श्री पाश्वंनाथ दिगम्बर जैन मन्दिर (महिलाभ्रम) सागर 
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अभ्निनन्दलग्रन्ध समर्षण - समारोहाध्यक्ष 


माननोय श्रो रतनलाल जो गंगवाल अध्यक्ष दिग. जैन महासमिति 


द्वारा 


समरपित 
दिनांक :-- सोस्तआर , १६ स्नात् । १६६० 


स्तिसि :-- अआऋन्‍त बढ़ी छ्विलीय सप्त्तमनी, संबल २०8६ 


घोश्रेखों 'धठ पद्यच-पएती शाप संवादता नेजान्दा।। 
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प० बंशीधर व्यावरणाचाय 
अमभिनन्दनप्रन्थ प्रकाशन समिति 


अल मर 








सशख्वती-वश्दपुत्र 
पठिहदत बंशीधर व्याकश्णाचार्य 
अभिलल्दल-प्रल्थ 
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आवरण परिचय 

आवरण-पर सोरईके १८२ वर्षे प्राचीन दिगम्थर जैन सन्दिरका चित्र हें, 
जो कुछ वर्षा बाद मूर्ति-रहित किसो कारणवद्ा हो गया तथा उसमें प्राईमरी स्कूल 
लगने लगा और जिसमें व्याकरणाचार्यजी ने आरम्भिक शिक्षा प्राप्त की । 










सरस्वती-वरद॒पुत्र 
पं.बंशीधर व्याकरणाचार्य 
अमिलनन्द॒न ग्रन्थ 


प्रधान सम्पादक 
डॉ० दरबारीलाल कोठिया, न्यायाचार्य 
सम्पादक 
पं० पन्‍नालाल जेन, साहित्याचार्य 

डॉ० फस्त्रचनत््र कासलीवाल ० पं० बलभव्र जैन, न्यापतो्े 
डॉ० राजाराम जेन # श्री तोरज जन 
डॉ० भागचन्द्र भागेन्दु ० डॉ सुदर्शनलाल जैन 
डॉ० फूलचरद्द प्रेमो ०»  डॉ० शीतलचन्द्र जैन 


प्रबन्ध-सम्पादक 
बाबूलाल जैन फागुल्ल 


प्रकाशक 
सरस्वती-वरदपुत्र : पण्डित बंशीधर व्याकरणाचार्ये 
अभिनन्दन-प्रंथ प्रकाशन समिति, वाराणसी-१५ 


प्रकाशक 
७ सरस्वती-वरदपुत्र पं० बंशीघर व्याकरणाचार्य अभिनन्दन-न्रन्थ 
प्रकाशन समिति, वाराणसी-१० 


0#बीर नि० स॑० २५१५ सन्‌ १९८९ 
७ मूल्य १५१) रुपया 


मिलने का पता 
७ डॉ० दरबारीलाल कोठिया, न्यायाचार्य 
बीना इटावा (सागर) म० प्र० 


७ वीर सेवा मन्दिर दुस्ट 
बो० ३२/१३ बी० नरिया काशी, हिन्दू विश्वविद्यालय, वाराणमी-५ 


मुद्रक 
७ बामूलार जैन फागुल्ल 
महावीर प्रेस, भेछूपुर, वाराणसो-२२१०१० 





प्रकाशकीय 


जैन समाजके वरेण्य विद्वान्‌, साहित्यकार, समाजसेवी और राष्ट्रसेवी ८५ वर्षीय सरस्वती वरदपुत्र' 
सिद्धान्ताचाय पं० बंशीघरजी व्याकरणाचाय॑, साहित्य -जैनदर्शन शास्त्री और न्यायती्ंका 'अभिनन्दन-म्रन्थ' 
द्वारा हमने अभी तक अभिनन्दन नही किया, जबकि उन जैसे प्राय सभी विद्वानोंको अभिनन्दन-प्रंथ भेंट कर 
समाज सम्मानित कर चुका है, यह भूल कुछ दिनोसे कोंचती रही । 

इसके लिए हमने परोक्ष पत्र व्यवहार किया और प्रत्यक्षमें अनेक प्रतिष्ठित महानुभावोंकी बैठक 
बुलाकर परामर्श किया | सभोने एक स्वरते भ्रद्धेय पण्डितजीको अभिनन्दन-प्रंथ भेंट करतेकी अपनी सम्मति 
प्रकट की । उसके लिए एक समिति बनानेका भी मिर्णय ले छिया गया । 

सौभाग्यसे १७ फरवरी १९८९ की श्री पावन तीथ॑क्षेत्र कुण्डलगिरि (दमोह) मे अखिल भारत- 
वर्षीय दि० जैन विद्वत्परिषदृका नैमित्तिक अधिवेशन श्रीमान्‌ पं० भेंवरलालजी जैन न्‍्यायतीयं, जयपुरको 
अध्यक्षतामे सम्पन्त हुआ । इसमें श्री बाबूलालजी फागुल्ल, वाराणसी भी सम्मिलित हुए थे । वहाँ इन्होंने कई 
विद्वानोंसे श्रद्धेय पण्डितजीको अभिनन्दन-आन्थ भेंट करनेकी चर्चा की। इन सभी विद्वानोंने उसका समर्थन 
एवं अनुमोदन सहषे किया। 

इसके उपरान्त हमारा काम था एक सुयोग्य विद्वानोंके सम्पादक-सण्डलका चयन करना । हष॑ है कि 
जिन विद्वानोंका सम्पादक-मण्डलमे चमन किया गया था उन सभोकी हमे स्वीकृति प्राप्त हो गयी और इसके 
लिए उन्होने अपना अहोभाग्य समझा । 

सम्पादक-मण्डलकी प्रथम बैठकमें व्यवस्थित कमेटीका निर्माण किया गया। और उसका नाम सर्व- 
सम्मतिसे सरस्वती-यरदपुत्र प० बंशोधर ध्याकरणायाय, अभिनन्दम-प्रत्थ प्रकाशन-समिति” रखा गया । इसका 
कार्यालय-महावीर प्रेस, भेलूपुर, वाराणसी-१० निश्चित किया गया । 

सम्पादक-मण्डलने भी अपनी कई बैठकें की और जिनमें उसने अभिनन्दन-प्रंथमे देय सामग्रीका 
सम्पादन किया । श्रद्धेय पण्डितजीके ही विभिन्‍न पत्र-पत्रिकाओं आदि में प्रकाशित महत्त्वपूर्ण एवं चिन्सनयुक्त 
लेखों व निबन्धोंको इसमे दिया गया है । 

इस कार्यमे सम्पादकोंके सिवाय सदस्यों, सहयोग-राशि प्रदाताओं और शुभकामना | संस्मरण / 
समीक्षाप्रेषकोंके हम अत्यन्त आभारी है । 

महावीर प्रेसने म्रंथको अल्प समय (एक माह) में छापकर हमे दे दिया उसके लिए उसे हम हांदिक 
घन्यवाद देते हैं । 


विनीत 
सांसद डाललया जेन बाबुकाल जेत फागुल्ल 
अध्यक्ष मंत्री तथा प्रबन्ध सम्पादक 


सरस्वती वरदपुत्र ५० बंशीधर व्याकरणाचाय॑ अभिनन्दन ग्रन्थ प्रकाशन-समिति 


अभिनन्दन-प्रंथ प्रकाशन समितिके पदाधिकारी 


परम संरक्षक 


माननोय श्री मोतीलालजी बो रा, मुख्य मन्री म०्प्र० 


सरक्षक 


स्वस्तिश्री भट्टारक चारुकीति स्वामीजी, मृडबिद्री 
स्वस्निश्री भट्टारक चारुकीतिजी, श्रवणबेलगोला 


समाजरत्न साहु श्रेयास प्रसाद जैन, बम्बई 
श्रो निमंलकुमार सेठो, लखनऊ 
श्री वीरेन्द्र हेगडे, धर्मस्थल 
श्री विजयकुमार बी हि 
साहु अश्ोककुमार ककुमार जैन, दिल 
श्री त्रिलोकचन्द्र कोठारी, कोटा 
श्री अमरचन्द्र पहाडिया, जयपुर 
अध्यक्ष 
श्री सेठ डालचन्द्र जैन (सासद) सागर 


उपाध्यक्ष 
स० सि० धन्यकुमार जैन, कटनी 
श्रीमती वृजमनी देवी, गोरखपुर 
(धममंपत्नी राय देवेन्द्रप्रसाद ) 
रायबहादुर देवकुमार सिंह, इन्दौर 
श्री महाराजा बहादुर सिंह, इन्दौर 
श्री रतनलाल गंगवाल, कलकत्ता 
श्री जयकुमार इटोरया, दमोह 
स० सिं० सुमेरचन्द्र, जबलपुर 
सि० आनन्द कुमार, बीना 
प्रो० फूलचन्द्र सेठी, खुरई 
श्री देवेन्द्रकुमार मोटरवाले, सागर 
लाला शिखरचन्द्र, दिल्‍ली 
श्री ज्ञानचन्द्र लिन्दूका, जयपुर 
प० बआालचन्द्र काव्यतोर्थ, नवापराराजिम 
श्री खेमचन्द्र मोतीछाल बीडी वाले, सागर 
श्री महेन्द्रकुमार मलैया, सागर 
लाला प्रेमचन्द्र जैन, दिल्ली 
श्री सौभाग्यमल जैन, लखनऊ 
सेठ बाबुछाल जैन सोरई वाले, सागर 
सन्तोषकुमार बैटरी वाले, सागर 
श्रीमन्त सेठ राजेन्द्रकुमार जैन, विदिशा 
श्रीमती शान्तिदेवी जैन, लखनऊ 


कोषाध्यक्ष 
अं सिंघई जोवनकुमार जैन, सागर 


बाबूलाल जैन फागुल्ल, वाराणसी 


परामशंदाता मण्डल 


पं० फूलचन्द्र शास्त्री, हस्तिनापुर 

पं० नाथूछाल आास्त्री, इन्दौर 

ब्र० माणिकचन्द्र चवरे, कारंजा 

प्रो० खुशालचन्द्र गोरावाला, वाराणमी 
श्री यशपाल जैन, दिल्‍ली 

श्री अक्षयकुमार जैन, दिल्ली 

पं० भेंवरलाल न्यायतीर्थ, जयपुर 

डॉ० भागीरथ त्रिपाठो वागीश शास्त्री, वाराणसी 
डॉ० नथमल टाटिया, लाडनूँ 

प० लालबहादुर शास्त्री, दिल्ली 

श्री लक्ष्मोचन्द्र जैन, दिल्ली 

प्राचाय॑ नरेन्द्र प्रकाश जैन, फिरोजाबाद 
डॉ० हरीन्द्रभषण, उज्जैन 

प्रो० उदयचन्द्र जैन, वाराणसी 

पं० हीरालालजी कौशल, दिल्‍ली 

पं० अनूपचन्द्र न्‍्यायतीर्थ, जयपुर 

डॉ० भागचन्द्र भास्कर, नागप्र 

१० ध्यामसुन्दर शास्त्री, फिरोजाबाद 
डॉ० दामोदर शास्त्री, दिल्ली 

श्री बावबस्दाल पटौदी, इन्दौर 

श्री दलमूख भाई मालवणिया, अहमदाबाद 
डॉ० सागरसलछ जैन, वाराणमी 

श्री नारायणशकर त्रिवेदी ए्डवोकेट, सागर 
श्री विमलराम जैन, दिल्‍ली 

डॉ० प्रेम सुमन, उदयपुर 

श्री गुलाबचन्द्र पृष्प' टीकमगढ़ 

डॉ० ग्तनचन्द्र जैन, भोपाल 

श्री सुरशचन्द्र जैन, भोपाल 

डॉ० होराछाल जैन, रीवा 

डॉ० मोतीछाल जैन, खुरई 

श्री ताराचन्द्र प्रेमी, फिरोजपुरक्षिरका 
डॉ० आशा मलंया, सागर 

पं० जवाहरलाल, भिण्डर 

डॉ कस्त्रचन्द्र सुमन' श्रीमहावीरजी 
प० सत्यन्धरकुमार सेठी, उज्जैन 

डॉ० श्रेयास कुमार जैन, बडौत 

डॉ० कुसुम पटोरिया, नागपुर 

श्रीमती विमला जैन, भोपाल 

श्रोमती कस्तूरी बाई बडकुल, वाराणसी 
(मातेश्वरी जयप्रकाश जैन) 


प्रकाशन समितिक्रे पदाधिकारो 
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सेट धालचन्द्रजों जन (सासद) 


मेठ बावूलालजी धामौनीवाले, सागर 
अवच्यक्ष 


स्वागत समिनिके जध्यक्ष 


* कट सम: 
23] ४ किले 


पं 72४8 हर 





सिंघई जोवनकुमारजी जैन, सागर 
कोषाध्यक्ष 


श्री बाबूलाल जैन, फागुल्ल, वाराणसी 
प्रकाशन मत्री 


आंत्म-कथ्य॑ 


सम्माननीय पं० बंशीधर जी व्याकरणाचाय समाजके एक ऐसे मनी५षी विद्वान्‌ है, जिनकी प्रवृत्तियाँ 
चतुमृंसी है । वे स्वतन्त्रता-सेनानी है, जो राष्ट्रपिता महात्मा गाधी जी द्वारा उद्घोषित ९ अग्रम्त, १९४२ के 
'आरत छोड़ो' आन्दोलनमे सक्रिय लिप्त रहे और ९, १० माह सागर, नागपुर और अमरावतीकी 
जेलोमें रहे । 

समाज सेवामे भी ब्याकरणाचार्य जो पीछे नही रहे। दस्सा-पुजाधिकार जैसे आन्दोलनोमे आगे होकर 
कार्य किया । स्थानीय संस्था, विद्वत्परिषद और श्री गणेश प्रसाद वर्णी जैन प्रन्थमाला आदि सस्थाओंके 


माध्यमसे मत्री एवं अध्यक्ष पद पर रहकर दोघ॑ंकाल तक आपने समाजको सेवा करके सेवाका एक मानदण्ड 
स्थापित किया हैं । 


सबसे बडी उनकी सेवा हैं साहित्य-साधना । उन्होंने जब अनुभव किया कि आगमन-वाक्योंका अन्यथा 
अथे किया जा रहा है और उन्हें तोडा-मरोडा जा रहा है तब उन्होंने विद्रदुगोष्ठीका आह्वान किया तथा 
युक्ति और आगम प्रस्मर चर्चा की । इतना ही नहीं, जैन तस्‍्वमीमासाकी भीमासा, जैनदर्शनमे कार्यकारण- 
भाव और कारक व्यवस्था, जैनशासनम निर्चय और व्यवहार, खानिया (जयपर) तत्त्वचर्चा और उसकी 
समीक्षा प्रभृति ग्रन्थ लिखकर आगमपक्षकों पुष्ट एव स्पष्ट किया। आज भी वे उसी माहित्य-साधनामे निरंतर 
संलम्त है । यद्यपि वे आरम्भसे स्वतन्त्र वस्त्रब्यवमायों है। किन्तु अब उसे पुत्रोंकों सौपकर एकमात्र जिन- 
वाणीकी सेवा-साधनामे लगे रहते है । 

१७ फरवरी १९८९ को श्री दि० जैन क्षेत्र कुण्डलगिरि (कुण्डलपुर, दमोह) मे भा० दि० जैन 
विहवत्परिषदका नैसित्तिक अधिवेशन विद प० भैदरलाल जी न्यायतीर्थ, जयपुरकी अध्यक्षतामं आयोजित 
था | अधिवेशनकी समाप्ति पर कुछ बिद्वानोम चर्चा हो रही थी कि माननोय प० बज्ीघरजी व्याक रणा- 
चार्यको अभिनन्दन-पग्रन्थ भेट किया जाना चाहिए। उनकी विद्कत्ता और सेवाये अभिनन्दित विद्वानोसे कम 
नही हैं। वे विद्वान थे--श्री बाबूलालजो फागुल्ल श्ञास्त्री, वाराणसी, डॉ० कस्तूरचन्द्रजी कासलोवाल, 
जयपुर और डॉ० भागचन्द्र जो भागेनदु' दमोह । मैं भी वहाँ आ गया था| फागुल्लजी तथा कासलीवालढूजी 
तो बोले कि “हम पूरा सहयोग देंगे ।'” मैने कहा कि बहुत अच्छा हैं, अवदुय होना चाहिए” ! यह चर्चा 
आगे बढी और फागुल्लजो ने एक रूपरेखा भो बनाकर मेरे पास भेज दी। मैं उस समय श्रीमहा्रीरजोमें 
था । वहाँ दो बैठके बुछाइ । १७ मई १९८९ को हुई बेठकमे निम्न निर्णय लिए गये --'सिद्धान्ताचार्ये 
प॒० बणीषरजी व्याकरणाचार्य अभिनन्दन-ग्रन्य समिति' का गठन तथा समितिमे निम्न गद रखें गये | १ - 
१-परम संरक्षक, २-सरक्षक, ३-अध्यक्ष, ४-उपाध्यक्ष, ५-महामंत्री और ६-सदस्थ। २ -सम्पादक 
मण्डलका गठन, जिसमे १-डॉ० पं० पन्‍नालाल साहित्याचा्य, २०“डॉ० कस्तूरचंद्र कासलीवाल, 
३-पं० बलभद्र न्यायतीर्थ, दिल्ली, ४-डो० भागचन्द्र 'भागन्दु', दमोह, ५-श्री नीरज जैन, सतना, 
६-डॉ० राजाराम जैन, आरा, ७-डॉ० सुदर्शनलाल जैन, वाराणसी, ८-डॉ० फूलचन्द्र प्रेमी, वाराणसी, 
९-हॉ० शीतलचन्द्र जैन, जयपुर और १०-मै (प्रधान मम्पादक)। जब अभिनन्दन-अन्थके नामको चर्चा 
आयी तो पर्याप्त विचार-विमर्णके पश्चात्‌ उसका नाभ सरस्वतीके वरदूपुत्र पं० बशीधर व्याकरणाचार्य 
अभिनन्दन-प्रन्य'' रखनेका निर्णय लिया। प्रस्तुत ग्रन्थपर एक फोल्डर निकालनेका भो अधिकार प्रधान सम्पादक 
जीको दिया गया। ३ -प्रन्थम सामान्यत- अध्यायोके विषय-विभाजनका निर्णय भी लिया गया ) ४ - यह 
भी निर्णय लिया गया कि एक ग्रन्थ-सम्ंण समितिका गठन किया जाये तथा सदस्यता शुल्क १००/०० 
रुपये रखा जाय और ग्रस्थमे उतके नाम दिये जायें । 


- ५ 


श्रीमहावीरजीसे जब मैं बीना चला आया तो ग्रन्थकी सामग्री तथा अर्थसंग्रहपर विचार-विमर्श करने- 
के लिए सम्पादक-मण्डलकी दो बैठके बीनामे बुलाई। अन्तिम चौथी बैठककी १५ उप-बैठके हुईं । यह 
अन्तिम बंठक ११ अगस्त से १५ अगस्त तक पाँच दिन चली और पर्याप्त ऊहापोह हुआ । ग्रन्थमे देय सामग्री 
पर १५ बाघनाये हुईं । इनमे कई बाचनायें दिनमे तीन बार और रात्रिमे १२ बजे तक मान्य सम्पादकोंने 
की । सम्पादकोंको व्याकरणाचार्य जीके लिए अभिनन्दन-प्रभ्यके हेतु भी तैयार करना पड़ा, क्योंकि वे नहीं 
चाहते ये कि उन्हें अभिनन्‍्दन-प्रन्थ मेट किया जाये। पर सम्पादक मण्डल उसके ओऔचित्यकों जानता था। 
समाजके सैकडो महानुभावोने तो हष॑ भी प्रकट किया । आदरणीय राय देवेन्द्रप्रमाद जैन, एडवोकेट, गोरखपुर- 
ने तो एक पत्रमे लिखा हैं कि “आपने समाजकी भूलकों ठोक किया है ।'' इस प्रकार इस ग्रथकों सम्पादक- 
मण्डलने सजगताके साथ तैयार किया है । 

हमे प्रसन्‍नता हैं कि हमारे स्नेही सभी सम्पादक-मित्रोने इस ग्रन्थकों इस सुन्दर रूपमे प्रस्तुत करनेमे 
जो अपना बहुमूल्य समय, शक्ति और प्रतिभाका सहयोग किया है उसके लिए हम उनके हृदयसे आभारो है । 
सुहृदूवर डॉ० कस्तूरचन्द्र जी कामलोवालने तो अपना विद््तापूं महत्त्वका मम्पादकीय लिखकर हमे अधिक 
आमभारी बनाया है । 

हमारे आदरणीय श्री डालचन्द्र जी जैन, संसद सदस्थने समितिके अध्यक्ष पदकों स्वीकार कर जो बल 
प्रदान किया हैं उसके लिए हम उनके कृतज्ञ है। जब हम २७ सितम्बर, '८९ को सिघई जीवनफुमार जैन, 
कोवाध्यक्ष एवं श्री विनीतकुमार कोठियाके साथ उनके आवासपर सागरमे उनसे मिले तो बडे गंदगदभावसे 
मेंट की और एक घण्टे तक अभिनन्दन-ग्रन्थकी चर्चा की । उसकी प्रगतिसे उन्हें बडा मन्तोष हुआ । हमे खुशी 
है कि आपका आरम्भसे अन्त तक सहयोग एवं भार्गंदर्शन प्राप्त हुआ | 

प्रिय बाबूलाल जी फागुल्लको हम कितना धन्यवाद दे । यह अभिनन्दन-ग्रथ उन्हीके विचारों और 
प्रथत्नोका सुफल है । यदि हम इसे एक आइचर्य माने तो अत्युक्ति न होगी, जो कुछ माहो (लगभग छहु-सात 
माह) में तैयार हो गया । लोग वर्षो पूर्व से अभिनन्दन ग्रन्थोका विज्ञापन पत्र-पत्रिकाओम देते और पत्रव्यवहार 
करते हैं । इतना ही नहीं, आयोजनकी तिथि भी प्रकाशित करते हैं। पर अभिनन्दन-ग्रथ तैयार नही हो 
पाते । वास्तवमें अभिननन्‍्दन-ग्रन्थोका प्रकाशन ही दुष्कर है। वह ऐसा कार्य है, जो परस्पराश्चित है । लेखक 
स्वयं समयपर लेख भेज और मस्पादक उन्हें सम्पादित कर समयपर उन्हें प्रेसमे भेज दे । इतना होनेपर भी 
प्रेस और प्रूफरीडर विलम्ब कर देते है । प्रेस समयपर छापकर नहीं देता। वह दूसरे ग्रन्थोंके प्रकाशनमे 
संलग्न रहता है । किन्तु हमे प्रसतता हैं कि ये सब प्रत्यवाय इस अभिनन्दन-ग्रन्थमे नहीं आए । इस सबका 
श्रेय श्री बाबूलाल जी फागुल्ल, मचालक, महावीर प्रेस, बाराणसीको है, जिन्होंने यह सब आदि-से-अन्त तक 
किया । उन्होने पत्रव्यवहारसे लेकर छपाई पर्यन्त सारा कार्य तनन्‍्मयता और आत्मीयतासे किया । इसका सूत्र- 
पात भी उन्होंने किया । फागुल्ल जीने अपने दीर्धकालीन अभिनन्दन-ग्रन्थोंके प्रफाशनानुभवकों भी इसमे उड़ेल 
दिया हैं । मेरा उन्हें हादिक धन्यवाद है| 

इस अवसरपर मैं श्रद्ेया काकीजी श्रीमती कस्तूरीबाई (घमंपत्नी, स्व० मौजीलाऊ जो जैन) और 
उनके परिवार (प्रिय भाई जयप्रकाश, सौ० शशि बहु, चि० राजू और आयु० अन्‍्नों, वाराणसी) को नहीं भूल 
सकता, जिनके पास एक-सवा माह घुलमिल कर रहा और सभो सुविधाये मुझे प्रदात की । मैं उनका अनु- 
गृहीत हूँ । मुझे सदेव उनका स्लेह मिला और सिलता रहता है। 


(डॉ०) दरबारीहाल कोठिया 
प्रधान सम्पादक 


सम्पादकीय 


“विद्वान सबंत्र पृज्यते” इस उक्तिके अनुसार विद्वानोंका समादर सदासे ही होता आया है। विद्वान्‌ 
किसी एक देह, किसी एक धर्म, किसी एक जाति अथवा किसी एक सम्प्रदायका नहीं होता, क्योंकि उसके 
प्रबांननों, लेखो, पुस्तकों एवं वाणीसे सभी लाभान्वित होते है, इसलिये वह जहाँ भी चला जाता है वही 
उसका सम्मान होने लगता है । 

हमारे आचारये, साथु एवं पंडित अपनी जातिसे नही, बल्कि अपने गुणोंसे समादृत होते हैं। उनकी 
ने कोई जाति पूछता है और न प्रदेशका नाम जानता है। उनकी ज्ञान-साधना ही उनका परिचय है, उनकी 
लेखनी ही उनके गुणॉको उजागर करने वाली है और उनकी वाणों ही उनके जीवनपर प्रकाश डालने वाली 
होती है! जैसे होरेको कितना ही छुपाया जावे वह कभी भी नहीं छिपता है उसी प्रकार साधु एवं विद्वान्‌ 
भी यदि अपने आपको छिपाना चाहे तों गृुणीजन उनको स्वयं खोज लेते है और फिर उनकी प्रश्स्तियाँ 
पढ़ने लगते हैं । 

ऐसे ही एक विद्वान्‌ है पण्डित बंशीघरजी व्याकरणाचार्य । वें पण्डित हैं, ज्ञानके अगाघ भण्डार है, 
सशक्त लेखनीके धनी है, वाणीमें अपने विचारोंको सम्यक्‌ रूपसे प्रकट करनेको क्षमता है, समाज एवं देशके 
लिये उन्होंने जेल यातनाओंको सहा, समाजमे आगम-परम्पराको सशक्त बनानेके छिये सदेव आगे रहे तथा 
अंपने ८४ वसन्तोंमेसे ६० वसन्‍्त समाजसेवा एवं ज्ञानाराघनामे व्यतीत किये । केकिन फिर भी उनमें कीति, 
यश एवं अभिनन्‍्दनकी कभी चाह पैदा नही हुई ओर स्वात सुलाय अपनी सम्यक्‌ प्रवृत्तियोमें छंगे रहे । 

ज्ञानाराधनामें लगे हुए विद्वानों, सत्तोको खोज निकाहना भी सरल कार्य नहीं है, क्योकि बत॑मान 
युगमें मानव अपनी यश'कामनाके पीछे इतना पडा रहता है कि जीवनसे एक पुस्तक लिखनेपर वह अपने 
आपको सबसे बडा लेखक समझने लगता है तथा चाहता है कि समाज एवं देश उसको प्रशंसाओंका पुल 
बाँध दे तथा उसका एक कार्य ही जीवन भरकी कमाईका साधन बन जाबे । लेकिन पण्डित अंशीधरजी 
व्याकरणाचार्यका स्वभाव एवं प्रवृत्ति ठीक इसके विपरीत है। वे यशसे दूर भागते रहे और अपने अभि- 
नन्दनसे हमेशा कतराते रहे । यदि डॉ० कोठिया साहब उनसे बार-बार अनुरोध नही करते, हम उन्हें अपना 
अभिनन्दनीय मानकर अपने बहुमूल्य कृतिस्वसे समाजको लाभान्वित करनेका अनुरोध नही करते तो सम्भवत 
दे अभिनन्दन-प्रन्थ प्रकाशनकोी स्वीकृति भो नहीं देते। जब हमने उनसे कहां कि अभिनन्दन-ग्रन्थमे आपको 
प्रशंसा नही-के-बराबर होगी, अपिनु आपकी लेखनोके चमत्कारका दिग्दर्शन मात्र रहेगा। आपके द्वारा जो 
गृढ़ लेख लिखे जा चुके है, लेकिन जो विभिन्‍न पत्र-पत्रिकाओंमे छपनेके पश्चात्‌ भी तिरोहित हो गये हैं । 
समाज जिनके अस्तित्वसे अनजाना बन गया है और जिनके प्रकाशनकी बत॑मान व्रातावरणगें बहुत आव- 
दयकता है, आपके समीक्षात्मक ग्रल्थोंका सम्यक प्रकारसे समाजकों परिचय मिल सकेगा। इसलिये एक वार 
पुन' उनपर सशक्त लेखनीसे समीक्षात्मक विवरण छपनेंकी आवश्यकता है। यह संब आपका अभिननन्‍्दन 
नही है लेकिन उन सिद्धान्तों एवं मान्यताओंकों प्रकाशमे छाना है जो समयके प्रवाहमें छिपसे गये है । हमे 
बड़ी प्रसन्‍नता है कि पण्डितजी सा० ने हमारे इस अनुरोधको स्वीकार कर लिया और अपना साहित्य 
एवं पुराने पत्रोंकी फाइलोंको जो उनके पास थीं, उन्हें डॉँ० कोठियाजीको हेस्तगत कर दी । 


प्रस्तुत अभिननन्‍्दन-ग्रन्थका शीर्षक सरस्वतीका वरदपुत्र है। पण्डितजों वास्तवमें सरस्वतीके कृपा-नात् 


नजर 


पृत्र है, जिनकी छेखनी एवं वाणों दोनों मे जिनवाणोके अमर सन्देश भरे पड़े हैं। भो आचाय समन्तभद्वके 
शब्दों में : 

“अन्युनमनतिरिक्तं याथातथ्य बिना ब्र विपरीतात्‌” के रूपमे लिखे गये है । तथा जिनका जितना 
अधिक अध्ययन होगा उतना हो वे सरस बनकर समाजके खूनमें समा जायेगे । 

इन्ही तथ्योको ध्यानमे रखकर अभिनन्दन ग्रन्यकों ६ खण्डोमे विभाजित किया है । उन लण्डोमेसे 
केवल दो खण्डोमे पण्डितजीके जीवन एवं व्यक्तित्वपर देश एवं समाजके माने हुये सेवाभावी प्रतिष्ठित 
श्रेष्ठियों एवं विद्वानोके सस्मरण, लेख एवं शुभकामनाएँ दी गई हैं। सीमित पृष्ठोके कारण बहुतसे महानु- 
भाव ऐसे रह गये जो पण्डितनीके गुणों, उनकी छेखनी एवं वाणीसे परिचित हैं लेकिन हम उनसे सन्देश, 
छुभ कामना अथवा सस्मरण नहीं माग सके । छेकिन जीवन-परिचय, भेटवार्ता पृव उनके व्यक्तिपरक लेखेसि 
हम उनके विश्ञाल व्यक्तित्वका अनुमान लगा सकते हें। उनकी शैशवास्था, बाल्यावस्था अभावों एवं निर्धनता- 
से जकडी हुई थी। ज्ञानार्जन जहाँ दिवास्वप्नके समात था । माता पिताकी छत्रछाया बचपनमे नही रही थी | 
ऐसी स्थितिमे पण्डितजीका व्याकरणाचारयय तक शिक्षा प्राप्त करना कितना कष्टप्रद एवं दुरूह रहा होगा यह 
तो मुक्तभोगी ही जान सकता है । 

दूसरे खण्डमे पण्डितजोकी कृतियोंकी विस्तृत समीक्षा दो गयो है । सभी ममीक्षाएँ अधिकारी 
विद्वानों द्वारा की गयी है और पण्डितजीके मौलिक लेखन पर प्रकाश डालनेवाली है। समोक्षा करनेवाले 
विद्वानोके नाम निम्त प्रकार है । 


जैन तत्त्व मीमासाकी मीमासा पंं० बलभद्र न्‍्यायती्, देहली 
भाग्य एवं पुरुपार्थ एक नया अनुचिन्तन डॉ० कस्तुरचन्द्र कामलीवाल, जयपूर 
जयपुर खानिया तत्त्वचर्चा ओर उसकी समीक्षा डॉ० फूलचन्द्र प्रेमी, वाराणसी 
जैनदर्शनमे कार्यक्रारण भाव एवं श्री नीरज जैन, सतना 
कारक व्यवस्था प॒० पन्‍नालाल जैन, याहित्याचाय , सागर 
रत हर स्वस्तिश्नी भट्टारक चारुकोति जी 

जैनदर्शनम निश्चय और व्यवहार | पर 
जे 22 डॉ० दरबारीछाल कोठिया, न्यायाचाय॑ 
पर्यायें क्रममद्ध भी होती ह और अक्रमबद्ध भी (6 सुदर्शनलाल जैन, वाराणसी 

प० विजयकुमार शास्त्री, श्रीमहात्री रजी 


यद्यपि १० बंशीधरजी व्याक्रणाचायने पहले हो अपनो रचनाओमे उन ग्रन्थोकी समीक्षा लिखी थी 
जो आगममस्मत विचारोसे कुछ हटकर लिखे गये थे तथा जिनके कारण समाजके वातावरणभ विरोधके स्वर 
सुनाई देने लगे थे । सर्वप्रथम पण्डितजीने ही समीक्षात्मक पुस्तके लिखनेका श्रेय प्राप्त किया । ऐसी पुस्तको- 
की समीक्षा करनी यद्यपि दृरूह कार्य है फिर भी समीक्षकोने जिस रूपमे इन पुस्तकोकी समीक्षाएँ छिखी उनसे 
पुस्तकोका मूल्याक्रक करतेमें बड़ा सहयोग मिलेगा और इन पुस्तकोका वास्तविक उद्देश्य आम जनताके 
सामने आ सकेगा । 

अभिनन्दन ग्रन्थके शैष चार खण्डोमे पष्डितजीके चयनित निबन्धोको प्रस्तुत किया गया हैं । ये चारो 
खण्ड ही इस ग्रन्थवी आत्मा हैं जो धर्म और सिद्धान्त, दर्शन और न्याय, साहित्य और इतिहास, सस्कृति और 
समाज जैसे विभिन्‍न शीपंकोमं विभाजित है । इन खण्डोंमें दिये गये निश्रस्थोसे पण्डितजीके बहुमुखी कत्त त्व 
क्षमताका परिचय मिलता है । वे केवल प्रमीक्षात्मक पुस्तकें लिखनेवाले विहान ही नहीं, अपितु अनबन 
विविध पक्षोक्रो अपनी सक्षक्त लेखनी द्वारा उजागर करनेवाले हैँ । | 
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सम्पादक मण्डलक्के सभी विद्धानोंका आभारों हैं। अभिनन्दन ग्रन्थके सम्पादनमे सभी सम्पादकोंने जो रुचि 
दिखायी है तथा अपना अमृल्य समय देकर पूरे ग्रन्थका सम्पादन किया है, यह सब प० बंशीधरणी 
श्याकरणायायंके प्रति उनकी अनन्य निष्ठा एवं श्रद्धाका ही सुपरिणाम है। माननीय डॉ० कोटियाजी एवं 
बाबूछालजी फागुल्ल दोनों ही विशेष रूपसे धन्यवादके पात्र हैं, वास्तवमे उन्‍्हींकी लगन एवं रुचिके कारण 
यह अभिनन्दन ग्रल्य इतने अल्प समयमे हमारे सामने मूत्तरूपमे आ सका । 

अम्तमे अभिननदन प्रन्थके सभी सम्पादक एवं सदस्य पं० बंशीधरजी व्याकरणाचार्मके दीघं-जीवनकी 
कामना करते हुये यही अपेक्षा करते है कि उनकी लेखनी इसी प्रकार अनवरत रूपसे चलती रहें और 
समाजका मार्ग दर्द करती रहे । 


(डॉ०) कस्त्रणना कासलीवाल 
कुते सम्पादक सण्डल 


विषय-क्रम 


खण्ड १: आशीर्वजन, संस्मरण, शुभकामनाएँ 


बहुश्रुत विद्वान्‌ 

मंगल आषीर्वाद 

श्रद्धा सुमन 

जैनागमके ममंज्ञमनीषी 

बहुमुखी प्रतिभाके धनी 

सन्देश 

सन्देश 

राष्ट्रीय स्तरके मनीषोका अभिनन्दन 
मूल आस्नायके संरक्षक विद्वान्‌ 
सरस्वतीके भण्डारकों भरते रहें 
कर्मठ जिनवाणी सेवक 

जैन विद्वानोमे कोतिमान 

समाजकी महान्‌ विभूति 

मंगल कामना 

सही अथ्थोमे सरस्वती वरदपुत्र 

सेवा ही जिनका लक्ष्य है 

गाहंस्थ्य, संन्यास और विद्वश्ताकी त्रिवेणी 
जिनवाणीके परम आराधक 
जेनजगतुके गौरव पूज 

अनुकरणीय साहित्य-साधना 
श्रद्धा-सुमन 

जैन आगमके जागरूक प्रहरी 
सिद्धान्तके लोह पुरुष 

सैतिकता और कत्तंव्यनिष्ठाकी प्रतिमृति 
सादा जीवन उच्च विचार 

समाजके वरिष्ठ विद्वान 

तीथं भगत पण्डितजी 


आचार्य विद्यानन्दो महाराज 

मुनि ब्रह्मानन्दसागरजी महाराज 

झुल्लक चित्तसामरजी 

पडिताचायें भट्टारक ब्रारुकीति स्वामीजी मूड विद्री 
कमंयोगी चारुकीतिजी भट्टारक, श्रवणबेलागोला 
सम्मानीय राजीन जी गाभी, प्रधान मंत्री, भारत 
सम्पानीय बूटासिहजी, गृहर्तत्री, भारत 

साहु अशोक कुमार जैन 

श्री निमंलकुमार जैन सेठी 

श्री डालचन्द्र जैन, सासद 

श्री निमंछचन्द सोनी, अजमेर 

श्रो देवकुमार सिंह, कासलीवाल 

श्री रमेशचन्द्र जैन 

स० सि धन्यकुमार जैन 

श्री आदुलाऊ पाटोदी 

श्री ज्ञानचन्द्र खिन्दुका 

राय देवेन्द्रप्रसाद जैन, एडवोकेट 

श्रीमन्त सेठ राजेन्द्रकुमार जैन, एडवोकेट 

श्री सौभाग्यमल जैन 

श्री प्रेमचन्द्र जैन 

श्री ताराचन्द्र प्रेमी 

स० सि० जिनेन्द्रकुमार जन गुरहा 
थी भगतराम जैन 

सि० आनन्दकुमार जैन 

स॒० सिं० सुमेरचन्द्र जैन 

श्री बालचन्द्र चौधरी 

सेठ दिक्षरचन्द्र जैन 
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प्रतिमाशाली विद्वान 

वे स्वस्थ और दोघंजीवी हों 
भागमनिष्ठ विद्वान्‌ 

हादिक मनोभावना 

निर्भीक वक्ता 

मैं अभिनन्‍्दन करता हैं 

स्वतन्त्र विचारक एव चिन्तक 

मैंने जैसा देखा-समझा 

सफल कार्यकर्ता और यशस्वी विद्वान्‌ 
कमंठ विद्वान 

क्या तुम्हारे सहपाठी देव है ? 
एकान्तका विरोध आपका लक्ष्य 
सरलता व सहजताके धनी 

समाजके लिये गौरव 

अनुपम व्यक्तित्वकी मूर्ति 

जैनधर्म और सिद्धान्तके अधिकारी विद्वान 
सादा जीवन और उच्च विचारके बनी 
शुभकामनाएँ 

धर्म और समाजके सच्चे हितचिन्तक 
मंगल कामनाएँ 

आपका अभिनन्‍्दन जिनवाणीका अभिनन्दन है 
लौह लेखनीके धनी 

जैन आगमके उच्चकोटिके विद्वान्‌ 
जैन दर्शनके बंशीघर 

सिद्धान्त रक्षक 

स्वाभिमान और प्रज्ञाकी मृति 
चिन्तनशोल विद्वत्प्रवर 

सम्पूर्ण जीवन बेमिश्ञाल है 
आगमनिष्ठ विद्वान 

पाडित्यके अभिनव हस्ताक्षर 
पाण्डित्यकी प्रतिमू्ति 

अद्वितीय साहित्य साधक 

मेरे नानाजी 

यशस्वी सारस्वत 

मौन साधक 

असाधारण सेघावी 
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डॉ० कपूरचन्द्र जेन 

श्री अक्षयकुमार जैन 

श्री महावीरप्रसाद जैन नृपत्या 
मान्य ब्र० प० साणिकचन्द्र चवरे 
प ० श्र० गोरेलाल शास्त्री 

पं० फुलचन्द्र सिद्धान्तशास्त्री 
पं ० भंवरलाल न्यायतीर्थ 

श्री नेमोचन्द्र पटोरिया 

पं० नाथूलाल जैन झास्त्री 
डॉ० लालबहादुर शास्त्री 

प० अमृतलाल जैन, शास्त्री, साहित्याचार्य 
पं० जवाहरलाल जैन 

पं० राजकुमार जैन, शास्त्री 
प० भगवानदास जैन, शास्त्री 
श्री गुलाबचन्द्र पृष्प', प्रतिष्ठाचाय॑ 
प्रो० प्रवीणचन्द्र जन 

प० सत्यधर कुमार सेठी 

प्रो० फूलचन्द्र सेठी 

प० हीरालाल जैन, कौशल' 
प॑० अनुपचन्द्र न्यायतीर्थ 

डॉ० कन्छेदीलाल जेन 

पं० हेमचन्द्र शास्त्री 

प० प्रकाश हितंषी 

प० दयाचन्द्र साहित्याचाय॑ 
डॉ० श्रेयासकुमार जैन 

प० रविचन्द्र जैन, शास्त्री 
पं० भैयालाल शास्त्री 

डॉ० जयकुमार जैन 

डॉ० रमेशचन्द्र जैन 

श्री निहालचन्द्र जैन 

पंडित विमलकुमार सोरया 
डॉ० प्रेम सुमन जैन 

श्रीमती गुणमाला जैन 

डॉ० आर० सी० जैन 

श्री मिश्नरीलाल जेन, एडवोकेट 
डॉ० नरेन्द्रकुमार जैन 


जिनवाणीनन्दनका अभिननन्‍्दन 
बुन्देलखण्डकी थाती 

स्वतंत्र व्यक्तित्वके घनी 
सादर अभिनन्दन 

आदश्श विद्वान 

सरस्वतीके अनुरागी 

देदा श्रुत और समाजसेवी 
महान्‌ व्यक्तित्वके धनी 
बहुमुखी प्रतिभाके धनी 
जिनवाणीके अपूर्व सेवक 

घमं, समाज और राष्ट्र-सेवाके सगम 
शुभकामनाएँ 

निरभिमान व्यवितत्व 


मेंगे उन्हे शुभ मंगल कामनाएँ 
समाजकोी नब्जके पारिखी 
अभिवन्दनीय पण्डितजी 

शान्तिप्रिय क्रान्तिकारी समाज-सेवक 
जैनध मंके प्रकाण्ड विद्वान॒ुका सम्मान 
सालेकी भौआके लिए भावाञ्जलि 
कन्या राशिका चमत्कार 

समाजके मागंदशंक 

एक जागरूक मनीषी 

बन्नीघरो जयतात्‌ 

सरस्थतीके वरद-पृत्र हे! बश्ीधर ग्याकरणाचार्य 
सबिनय-अभिनन्दन 
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विद्यावारिधि डॉ० महेन्द्र सागर प्रचंडिया 
पं० बारूचन्द्र शास्त्री 

पं० कमलकुमार शास्त्री 

प० लक्ष्मणप्रसाद जैन, शास्त्री 

श्री नेमिच न्द्र जेन 

पं० जम्बूप्रसाद शास्त्री 

श्रीमती पृष्पलता 'नाहर' 

पं० विजयकुमार जैन, साहित्याचार्य 

पं० हरिश्चन्द्र शास्त्री 

प० जमुनाप्रसाद शास्त्री 

डॉ० कस्तूरचन्द्र सुमन 

डॉ० श्रीमती रमा जैन, साहित्यरत्न 

पं० भैया शास्त्री आयुवेदाचार्य, १० शान्तिदेवी 
वास्त्री एवं उनके परिवारके समस्त सदस्यगण 
पण्डित मनन्‍नालाल जैन 

आचार्य जिनेन्द्र 

श्री श्रेयास जैन 

डॉ० नरेन्द्र विद्यार्थी साहित्याचाय॑ 

श्री महेन्द्रकुमार 'मानव' 

शाह प्रेमचन्द्र जेन 

प० स्वतन्त्र जैत 

श्री छालजी जैन, बं।० कॉम 

पं० खुशालचन्द्र बडेराय, शास्त्री 

श्री अमृतलालो जैन साहित्य-जैनदर्णनाचार्य 
प० अनूपचन्द्र न्यायतीर्थ, साहित्यरत्न' 
सौ० रत्नप्रभा पटोरिया 


है सरस्वतीके वरदपुत्र ! शत-शत्त वन्दन शतन-द्ात प्रणाम ढॉ० कस्तुरचन्द्र 'सुमन' 


विन्य सुमन 
सरस्वतीके बरदपुत्रका शत शत अभिनन्दन हैं 


बंशीधरको बंदी गूज, उठी 
वाब्द-सुमन से अभिननन्‍्दन है 
सुमनाञजलि दैते है 


है सरस्वती के वरदपुत्र विदृद्‌वर तुमको शत प्रणाम 
बंशीधरके ही प्रकाश से जिनवाणी है जगमग दमकी 


यूग गाये गुण गान 
गुरुवर जीवें वर्ष हजार 


वैद्य प्रभुदुयाल कासलीवाल 

पं० बाबूलाल जैन फणीश 

पं० जीवन्धर जैन 

हास्य कवि हजारीलाल काका 
पं० पूर्णचन्द्र 'सुमन' 

प्‌० बिजयकुमार जैन 

श्री हीरालाल जैन 

श्री गोकुल्चन्द्र मधुर' 

पं० बिहारीलालजी मोदी, शास्त्री 


२८ 
२८ 
२९ 
२९ 


३० 


३० 
३१ 
३१ 
३१ 
श्र 
३२ 


३३ 
३३ 
३४ 
रे४ 
३५ 


£-। 
२ 


३७ 
३८ 
३९ 


४ 
४२ 
डरे 
ढौड 
४५ 
४६ 
४७ 
४८ 
४९ 
५० 
५१ 
५२ 
परे 


आपको करें समपित 
जैन साहित्याराधनामे समर्पित 


अरद्धा-सुमन समपित है 

पण्डित परम्पराके मूर्घन्य मनीषी 
किमाहलयेमत परम 

स्तुत्य निर्णय 


नैतिकताकी प्रतिमूर्त 

पृज्य पण्डितजीसे एक बार्ता 

आगमके पक्षघर 

बहु आयामी व्यक्तित्व 

अभिनन्दनीयका अभिनन्दन 

विशिष्ट प्रतिभाके घनी 

मंगल कामना 

एक निस्पृही साथु-सम वास्तविक गृहस्थ 
श्रद्धेय पण्डितजोका स्तुत्य अभिनन्दन 
देश, समाज एवं राष्ट्रको अनुपम विभूति 


जा 


पं० धरणेन्द्रकुमार जैन, शास्त्री 

श्री सुरेश जैन , 6. 8. संचारूक, लोक शिक्षण 
श्रीमती विमला जैन, मुख्य न्यायिक दण्डाधिकारी 
पं० गुलूजारीलाल जैन, शास्त्री 

डॉ० ऋषमभचन्द्र जैन फोजदार 

प॑० दयाचन्द्र साहित्याचाय॑ं 

श्री जयप्रकाश जैन, बडकुल 

श्रीमती शक्ति जैन बडकुल 

वैद्यराज १० सुरेन्द्रकुमार जैन आयुर्वेदाचाय॑ 

श्री श्रेयासकुमार जैन, पत्रकार 

वेद पं० धर्मचन्द्र शास्त्री 

डॉ० मोतीलाल जैन 

१० रवीन्द्रकुमार जैन, विशारद 

डॉ० शीतलचन्द्र जैन 

शाह खूबचन्द्र जन 

श्री सुछतान सिंह जैन, एल० एल० बी० 

पं० कमलकुमार शास्त्री, कुमुद' 

श्री बाबूलाल जैन फागुल्ल, श्रीमतो पुष्पादेवी जैन 


खण्ड २: जीवन परिचय, भेंट वार्ता, व्यक्तित्व तथा कृतित्व 


श्रद्ेय पण्डितजी एक परिचय 

साक्षात्कार (डॉ० कोठिया और व्याकरणाचार्य) 
विशाल व्यक्नित्व के धनी 

सौरई के प्राचीन जिनमन्दिर का वेदिका लेख . 
एक दस्तावेज 

सोरई पूज्य पिताजी की जन्मभूमि 
गोलापूर्वान्चय एक परिशीलन 

अप्रतिम प्रतिभा के घनी 

बनन्‍्दनीय व्यक्तित्व के धनी 

स्याति-लाभ-मानसे परे 

साधना-पथ के निष्ठावान परथ्थिक 

बिलक्षण प्रतिभा के मनीषी 

बीसवी सदोके गम्भीर-दारशनिक विद्वान 

राष्ट्र एव समाज की अतुलनीय विभूति 

बिद्वत्ता और सहृदयता के सगम 

स्वाभिमानी विद्वान्‌ 


प० दुलीचन्द्र जैन 
डॉ० दरबारीलाल कोठिया 
डॉ० कस्त्रचन्द्र कासलोवाल 


डॉ० दरबारीलाल फोठिया, न्यायाचाये 
श्रो विनीत कोठिया 

डॉ० कस्तूरचन्द्र सुमन' 
प० पन्‍नालाल साहित्याचार्य 
श्री नीरज जेन 

प्रो० खुशालचन्द्र गोरावाला 
श्री यशपाल जैन 

प्रो० उदयचन्द्र जैन 

प्रो० राजाराम जैन 

डॉ० हरीन्द्रभूषण जैन 

डॉ० रतनचन्द्र जेन 

डॉ० भागचन्द्र जैन भास्कर 


श्र 


शहद 
२७ 
३२ 
५१ 
५६ 
धु९ 


६२ 
३४ 
दर 
६६ 


- १५ - 


संस्मरण-शाह अमृतलाल जैन बोना 
जैनतत्वमीमासा की मीमासा 
शास्त्रीय मान्यताके परिप्रेक्ष्यमें 
जैनदर्धानमे कार्य-कारणभाव और 
कारक व्यवस्था एक समीक्षा 
जैनदर्शनमे कार्य -कारणभाव और 
कारक व्यवस्था एक अनुशीलन 
जयपुर (लानिया) तत्त्वचर्चा और 
उसकी समीक्षा - एक मृल्याकन 
भाग्य और पुरुषार्थ : एक नया अनुचिन्तन 
समीक्षात्मक समीक्षा 
पर्यायें क्रमबद्ध भी होती हैं और अक्रमबद्ध भी . 
एक समीक्षा 
पर्यायें क्रबद्ध भी होती है और अक्रमबद्ध भी 
एक अध्ययन 
जैनशासनमें निश्चय और व्यवहार * एक परिशीरन 
जैनशासनमे निए्चय और व्यवहार एक विमशे 
सनसस्‍्वी सनीषी कुछ सस्मरण 
श्रद्धा-सुमन 


सं० डॉ० कस्त्रचन्द्र कासलीवाल 

पं० बलभद्र जैन 

डॉ ० पन्‍नाराल साहित्यायाय॑ 

श्री नीरज जैत 

डॉ० फूलचन्द प्रेमी 

डॉ० कस्तुरचन्द्र कासछीवाल 

डॉ० सुदर्शनलाल जैन 

डॉ० विजयकुमार जैन 
स्वस्तिश्री भट्टारक चारुकीति, मूडबिद्री 
डॉ० दरबारीछाल कोठढिया 


पं० बालचलत सिद्धान्तशास्त्री 
पं० शोभालाल जैन 


खण्ड ३ : घर्मं और सिद्धान्त 


तोीथंकर महावीरकी धमंतत्व-देशना 
 जन-दर्शनमें आत्मतत्त्व 

निद्चय और व्यवहार मोक्ष-मार्गं 

निरचय और व्यवहार घमंमे साध्य-साधकभाव 
निश्चय और व्यवहार शब्दोंका अर्थाख्यान 
व्यवहारनयकी अभूताथंताका अभिप्राय 
संसारी जीवोंकी अनन्तता 

जैनदर्शनमे भव्य और अभव्य 

जीव-दया : एक परिशीकून 

१०. जैनागममें कमंवन्च 

११. आमगमसे कर्म-बन्धके कारण 

१२. गोत्र करके विषयमे मेरा चिन्तन 

१३. भुज्यमान आयुमे अपकर्षण और उत्कर्षण 

१४. क्‍या असंज्ञी जीवोंमे मनका सद्भाव है ? 

१५. पर्यायें क्रबद्ध भी होती है भौर अकमबद्ध भी 
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जयपुर सानिया तत्वचर्चा और उसकी समीक्षाके अन्तर्गत उपयोगी 
प्रदनोत्तर १, २, ३, ४ की सामान्य समीक्षा 


खण्ड ४ : ददोन और न्याय 


» भारतीय दशनोंका मूल आधार 
 जैनदर्शनमे प्रमाण और नय 

« ज्ञानके प्रत्यक्ष और परोक्ष भेदोंका आधार 
. जैेनदर्शनमे नयवाद 

» अनेकान्तवाद और स्थाहाद 


स्याद्गाद दर्शन और उसके उपयोगका अभाव 


. दहंनोपयोग और ज्ञानोपयोगका विश्लेषण 
. जैनदशैनमे दर्शनोपयोगका स्थान 


जैनदर्शनमे वस्तुका स्वरूप “ एक दार्शनिक विष्लेषण 


०. जैनदर्णनमे सप्ततत्त्व ओर षट्द्रब्य 


अथंम भूल और उसका समाधान 


खण्ड ५ : साहित्य और इतिहास 


 वीराष्टकम्‌--समस्या-कास्ताकटाक्षाक्षत (क्षता-) 


समयसारको रचनामे आचार्य कुन्दकुन्दकी दृष्टि 
तत्त्वार्थ-सूत्रका महत्त्व 

जैन व्याकरणकी विशेषताएँ 

घट्खण्डागमके ''संजद” पदपर विमर्ज 
सास्कृतिक सुरक्षाकी उपादेयता 

जैन संस्कृति और तत्त्वज्ञान 

युगधर्म बननेका अधिकारी कौन 

ऋषभदेवसे वर्तमान तक जैनघर्मफी स्थिति 


खण्ड ६ : संस्कृति और समाज 
हमारी द्रव्य पूजाका रहस्य 
साधुत््वमे नग्नताका महत्त्व 
जैनदृष्टिसे मनुष्योमे उच्च-नीच व्यवस्थाका आघार 
भगवान्‌ महावीरका समाज दर्शन 
जैन मंदिर और हरिजन 
भारतीय संस्कृतिके सन्दर्भम हिन्तु शब्दका व्यापक अर्थे 
प्रिश्षिष्ट 
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२७ 
शेड 
४४ 
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१५ 
२६ 
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३३ 
शेड 





शुभाशीष 
बहुअुत विद्वान 


७ आचाये विद्यानन्दजी महाराज 


सिद्धान्ताचषायं पं० बंशीधरजी व्याकरणाचार्य बहुश्रुत विद्वान है। वे स्व॒तन्त्र चिन्तक है। उन्होंने 
आगमानुकूल और गम्भीर भाषाम ग्रन्थोकी रचना की है! उन्हे हमारा शुभाशीर्वाद हू । 


मजझुल आशोर्वाद 
७श्री १०८ मुनि ब्रह्मानन्द सागरजी महाराज 


पण्डितजीको अभिनन्दन-प्रन्थ भेट किया जा रहा है, यह उनके थोग्य है । 


मैं पाँच माह एक चानुर्मासमे बीना रहा। मुझे पण्डितजीके तीन गुण 
याद आ रहे। प्रथम गुण उनका नि स्वार्थ भावसे ज्ञानदान देना हैं । उन्होने मुझे 
पाँच माह नियमित स्वाध्याय कराया हैं । उनके समझानेकी शैली उत्तम है । 
सामान्य व्यक्ति भी उनकी स*लू शैलीसे विषयको समझ लेता है । 

उनका दूसरा गृण है गुरु भक्ति और विनय । पाँच माहमे वे रोज आते 
और बड्दी भक्ति तथा विनयके साथ स्वाध्याय कराते थे । हमने उनमे बड़ी 
विनश्नता एवं निरभिमानता देखी । 

उनमें तीसरा गुण है. समयको नियमितता । एक मिनट भी वे विलम्ब 
नही करते । जो समय उन्होने नियमित किया उस समयपर अवश्य आ जाते थे । 
विपय आरम्भ कर देते थे। बहुत हो मितभाषी और गम्भोर हैं। हमारा उन्हें 
शुभाज्ीर्वाद हैं । 





अद्धा-सुमन 
७ क्षुतकक खित्तसागरजी, घाटोल 
विद्वतृवर्य बयोवुद्ध ५० बंशीधरजी व्याकरणाचार्यके अभिनन्दनार्थ एक ग्रन्थ प्रकट होने जा रहा है 
ऐसा 'जैन गजट' में पढ़ा । अत. भाव हुए कि कुछ पक्ति श्रद्धासुमतरूप भेजूँ। इसका फल यह है । 
महासभाकी भी मीटिंगोसे तथा विद्वानोंकों मीटिगोमें मैंने गृहस्थकालमे पण्डितजीको प्रथम देखा था | 
सामान्य बातचीत भी हुई थो, पत्र-व्यवहारसे परिक्षय बढा। यात्रा प्रवासमे एक दिन उनके घर पर 
आतिथ्य भी अनुभवमे आया था। वह इतना सरल, ऋजु और दालीन था कि वह मैं कभी भी भूछ 
नहीं सकता । 


२ ' सरस्वती-भरवपुत्र पं० बंशीधर व्याकरणाचार्थ अभिनन्‍्दन-प्रस्थ 


व्याकरणाचाये पण्डित होते हुए अपनी आजीविकाके लिए उन्होंने कपडेका धंधा पसन्द किया था और 
जूब-खूबीसे चलाते है। शायद समाजका रुख पहलेसे ही उनकी पैनी दृष्टि पा गई थी । समाज मनीषियोंको 
जिस दृष्टिसे देखता है, परखता हैं और आधथिक सकटोसे विडम्बना रूप तरीकोसे बचाना चाहती है वह सब 
अब सभी विदित है। अत परिणामत आज विद्वान शेष नहीं बन रहे है और भविष्यमे वहाँ एक बड़ा 
शुन्य मात्र ही नजर आयेगा। यह हैं हमारी घन पूजाका कुफल ! भाग्यहीनता ! 

सोनगढकी गलत प्ररूपणाके धारेम॑ पण्डितजीकी सशक्त कलम से खूब लिखा, किन्तु समाजने उसे 
कितना प्रोत्साहन दिया इसकी कथनों अतिकरुण है । कोई सहृदयी होता तो उसे कहनेका मौका मिलता 
किन्तु वहाँ सी निर्जनता है । 

विद्वान्‌ उपयोगी दीपक हैं। उसका संरक्षण हमारी सरक्ृतिका रक्षण हैं। जितनी उदासीनता इस 
बारेमे रहेगी इतने कटु परिणाम हमे ही भोगने पड़ेगे । 


जनागमके ममंज्ञ मनीषी 
७ स्वस्तिश्री भट्टारक चारुकीति पण्डिताचायंवर्यं स्वामीजी, मृडबिद्री 

जैनदशनके मूघ॑न्य विद्वान समाजमान्य विद्वद्यं पं० बश्ीधरजी व्याकरणाचार्य जैन आगमके मर्मश 
प्रकाण्ड मनीषी है । प्रशम-हृदयी व परम भद्र परिणामी है इस वृद्धावस्थाम इस समय समाजमे सर्वाधिक 
चचित विषयपर आपने सन्तुलित लेखनी चलाई हैं। जैनागमके अधिकारी विद्वान्‌ द्वारा गम्भीर विषयोंका 
अध्ययन व मनन करके जो पुस्तक लिखी गई है वे महत्त्वपूर्ण हे । और उससे धमं-सस्क्ृतिकी रक्षा हो सकती 
है । वे स्वस्थ रहे यही हमारा उन्हें साधुवाद है । 


बहुमुखी प्रतिमाके धनी 


& कमंयोगी भद्वारक चारुकीति स्वामीजी जैन मठ, श्रवणवेलगोला 


सारस्वत, स्वतन्त्रता-मग्रामी, सिद्धान्ताच्रायं प० बशीघरजी व्याकरणाचार्यके अभिननन्‍्दन ग्रन्थ- 
प्रकाशनकी योजना ज्ञात कर बडी प्रसन्नता हुई । 

आदरणीय पण्डितजीका जीवन जैन सिद्धान्तके चिन्तन, मनन एवं लेखनम ही अधिक सलग्न है । 
आप बहुमुखो व्यक्तित्वके प्रतिभावान्‌ विद्वान्‌ हैं। आपकी लिखी अनेक महत्त्वपूर्ण पुस्तकोमे एवं पत्र-पत्रिकाओ- 
में प्रकाशित आपके दाशंनिक, सैद्धान्तिक एवं सामाजिक लेखोम आपका व्यक्तित्व सबत्र झलकता हैं । आपने 
जीवनमें सचित ज्ञानके वितरणकों ही औचित्य समझा । परिणामस्वरूप कई मौलिक ग्रन्थ आपके प्रकाशमे 
आये । आज चौरासी वर्षकी आयु भी आप अपनी उसी भ्रक्रियामे रहकर चौरासीसे मुक्त होनेके सत्‌ प्रयत्न- 
में लगे हैं। अत आप जैसे सारस्वतोके जीवतकी अनेक उपादेय घटनाओंके साथ सिद्धान्त, दर्शन आदिके 
भहस्वपूर्ण लेखोंसे भरा यह अभिनन्दन-प्रन्थ शानवर्घक होनेसे संग्रहणीय रहेगा । 

हमारी भावना है कि आप चिरायु हो और आपके जीवनवृत्त एवं व्यक्तित्वका दर्शक यह अभिनन्दन- 
ग्रन्थ समाजके जिज्ञासुओके लिए नूतन स्रोत बने । 


भद्रं भूयात्‌ू--वर्षता जिनशासनम्‌ । इत्याशीर्वाद । 


ही] 
जम 
ऊ ऐड २0 





हैँ पक ब् न 
नायाचाय पूणय था गणगप्रसाट जी वर्णी 
«५ जिसका खत्र-शायास पौत दास अ-पयन वि या 
मी 8 अशाधरतज्ञा न्यात रएपैलासय | बेर पावच्धास जानना हक । उप प्रक्रनि के) झनतप् है! 
गर ॥ मतपर है 


जनप्रस्मम अकातय थ्द्धा / | कभी भा जागमाोबराघा उपदश नहीं दस ) 


१ | आशीरव॑ंचन, संत्मरण, शुभकामनाएं : ३ 





प्रधान मंत्री, 
भारत 


नई दिल्‍ली 
१ सितम्बर, १९८५९ 


शल्देश 


पं० बंशीधर व्याकरणाचार्य के उपलक्ष्य में प्रकाशित 
किए जा रहे अभिनन्दन-ग्रनल्य की सफलता के लिए कृपया 
सभी संबंधितों को मेरी हार्दिक शुब्रकामनाएं सम्प्रेषित 
करें । 
राजीव ग्रांधी 


हैं: सरस्वती-बरवपुत्र बं० बंक्षीघर व्याकरणाचायं अभिनस्वन-प्रभयं 





गुह-मंत्री, 
भारत 
नई दिल्ली-११०००१ 
१६ सितम्बर, १९८९ 


सल्देश 


यह बड़े हर्ष का विषय है कि आप वयोवृच्द स्वतंत्रता- 
सेनानी और विल्दत॒वर पं० बंथीधरजी व्याकरणाचार्य के 
भभिनन्दन का आयोजन कर रहे हैं। इस प्रशंसनीय प्रयास 
के लिए आप साधुवाद के पात्र हैं। 

पं० बंधीधरजी ने आजादी की लड़ाई और साहित्य- 
साधना के साथ ही समाज-मुधार के क्षेत्र में जो महत्वपूर्ण 
कार्य किये हैं वे नयी पीढ़ी के लिए प्रेरणा के स्थायी स्रोत 
हैं। मैं पं० बंधीधरजी की दीर्घायु के साथ ही आपके प्रयास 
की सफलता की मंगल-कामना करता हूँ 


बूठा सिंह 


१ | आज्ञोबंचत, संस्मरण, शुभकामनाएं * ५ 


राध्ट्रीय स्तरके सनीषीका अभिननन्‍्दन 
७ साहु अशोक कुमार जैन, अध्यक्ष, अ० भा० दि० जैन तीथंरक्षा कमेटी 

यह जानकर अत्यन्त प्रसन्‍नता हुई कि आदरणीय प॑० बंशीघरजी व्याकरणाचार्यका राष्ट्रीय स्तरपर 
सम्मान किया जा रहा है और इस अवसरपर अभिनन्दन-पन्थके प्रकाशन की भी योजना है । 

निस्मन्देह पं" बशीधरजी जैन समाजके मूर्ध॑न्य विद्वानोंमेंस है। देश, समाज और जैन वाड्मयके प्रति 
उनकी सेवाएँ अमुल्य है । समाजका थह गौरव है कि उसे पं० बंशीधरजी जैसे महान्‌ मनीषी, चिन्तक और 
विचारकका सान्तिध्य प्राप्त है। उनके व्यक्तित्व और क्ृतित्वकी जितनी भी सराहना की जाय, थोडी है । 
इस महान्‌ योजनाके साथ आपने मझ भी जोदा है, इसे मैं अपना सौभाग्य मानता हैं। मेरी कामना हूँ कि 
आदरणीय पण्डितजी चिरायु हों तथा समाज उनके ज्ञानसे निरन्तर लाभान्वित होता रहे । पण्डितजीके प्रति 
मेरी आदरपूर्ण विनयाज लि । 

समारोह 0वं अभिनन्दन-प्रन्थ प्रकाशन योजनाको पूर्ण मफलताकी शुभ कामनाओंके साथ । 


मूल आसम्नायके संरक्षक विद्वान 
#श्रीनिर्मलकुमार जैन सेठी, अध्यक्ष, अ० भा० दि० जैन महासभा 

मझे जानकर अत्यन्त प्रसन्नता हुई कि जैन आगभके महान विद्वात व मूल आस्नायको सुरक्षित रखने- 
की आनमें विद्त्‌ वर्गमे जो भावसे ज्यादा चिन्ता है ऐसे महान्‌ व्याकरणाचार्य व जैन संस्कृतिके उत्नायक 
पण्डित बंगीध र्जीकों समाजने अभिनन्दन ग्रन्थ भेंट करमेका निश्चय किया है यह महासभाके लिये अत्यन्त 
ही प्रसन्‍नता की बात है। सच तो यह है कि महासभाकों आगे बढ़कर दो दशकोके पहले ही पष्डितजीकों 
यह आदर देना चाहिये था । 

वे चिराय हो, यही कामना है । 


सरस्वतीके भण्डारकों भरते रहें 


# श्री डालचन्द्र जैन, सामद तथा अध्यक्ष, अ० भा० दि० जैन परिषद 

सरस्वती वरदपृत्र पण्डित बंशीधरजी व्याकरणाचार्य जैन समाजके छ्याति प्राप्त विद्वान हैं। उनकी 
अविरल सेवाओके फलस्वरूप अभिनन्दत ग्रन्थका प्रकाशन हो रहा है । यह समाजको गौरवकी बात है । 

आदरणीय पण्डितजी जैनदशंन और जैन सिद्धान्तके अधिकारों विद्वान्‌ तो है ही लेखक, ग्रन्थकार, 
सफल संपादक और समाज-सेवी व्यक्तित्व तथा स्वतन्वता संग्राम सेनानी भी है । वे सदेव समाज एवं संस्थाओं 
से साबद्ध रहे हैँ और इस व॒द्धावस्थामे भी चिन्तन और लेखनकी दिशामे सतत संलग्न है । 

श्री वोस्प्रभुसे प्राथंना है कि वह श्रद्धेय पण्डितजीको स्वरथ जीवन और दीर्घायु प्रदान करें, ताकि 
वह सरस्वतीके भण्डारकों भरते रहे । 

मैं इस प्रयासकी सफलताकी कामना करता हूँ । 


कर्मठ जिनवाणी सेवक 
७ श्री निरमेलवन्द सोनी, अजमेर 
अभिनन्दन समारोह समितिने जैन विदज्जगतके कर्मठ जिनवाणी सेवक श्री सरस्वती पूत्र पण्डित 
बंशीघरजी व्याकरणाचायको उतकी ज्ञानाराघनाके उपलक्षमे अभिनन्द्रन ग्रन्थ समपंण करनेका उपक्रम किया 
हैं वह अत्यन्त उपयुक्त एवं सराहनीय है ! आगम सेवकोका ससाज जो भी सम्मान करे वह थोडा हैं । 
१-१ 


६ सरस्वती-बरवपुत्र पं० बंशीधर व्याकरणाचाय अभिनन्‍वन-प्रस्य 


मैं पण्डितजीसे व्यक्तिगत कभी परिचित नहीं हुआ हैं, फिर भी उनकी लेखनीसे प्रसृत आगमनिष्ठ, 
तकंपूर्ण लेखावली तथा ग्रन्थावलीसे अवध्य प्रभावित हूँ । 

प्रकादय अभिनन्दन ग्रन्थ उनकी व्यक्तिगत स्थाद्रादगर्भित रचनाओका एक प्रामाणिक सग्नह होगा और 
उसे विद्वदूगण और स्वाध्यायनिष्ठ जनता अपनायेगी तथा स्वाध्याय करेंगी, ऐसी आज्ञा हैं । 

आदरणीय पण्डितजीके प्रति मैं अपने श्रद्धा-सुमन समपित करता हुआ उनके स्वस्थ एवं चिरायुप्यकी 
मंगल-कामना करता हूँ । 


जैन विद्वानोंमें कीतिमान 


# श्री देवकुमार सिह, कासलीवाल, इन्दौर 


भादरणीय पण्डितजीने जैन विहानोंमे कीतिमान स्थापित वर विशेष स्थान प्राप्त किया है, उस 
परिप्रेक्ष्यमे उनका अभिनन्दन समयोचित एवं प्रशंसनीय है । 
आदरणीय पण्डितजी स्वस्थ्य एवं दीर्घायु हो, ऐसी बीर प्रभुसे प्रार्थना है । 


समाजकी महान्‌ विभूति 
# श्री रमेशचन्द्र जैन, कायकारी निदेशक, टाइम्स ऑफ इण्डिया, नई दिल्ली 


सिद्धान्ताचाय पष्डित बणीघरजी शास्त्री व्याकरणाचार्य जैन समाजके मूर्धन्य विद्वानोमे हैं। उनके 
शानके आलोकसे जैन वाइमयकी आभा चारो ओर फैली है। समाज गौरवान्वित और घन्य हुआ हैं। ऐसे 
बिद्वानू, मनीषी और साहित्यके साधकका आप अभिनन्दन कर रहे हे, यह नितान्त हषका विषय है । 

जैनदर्शनके अधिकारी विद्वान्‌ पण्डित बशीधरजीका जीवन प्रेरणाका अजस्र खत है । ८४ बषंकी 
अवस्थामे भी यह कमठ “यक्तित्व साहित्य-साघनामे सलग्न है। ज्ञान, ध्यान, चिम्तन आर मननके सागरकों 
मथकर पण्डितजीने जिस सुधारसका पान समाजको कराया हैं, समाज उससे कभी उऋण नहीं हो पायेगा । 
पण्डितजी हमारी विभृति है । प्रभु उन्हें चिरायु करे, वे स्वस्थ >है, यही उनके चरणोम मेरी विनयाजलि हैं । 
मंगल कामना 
७स० सि० धन्यकुमार जैन, कटनी 

पष्डित बंशीध रजी व्याकरणाचाय बीना पुरानी पीढीके पण्डित वर्गमेसे एक विद्वान हूँ । आज उनकी 
आयु ८४ वर्षकी हैं। पुरानी पीढीके विद्वानोमे प्राय कुछ हो विद्वान्‌ बचे है । इन्होंने अपने जीवनकालमे 
राष्ट्र, समाज, जाति और घमंकी सेवा की हे । अपनी स्वतन्त्र-विचारधारा, चिन्तन-मनन और लेखनकी उनकी 
अपनी विशेष शैली रहो है । जैन आगम पर उन्होने साहित्य सृजन किया है । उनके अभिनन्दन ग्रन्थ समर्पण 


योजनाका में स्वागत करता हूं | वे दीघंजीवी हो, समाज और धर्मकी चिरकाल तक वे सेवा करें--इसकी मै 
मंगल कामना करता हूँ । 


सही अथॉर्में सरस्वती वरदपुत्र 
७ श्री बाबुलाल पाटोदी, इन्दौर 
श्रद्ेय पण्डित बंशीधरजी व्याकरणाचार्य सही अरथोर्में सरस्वती वरदपुत्र हे । मुझे उन्हे सुननेका 


अवसर प्राप्त हुआ, उनकी स्पष्ट भाषा, ताकिक गली श्रमण-परम्परासे कभी विमुख नही हुई । वे जिनवाणी 
एवं आचायोके कथनमे किसी प्रकारकी मिलावट नही चाहते । उन्हें कभी पद एवं प्रतिष्ठाका मोह नही रहा । 


१ | आश्ीवेंलन, संस्मरण, शुभकासनाएँ. ७ 


जिनवाणी-माताके निष्पृुह चिन्तकके रूपमें अपना जीवन जिया | खानिया तत्त्वचर्चामे आपने ज॑नदशैन और 
जैन मिद्धान्तका जिस प्रकार गम्भीर विचारकके रूपमें स्वतन्त्र चिन्तन दिया उसने विद्वानोंकों सोचनेके लिये 
नई दिशा प्रदान की । जो भ्रमित हो रहे थे उन्हें सही राह बताई । 

पूज्य गणेशप्रमादजी वर्णनि बुन्देअखण्डको जैन वाहमयके अनेकों विद्वान्‌ दिये । आज समाजमे जो 
सर्वाक्ल पण्डितोकी कमी महसूसक्री जा रही है व उनके स्थानपर साप्ताहिक, पाक्षिक एवं मासिक शिक्षण- 
शिविरोमे भाषण सुनकर कथित पण्डित निर्मित हुए है, उन्होंने धर्म एवं वाइमयका जितना अहित किया 
है, शताब्दियोसे उतना नही हुआ । 

पूज्य पण्डित बणीघरजी वर्तमान युगके स्वतन्त्र चिन्तक, जिनको कथनी व करनीसे कोई भेद नही, 
हमारी अपूर्वीनिधि है । उनका अभिननन्‍्दन करके विद्वतृजन एवं समाज अपना ऋण हलका कर रहा है । सम्पूर्ण 
समाज पण्डितजीको हृदयसे नमन करता हैं । 


सेवा ही जिनका लक्ष्य हे 
# श्री ज्ञानचन्द्र खिन्दका, अध्यक्ष, श्री दि० जैन अ० क्षेत्र श्रीमहावीरणी 


पण्डिन बशीघरजी व्याकरणाचायंका नाम जैन समाज, दर्शन, साहित्यके क्षेत्रम एक जाना-माना/ 
सुपरिचित नाम है । व्यवसायी होते हुए भी आप साहित्य और समाजकी सेवामे जिस प्रकार जुडे हुए है वह 
हलाधनोय हैं । सच तो यह है कि प्रारम्भसे ही “सेवा” आपके जीवनका एक अभिन्‍न अग रही हैं, देश-सेवा, 
समाज सेवा, साहित्य सेवा ये ही तो रूक्ष्य|/उद्धेष्य रहे हैं आपके जीवनके । अध्ययन-मनन-चिन्तन-लेखनमे 
आप आज भी सक्रिय एच्र सहूग्न है। ऐसे कर्मठ प्रेरणाम्पद व्यक्तित्वके प्रति मैं अपनी विनयाञ्जलि समपित 
करता हुआ उनके स्वस्थ आर सक्रिय दीघं-जीवनकी कामना करता हूँ । 


गहंसस्‍्थ्य, संन्धास और विद्वत्ताफी त़िवेणी 
७ राय देवेन्द्रप्रसाद जैन, एडवाकेट, गोरखपुर 

मुझे यह जानकर बड़ी प्रसन्नता हुई कि जोवनपर्यन्त जैनसमाज तथा ज॑नसाहित्यकी सेवा करनेवाले 
स्वनाम धन्य भिद्धान्ताचा्य पंडित बशीधरजों व्याकरणाचार्थ, शास्त्री एवं न्‍्याथतीर्थकी सेवाओोको स्मरण करने 
ओऔर उनके प्रति आभार ज्ञापनाथं अभिनन्दन ग्रन्थका प्रकाशन होने जा रहा हूँ । 

श्रद्धेय पढितर्जीका नाम तो मैंन बहुत सुन रखा था पर उनके दर्शनका सौभाग्य मुझे डॉ० दरबारी- 
लालजो कोठियाके अभिनन्दन ग्रथ ममारोहकै समय हुआ । पडितजीसे बात करनेपर में उनकी विद्वत्ता, गहन 
अध्ययन, जैनदर्शतम उतकी गहरी पैठ दखकर आदचय॑चवित रह गया । 

दूसरी बार पडिनजीके धरपर दो दिन ठहरनेका सौभाग्य मिलनेपर उनके निकट साहुचयंका अवसर 
प्राप्त हुआ। गृहस्थ जीवन, वानप्रस्थ तथा सन्‍्यास तीनोका आश्चर्यजनक समिक्षण पडितजीम देखकर बहुत 
ही प्रभावित हुआ | उनकी दिनचर्या प्रात रे बजेसे प्रारम्भ होती है । अध्ययन, चिन्तन लेखनके प्रति उनका 
समपंण बड़ा प्ररणादायक रहा । गृहस्थ जोवनमे ऐसी रुचि तथा अध्यात्मसे प्रेम दोनो गुण एक साथ बहुत 
कम देखनेको मिलते हैं । पं डतजोका मधुर भाषण तथा सादा जीवन अनुकरणीय है । मेरे जैसे सामान्यजन- 


को यंडिज।ने जन 4 न जसे गुढ़ विययकों सरल तथा बोधगम्य भाषामे थोंडे समयम ही ग्राह्म करा दिया । 
यह उनकी विलक्षगता है । 


अन्तम पडिनजीके दीर्घाय होनेकी हादिक कामना करते हुए पुत्त. प्रसन्नता व्यक्त करना चाहता हूँ 
कि पंडितजा जैसे महान्‌ घमसेवी, स्वतन्त्रता संग्राम सेनानी, साहित्यिक तथा समाजसेवीकी सेवाओके प्रति 


८ : सरस्यतो-अरदपुत्र पं० जशीधर व्याकरणाघार्य अभिनम्दन-प्रसण 


आभार प्रकट करनेके लिए अभिनन्दन ग्रन्थ प्रकाशनका निर्णय उचित ही है। यह अभिननन्‍दन पंडितजीका 
नही हैं बल्कि साहित्य तथा दर्शनका अभिनन्‍्दन है ऐसी मेरी भावना है । मेरा बारम्बार नमन । 


जिनवाणीके परस आराधक 
७ श्रीमन्‍्त सेठ राजेन्द्रक्मार जैन, एडवोकेट, विदिशा 


परम आदरणीय श्रद्ेय ५० बंशीधरजीका अभिनन्दन उनकी ही नही, प्रत्युत उनकी विद्वत्ताकी 
महिमाका परिचायक है। आदरणीय पडितजीने अपना जोवन जिनवाणीमे लगातार साथंक किया है। इसके 
परम लद्ष्यसे उनका जीवन जीवत होगा । जिनवाणीका परमलद्ष्य वीतराग विज्ञानताका हैं और इससे समन्वित 
जीवन ही जीवंत होता है | ऐसे जीवनकों पीकर भवचक्रकी परवाह नहीं रहती | जिनवाणीका यहीं भाव 
भाषण उनके जीवनमे आवे, यह भावना है और यही उनका वास्तविक सम्मान है । 
जेनजगतके गौरव पूंज 
७ श्री सौभाग्यमल ज॑न, लखनऊ 

श्रद्धेय पं० बंशीधरजी व्याकरणाचार्य, मिद्धान्तचार्य समग्र जैन जगतके चोटीके मृघ॑न्य विद्वान एव 
गौरव पूंज है । श्रद्धय ५० जी आरम्भसे अब तक चौरासी वर्षको उम्र होने पर भी जैनघर्मको महती न्याय- 
पूर्ण समीचीन आप मार्गकी सैद्धान्तिक सेवा कर रहे है । श्रद्धेय ५० जीने कानजी पंथके विरुद्ध खानिया तस्व 
चर्चामे प्रमुख भाग लिया था और उस विषय पर सप्रमाण अनेक ग्रन्थ लिखे है। वे उनकी अनेकालमयी 
आषंमार्ग पर दृढ़ श्रद्धाको प्रतिष्ठापित करते है । 

मैं बीर प्रभुसे मगल कामना करता हूँ कि आप दीघंजीबी हो एवं आपंमार्ग वीतरागमार्गके अनुयाइयोको 
समुचित मार्गंदर्शन देते रहे । 
अनुकरणीय साहित्य-साधना 
# श्री प्रेमचन्द्र जैन, अध्यक्ष-राजकृष्ण जैन चेरिटेबल ट्रस्ट, दिल्ली 

हमे यह जानकर अत्यन्त प्रसन्नता हुई कि विह्ृदवर्य प० बश्ीधरजी व्याफरणाचायंकों अखिल भारतीय 
स्तरपर समाज अभिनन्दन ग्रन्थ भेट करनेको जा रही है। पण्डितजीकी सेवाओको देखते हुए समाजका यह 
निर्णय निःसन्देह प्रशंसनोय है । 

व्याकरणाचायंजी आरम्भसे ही स्वतत्र घिन्तक और विचारक है । उन्होने शिक्षाकों कभी आजीविका: 
का साधन नहीं बनाया । अतएव वे स्वतन्न व्यवसायी रहते हुए देश, समाज, साहित्य और धर्मकी सेवाम 
संलग्न हैं। आपने गजरथ विरोधी आन्दोलन व अनेक आन्दोलनोमे भाग लिया। बामौराका दस्सा पूजा- 
घिकारका ऐतिहासिक मुकदमा भी आपने लड़ा। आप गणेशप्रसाद वर्णो जैन ग्रन्थमाला, वाराणसंके वर्षों 
भन्री रहें । अ० भा० दि० जैन विद्वत्परिषद्के अनेक वर्षों तक मंत्री व अध्यक्ष रहे। गुरु गोपालदास वर॑था 
शताब्दी समारोह आपके अध्यक्ष कालमे सफलतापूर्वक सम्पन्न हुआ था । 

आप सफल पत्रकार, लेखक ओर सम्पादक भी है। झान्तिसिन्धु और सनातन जैन पत्रोका आपने 
योग्यतापुर्वंक सम्पादन किया है। विभिन्‍न पत्र-पत्रिकाओम सैकडो लेख आपने लिखे हे । उनमें अनेक लेख 
तो बहुत ही चिन्तनपृर्णं और गभीर है। जैनतत्त्व-मीमासाकी समीक्षा, जयपुर (खानिया) तत्त्वचर्चाकी 
समीक्षा, जैनदर्शनमे निश्चय और व्यवहार जैसो पुस्तक तो जैनसाहित्यक्री अमूल्य निधि है । तात्पयं यह 


है कि आपकी समाजकी सेवा और साहित्यकी साधना निश्चय ही वतंमान और भावी पीढ़ोके लिए अनु- 
करणीय है । 


१ | आशीर्षलन, संस्तरकष, शुभकामनाएं ९ 


समाज और साहित्यकी तरह आपकी राष्ट्र-सेवा भी उल्लेखनीय है। मन्‌ १९३१ से हो आप राष्ट्रीय 
कार्योंम सक्रिय सहयोग देने लगे थे । सन्‌ १९४२ के स्वतन्त्रता आन्दोलनमे आपने सागर, नागपुर और 
अमरावतीकी जेलोमे असह्य कष्ट सहे । खादीको अपनाकर भी अन्य खादीधारी नेताओसे बचे रहे । भारत 
सरकारने आपको स्वतन्त्रता सेनानीके रूपमें ताम्रपत्रपर अंकित प्रशस्ति पत्र द्वारा सम्मानित किया है । 

समाजके विश्वुत विद्वान्‌ स्वर्गीय पं० बालचन्द्रजो शास्त्री और डॉ० ५० दरबारीलाल कोठिया 
न्यायाचायं आपके परिवारके सदस्य (मतोजे) हैं। आपके पुत्र भी सुयोग्य व घामिक विचारधाराके है । ऐसे 
देदा, समाज, साहित्य और धर्मसेवी विद्वान्‌को अभिनन्दन ग्रन्थ भेटकर समाज निश्चय ही गौरवान्वित होगा । 


अद्धा-सुसन 
७ श्री तारासन्द्र, प्रेमी, महामत्री भा० दि० जैन संघ, मथुरा 

मुझे यह ज्ञातकर हादिक प्रससतता हुई कि परम श्रढ्धेय भाई साहब पं० बंशीघरजीको अभिनन्दन- 
ग्रन्थ समर्पित करनेका समाजने निर्णय लिया है । 

वस्तुत वें उसके योग्य है । उनकी सामाजिक, सास्कृतिक और राष्ट्रीय प्रवृत्तियाँ किसोसे छिपी नहीं 
हैं | दस्सा पूजाधिवारमे उनका प्रमुख भाग रहा हैँ । समाजमें खासकर बुन्देलखण्डमे गजरथोंकी भरमार थी 
और उनमें कितना ही अपव्यय होता था, जिससे समाजमे शिक्षा जैसे विधेयात्मक काये नहीं हो पाते थे । 
पण्डितजीने इस दिशासे कदम उठाया और गजरथोका विरोध किया । सहक्तो छोगोने उनका समर्थन किया । 
फलत आज गजरथोमे कमी हो गयी है और उनमे सुधार हुआ है । शिक्षाका प्रसार एवं प्रचार भी हुआ है । 

पष्डितजीकी राष्ट्र-मक्ति भी कम नहीं हैं । सन्‌ १९४२ के “भारत छोडो” आल्दोलनमे भाग लेनेपर 
वे जल भी गये | आज उनका नामोल्लेख बड़े गवंके साथ स्वतन्त्रता-सेनानियोमे किया जाता है । 

हम उन्हें अपने श्रद्धा सुमन अपित करते हुए उनके शतायु होनेकी मंगल-कामना करते है ! 


जेन आगसके जागरूक प्रहरो 
#स० सिं० जिनेन्द्रकुमार जैन गुरहा, खुरई 


जेन आगमके जागरूक प्रहरों धाभिक, सामाजिक एव राष्ट्र-सेवाके सभी क्षेत्रोमे पं० जीकी स्तुत्य सेवा 
सदा स्मरणीय है । आषंप्रणीत जिनागम एवं आध्यात्मिक अन्योंके अध्ययन, मनन और चिन्तनमे ८४ वर्षकी 
इस आयुमे भी १० जी सतत सरूरन है । सावधानीसे अपनी लेखनीसे जैनसाहित्य एवं रचनाये, समाज एव 
विद्वानोको अपित कर रहें है और उनका आह्वान कर रहे है कि वे जिनागमके प्रतिकूल प्रचार व आचरण 
न करें, जो कि आजकल चल पडा है। यह अनेकान्त विरोधी “'एकान्त मत”” समाजमे अनेक विवादो-विकारो 
कौ जन्म दे रहा हैं। सन्‌ ६३ में जयपुर (खानिया) मे इन नये” व “पुरातन” विचार वाले विद्वानोके मध्य 
तत्त्व चर्चाका आयोजन निष्कर्ष पूर्ण नहीं रहा। फलत. अआगम अनुकूक विद्वानोंकों “शंका पक्ष” व इन 
/शकान्तियो'” समाधान पक्ष-बना डाला है, जिससे तत्त्व निष्पन्न होनेकी अपेक्षा उलझन गया । इसी हैतुसे 
प० जीते ब अन्य समाजके विद्वानोनें इस “सोनगढ”” पक्षकी समीक्षा करनेका संकल्प लेकर लेखन कार्य किया 
है । 'खानियाँ तत्त्व चर्चार्क! समीक्षा”, “जैनगासनमें निश्चय और व्यवहार, ' पर्यायें क्रबद्ध भी होती 
हैं और अक्रमबद्ध भी” तथा समय-समय पर जैन पत्रिकाओमे प्रचुर शोधपूर्ण लेख लिखे है । 


उनकी कृतियाँ गम्भीर मनन, चिन्तन, अध्ययनकी विषय है जो कि निष्पक्ष भावसे पढ़ने पर “बोध 
गम्य!' हैँ। जैन संस्कृति-संस्कार अक्षृष्य रहे । श्रद्धेय ५० जी दीर्घायु हों यही शुभ कामना है। 


१० सरस्वतो-धरदपुत्र पं० घंशोषर ध्याकरणाथार्य अभिन न्‍्वन-प्रन्थ 
सिद्धान्तके लोह पुरुष 


७ श्री भगतराम ज॑न, मंत्री, अ० भा० दिगम्बर जैन परिषद, दिल्ली 

पं० बंशीधर शास्त्रीका स्थान जैनसमाज में उच्चकोटिके विद्वानोमेसे है । 

पं० बंज्ीघर शास्त्रीजी अ० भा० दिगम्बर जैन परिषदसे प्रारम्भसे जड़े हुए हैं। इन्होंने परिषदकी 
रसीतिनीतिका सदैव समर्थन किया है । अब भी वह परिषद केन्द्रकी प्रबन्धसमितिके सदस्य है । उनपर किसी 
दबाव या प्रलोभनने उनके विचारोमे कोई परिवर्तन नहीं होने दिया । 

कपडेके व्यापारम व्यस्त होत हुए भी अपनी धामिक लगनमे लग्नशील है । प्रतिष्ठा प्राप्तिकी भावना- 


से दूर रहते है । सादगीका जीवन सरल स्वाभावी सभी विशेषताये इनमे पाई जाती है। समाजमें इगके 
द्वारा लिखित ग्रन्थोका अपना स्थान है। 


मुझपर उनका बडा स्नेह है। मुझे जब भी बीना जानेका अवसर मिलता हैं में सीधा उन्हीके यहाँ 
पहुँचता हूँ। सामाजिक चर्चाएँ भी होती है । 
अपनी भ्रद्धाके सुमन अपित करते हुए उनके दीर्घजीवनकी कामना करता हूँ । 


नैतिकता और कत्तेव्यनिष्ठाकी प्रतिमूर्ति 
७ सि० आनन्दकुमार जैन पूर्व अध्यक्ष नगर पा० एवं स्थानीय जन हितोपदेशिनी सभा, बाना 

पष्डितजी वाराणसीम अध्ययन समाप्तकर सन्‌ १९२८ में बीना जाये थे ओर तभोसे उन्होंने बीनाको 
अपना कार्यक्षेत्र बनाया । 

जैनदर्शनके मौलिक चिन्तक एवं विचारकके रूपमे जहाँ एक आर आपकी प्रतिभाका उद्भूब हुआ, 
वही दूसरी ओर महात्मा गान्धीके स्वतत्रताके राष्ट्रीय आन्दोलनोसे आपका हृदय उद्वेलित होने लगा । धर्म 
एव राष्ट्र एक दूसरेके सम्पूरक होते है । इस भावनासे अनुप्राणित होकर आप राष्ट्रीय कार्योंम सक्रिय हो गये 
और सन्‌ १९४२ में आन्दोलनमे आप सागर व नागपुर ,अमरावतीकी जेछमे न जाने कितने कष्ट महें । 


युगकी आवदयकताको दृष्टिगत रखते हुए आपने सल्म्रार्ग प्रधारिणी समिति द्वारा देवगढ़ और केवलारों 
गजरथ विरोधी आन्दोलन किये । 


एक स्वतल्त्र व्यवसायीके रूपमे अपना जीविकोपार्जन करते हुए अपने पाडित्यको अर्थापार्जनका माध्यम 
नही बनाया । आपकी विद्कत्ता और चिन्तनशीलता उच्चकोटिकी है । साथ ही दो बाते, जा मेने आपके जीवनमे 
देखी, वे है --कत्तंब्यनिष्ठा और नैतिकता | समाज, राष्ट्र और धमके त्रिकोणपर आपसे अपनी इन विशेषताओं 
को आजीवन जीवन्त बनाये रखा है । एक महान्‌ लेखक ओर साहित्य-मनीपोके रूपमे भी आप बिश्रुत हैं । 
आज भी साहित्यप्रणयनका महानयज्ञ इस ८४ वर्षकी वयोवुद्धावस्थाम अनवरत चालू हैं । 

अपने ठोस और जागम तकके द्वारा-एकान्त नयका बहुत स्पष्ट और सुझनबुझ पूर्वक सैद्धान्तिक खण्डन 
कर आर्ष परम्परा और आजके तथाकथित धामिक साहित्यमे आये दोषोका निराकरण न केवछ अपने चिन्तन- 


शील निबन्धों | लेखोके द्वारा किया अपितु “'ज॑नशासनमे निश्चय और व्यवहार” जैसी कृतियाँ लिखकर समाज 
शासन एवं धर्का महान उपकार किया है । 


बोनाकी स्थानीय संस्था श्री नाभिनन्‍्दन दि०्जैन हितोपदेशिनों सभाके आप वर्षों मत्री पदपर आसीन 
होकर, इस सभाको जीवनदान देकर भ्मन्‍्नत किया था । 
पण्डितजी शान्तिप्रिय, अनुश्ासनप्रिय और मितभाषी है। इन्ही मुणाका प्रभाव आपके परिवाग्पर 


पडा । समाजके मार्ग दर्शक छव राष्ट्रके नि स्पृष्ठ सेवक छातायु होनेकी मगल ऋमना करता हुआ अपने श्र द्धा- 
सुमन अपित करता हूँ । 


१/ आशीबंधन, संस्मरण, शुभकासनाएं ' ११ 


सादा जीवन उच्च विचार 
#स० सि० सुमेरचन्द्र जैन, जबलपुर 

पण्डित बन्मीघरजी व्याकरणाघार्य बीना (सागर) बुदेलखण्डके महान्‌ जैन विद्वान है। सन्‌ १९५० में 
पण्डितजी का पहला परिचय खरईमे महावीर जयंतीके शुभअवसरपर हुआ था। उस समय रात्रिको आपके 
भाषणको सुननेका छाभ मिला था। पण्डितजीका जीवन बहुत ही सादगी पूर्ण है। घरपर या दुकानपर हमने 
हमेशा ही चिन्तन-मनन करते हुएदेखा | ता० ११-५-८९ को हम बीनामे पचरकल्याण गजरथके शुभ अवसरपर 
मिले थे । तब हमने आपसे दिगम्वबर जैन समाज बीनाके सघटन बाबत चर्चा की थो। अच्छा यह हुआ कि इस 
कार्यमे सफलता मिली । पण्डितजीने अपने जीवनमे अनेक महत्त्वपूर्ण जैन ग्रन्थोकों लिखा हैं, जिनमे आपने 
अनेक जैन विषयोपर अच्छा प्रकाश डाला है। हम आपका हादिक अभिनन्दन करते तथा शुभकामना करते है 
कि आप शतायु हो । 


समाजके वरिष्ठ विद्वान 
७ श्री बालचन्द्र चौधरी, चौधरी सदन, सतना 
राष्ट्र व समाजके वरिष्ठ विद्वान महामतनीषी पं ० बंशोघर व्याकरणाचार्यंको उनकी राष्ट्रीय, सामाजिक 
साहित्यिक और घामिक सेवाओंके उपलक्ष्यमें समाज अभिनन्दन-ग्रन्थ भेटकर अभिनन्दित एवं सम्मानित कर 
रहा है, यह उचित एवं रतुत्य निर्णय है । मैं उन्हें हादिक शुभकामनाएँ भेज रहा हूँ। वे दीघंजीवी होकर 
समाज और साहित्यकी सतत सेवा करते रहे । 


तीर्थे-भक्त पण्डितजी 
७ सेठ शिख रचन्द्र जैन मंत्री, भ्री सिद्धक्षेत्र रेशिदीगिर 

अति प्रसन्‍तता हुई, जब हमे ज्ञात हुआ कि समाज द्वारा पण्डितजीको अभिनन्दन ग्रन्थ समपित 
किया जा रहा है / पण्डिचजीका इस क्षेत्रसे पूर्वका नाता व लगाव है । उनके ही भतीजे प० डॉ० दरबारी- 
लालजी कोठियाकी जन्मस्थरी यह पावन तीर्थ भूमि पण्डितजीके अभिनन्दनके शुभावसरपर उनके दीर्घ- 
जीवनकी कामना करती है। पण्डितजीका तो्थोंके प्रति रूगाव व भवित उनकी प्रतिभासे स्वयमेंव झलकती 
है यही कारण है कि उनने संस्थाओं व तोर्थोकी अनवरन सेवा को है। उनका ध्यान तीर्थोके सरक्षण व 
सम्बध॑न हेतु बना रहे इसी कामनाके साथ । 


प्रतिभाशाली विद्वान 


७ डो० कपुरचन्द्रजा जैन, महामत्री, दि० जैन सिद्धक्षेत्र अहारजी 

आदरणीय प० भी समाजके प्रतिभाशाली विद्वान मूघध॑न्य छेखक एवं ओजस्वी वक्‍ता हैं। उनके द्वारा 
ग्रन्थ लेखन एवं विद्धत्तापूर्ण भाषणों द्वारा किया गया धर्मका प्रचार तथा सामाजिक सेवाये इतनी अधिक हैं. 
जो भुझाई नही जा सकती । में उनके स्वास्थ्य एवं दीर्घायुकी बामना करता हूँ । 


वे स्वस्थ और दीर्घजीवी हों 


७ भ्री अक्षयकुमार जैन, पूवे सम्पादक, नवभारत टाइम्स, दिल्ली 

श्रद्धेम पं» बंशीधघरजी व्याकरणाचार्यन समाज, साहित्य और दर्शनकों जो दिया है उसके लिए हम 
सब सदा ऋणी रहेगे । उनके अभिनदनके अवसरपर मैं अपनी विनयाजलो भ्रस्तुत करता हूँ । प्रभु पण्डितजी- 
को स्वस्थ और दोर्घजीवी करे, यही कामना है । 


३१२ : सरतयती-वतापुत्र ९० बंत्रीयर जलकरणाथार्थ अभिनग्वन-प्रभ्य 


आगभनिष्ठ जिज्वान्‌ 
७ श्री महावीरप्रसाद जैन नृुपत्या, जयपुर 

मुझे यह जानकर अत्यधिक प्रसन्‍्तता हुई कि जैन समाजके वरिष्ठ एवं आगमनिष्ठ विद्वान पंडित 
अंशीधरजी व्याकरणाचार्यका अभिनन्दन ग्रंथ प्रकाशित हो रहा है । विद्वान्‌ समाजकी घरोहर होते हैं तथा के 
धर्म एवं संस्कृतिके संरक्षक माने जाते हैं । पण्डितजी सा० ने अपना समस्त जीवन जैन परम्पराओंकों सुरक्षित 
रखने तथा उसके संवर्धनमे लगाया है। वे सरस्वतीके बरद पुत्र हैं, जिनकी लेखनी अजख्र प्रवाहित होती 
रहतो है । 

मैं उनके अभिनन्‍्दनके अवसरपर अपनी हादिक शुभकामना प्रेषित करता हूँ तथा भावना भाता हूँ कि 
शतायु: होकर इसी प्रकार जिनवाणीको सेवा करते रहें । 
हादिक मनोभावना 
७ मान्य भ्र० पं० माणिकचन्द्र बवरे, अधिष्ठाता महावीर ब्रह्मचर्याश्र म, कारंजा 

विद्वद्य॑ पंडित श्री बंशीघरजी ध्याकरणाचायं अपने विषयके निश्चित ही अध्यवसायी, विशेषज्ञ और 
विशिष्ट विचारोंके धनी है | विद्वत्‌ परिषदके मान्य अध्यक्ष रह चुके हैं । जीवनमे पूरी सादगी है । उपजीविका 
के निभित्त वस्त्र-श्यवसाय करते हुए भी स्वाध्याय-विशेषमें सतत निमग्न रहते है । खुरई संस्थाके निमित्त 
जब-जब बोना पहुँचना हुआ, आपको सदाही स्वाध्याय मग्न पाया | आपसे भेंट करके हमेशा प्रसन्‍नता पायी । 
हमें सातिषाय वात्सल्य प्राप्त हुआ । 

प० पू० स्व० आचार्य श्री शिवसागरजी महाराजकी परमकृपासे हुई प्रसिद्ध 'ल्ानियाचर्चाके समय 
पूवपक्ष बलशाली रूपमें रखनेमे आपके पक्षने कोई कसर नही रखो, उत्तरदाताओको उत्तर देनेके लिए जो भारी 
हाबित और उपयोग लगाने पड़े उनका साक्षात्कार पदसे समय होता ही है । प्रश्नोत्तरोकी इस विस्तृत प्रक्रियामे 
सूदम प्रमेयोंकी सूक््मतम घटाएँ प्रामाणिक अम्यासियोंके छिए अपूर्वरूपमें उपलब्ध हुई । एक अद्भुत अध्ययन- 
को वस्तु सिद्धान्त वेत्ताओं द्वारा समाजको प्राप्त हुईं | दोनों पक्षोका मैं स्वय ऋण ही मानता हूँ । 

इस अभिनन्दनकी प्रशस्त पृण्यवेलामे विद्वदर पण्डितजीको निरामय दीर्घायुमे निविकल्प ज्ञानध्यानके 
लिए पूरी अनुकूल साधन-सामग्री उपलब्ध रहे, यह हादिक मनोकामना करता हूं । 
निर्मोक वक्ता 
# प० ब्र० गोरेलाल शास्त्रों, उदासीनाश्र म, द्रोणगिरि 

सरस्वतीवरदपुत्र पण्डित बंशीघरजी व्याकरणाचाय॑ वास्तवम सरस्वतीके वरदपुत्र हैं। वे निर्भीक 
वक्ता, लेखक, मित्रजनोकी झूठी प्रशंशासे बिमुक्‍्त हैं। उन्हें मैंने नजदीकसे देखा, प्रवच्चन सुमा । उनके 
कथनमें विद्वत्ता व निर्मीकता टपकतों है। वे व्याकरणाचार्य तो हैं हो। सब विषयोंमे उनकी अबाधगति है । 
सोरई जैसे एक छोटे ग्राममे जन्म लेकर महान्‌ विद्वान हो गये। विद्त्ताकी अपेक्षा वे सर्वोपरि विद्वान्‌ हैं । 
मेरी शुभकामना है कि पष्डितजी शातायु होकर समाज और राष्ट्रको ज्ञान देते रहें । 
में अभिनन्‍्दन करता हूँ 
७ पं० फूलचन्र सिद्धान्तशास्त्री, हस्तिनापुर 

मान्य श्री प॑० बंकीघर जो व्याकरणएायंकी अभिनन्दन प्रन्थ भेंट कर उनके अभिननन्‍्दनकी तैयारी 


हो रही है, वह स्वागत योग्य है'''बे इसके योग्य है । इसलिये मैं उनके अभिनन्दन 
का कमी अभिननन्‍्दनका स्वागत करता हूँ और 


१ | आशीर्षश्वन, संस्मरण, शुभकामनाएं १३ 
स्वतन्त्र वियारक एवं चिन्तक 


७पं० भंवरलाल न्यायतीये, सम्पादक 'बोर वाणी', अध्यक्ष, विद्वत्परिषद्‌ 

अखिल भारतवर्षीय दिगम्बर जैन विद्वत्‌ परिषद्के भूतपूर्वा मन्‍्त्री एवं अध्यक्ष, सिद्धान्ताचार्य, व्याक- 
रणाभायं, न्‍्यायतीर्थ, साहित्यशास्त्रो आदि अनेक उपाधिधारी विद्वात्‌ पं० बंशीधरजी बीनाका अभिनंदन-मन्य 
प्रकाशनकी योजना एक प्रशंसनोय कार्य है। यह अभिन्‍दत किसी व्यक्तिविशेषका नहीं, माँ सरस्वतोके एक 
उपासकका अभिनन्दन है, सम्मान है। पुज्य प० जी स्वतस्त्र विचारक है, चिंतक है और निर्भीकतापु्वंक अपने 
विचारोंको प्रकट करते है। बृद्धावस्थामे भी अपने चिन्तन-सननके आधारपर तरकों द्वारा अपने मन्तव्यको 
लोगोंके गले उतारनेमे सक्षम हैं । 


सिद्धान्तशास्त्री १० फूलचन्द्रजी द्वारा रचित “जैन तत्त्वमीमासा' के उत्तरमें आपने 'जैनतत्त्व मीमासा 
को मीसासा' की रचना को थी । जैनद्शनमें का्यं-कारणभाव और कारक व्यवस्था नामक पुस्तक भी आपने 
लिखी हैं। आपने अनेक पत्रोमे सैद्धान्तिक निबन्ध भी लिखे है। अभी वीरबाणीमें आपने “आगममे कमंबन्ध- 
पर विचार” शीर्षक एक महत्त्वपूर्ण निबन्ध लिखा था, जिसके उत्तरमे ममागत्त विद्वानोंके विचारोपर “कर्म 
सम्बन्धी स्वकीय दृष्टिका स्पष्टीकरण” शीष॑क लेख द्वारा आपने अपने मन्तव्यको समझानेका सफल प्रयत्न 
किया है| विचार-मभेद / मान्यता-भेद भले ही आपकी रचनाओसे हो, पर आपका चिन्तन तर्क प्रधान है । 

प० बंशीधरजी जहाँ सैद्धान्तिक चर्चाओंमें अपनी विशेषता रखते हैँ वहाँ सामाजिक महत्त्वपूर्ण 
सुधारवादी क्रान्तिकारी विचारोमें भो कम नहीं है । आप दस्स। पूजाधिकार, गजरथ-विरोध आदि आत्दोलनोंमे 
भी अगुआ रहे है | साथ हो राष्ट्रके स्वतंत्रता-आन्दोलनमे खूब भाग लिया हैं और सेवा की हैं। सन्‌ १९३१ 
में ही गाधीजीके आन्दोलनमें कुद पढे थे और सन्‌ १९४२ में कृष्ण-मन्दिर की यात्रा भी को है, यातनाये 
सही है । 

आपका जन्म ८४ वर्ष पूर्व हुआ । बचपनमें हो माता-पिताका वियोग सहना पडा । कठिन श्रम करके 
एक ऊँचे दर्जेके विद्वान बने । परिस्थिति और संकटोमे जूझने वाले ही तपे स्वर्णके समान निखरते है । 
पंडित जी ऐसे ही तपे, निखरे हुए पुरानी पीढीके विद्वान हैँ जिनपर समाजकों गर्व है। पंडितजी स्वस्थ दीघ॑- 
जीवो हो और माँ सरस्वतीको इसी प्रकार सेवा करते रहें, यह मेरी हादिक कामना है । 


सेंने जेसा देखा-समझा 
७ श्री नेमीचन्द्र पटोरिया, एम० 7०, एलएल० बी०, बम्बई 

समाज-मान्य विद्वान्‌ श्री १० बशीघरजी व्याकरणाचार्य समाजके जाने माने अग्रणी विद्वान्‌ है । वे 
न किसी गृट या किसी तबकेसे जुड़े या बेंधे हैं। वे केवल उसीसे जुड़े है जो सिद्धान्त व तर्क-सगत प्रतोतत 
होता है। वे अपने विचार सरल और स्पष्ट शब्दोमे बिना छगाव व दुरावके कह देते हैं इसीमे उनकी 
विशेषता है । 

कृभो-कभी उनके गंभोर विचार साधारण [हस्थके पल्‍ले कम पड़ते है, किन्तु विद्वदुमडलोमे। उनके 
विचारोंका उचित समादर होता है । 

आरस्भसे ही मेरे मनपर इनका प्रभाव पडा कि ये विद्वान सरल प्रकृतिके है। परिघानमे खानपानमे, 
बोलचालमे, व्यास्यानमे बे सरलताके प्रतीक मुझे लगे । मानों वे एक खुली पुस्तक हैं । कही कोई छिपाव 
या दुराव नही है, जो कहते हैं स्पष्ट सरल दाब्दोंमें कहते हैं । 

१-३ 


१४ * सरस्यली-अश्दपुत्र पं० अंदीअधर व्यकरणाचा् अभिमस्यल-प्रभ्य 


इनके विचारोंसे कोई इन्हें पुरातन-पंथी मानता है, कोई इन्हें भृतन व उम्रवादी । किन्तु उनके हुृदयके 
द्वार सिद्धान्त और तकंपें कसे विचारोंके लिये सतत खुले रहते है । 

हमारे चरित्र-तायक सब झंझ्टोंसे दूर आदर्श और धर्ममय गृहस्थ-जीवन यापन करते है। वे किसी 
संस्था या गुट्से जुडे नही है, स्वतत्र व्यवसाय करते है, इससे इनके विचारोमे स्वतत्रताका हम पुट पाते है 
और जो कहते हैं, स्पष्ट और बेलगाव, चाहे सुननेवालेको प्रिय हो यान हो । सत्य थिर्व/ से डूबे उनके 
विधार रहते है, 'सुन्दरं' पर उनका ध्यान नहों है । 

मेरी समझमे आवद्यकता है ऐसे मनीषी विद्वानोंके लेख, व्याद्यान और विचारोंका संकलन, जो 
सुसंपादित और प्रकाणित हो, जिससे स्वंस।धारण और विज्येषकर नवयुवकोंको समुचित्र भार्ण दर्शन मिले । 

मैं अभिनन्दनीय विद्वानके स्वास्थ्य और दीघं-जीवनकी कामता करता हैँ । 


सफल कार्यकर्ता और यशस्वी विद्वान 
७० नाथूलाल जैन धास्त्री, प्राचाये, सरहुकमचंद दि० जैन संस्कृत महाविद्यालय, इन्दौर 


संस्कृत राष्ट्र भाषा या लोकभाषा प्रयत्न करनेपर भी नहीं हो सकी, इसका कारण उसके व्याकरणकी 
ब्लिष्टता है, बिना मखाग्न किये उसके व्याकरणका उपयोग संभव नहीं है। सभी संस्दृत पद्मोका अर्थ भी 
सरलतापूर्वक बता देता किसी भी मंस्कृतज्ञ विद्वान॒ुकी गक्तिके बाहर है। संस्कृतमे छिख लेना और बोल छेना 
भी सहज नही है। ऐसी संरकृल व्याकरणको प्रारभसे आतचायंके पट्खंड तक मपूर्ण अध्ययन कर उसमे उत्तीर्णता 
प्राप्त कर लेनेका शायद प्रथम श्रेय पं०जीको ही प्राप्त है । क्योकि अन्य जो भी प्रसिद्ध विद्वान्‌ है, उसमें अधिक 
व्याकरण, न्याय आदिके पट्खंड उत्तीर्ण नही हुए है, फिर भी उन्हें व्याकरण, न्याय आदिके आधार्य पदसे 
संबोधित किया जाता है । पंडितजी साहित्य, जैन दर्शन आदिके भी निष्णात विद्वान्‌ है । राष्ट्रीय आन्दोलनमें 
सक्रिय भाग लेकर ६-७ बार आपने कारावास भी भोगा है। अ० भा० दि० जैन विद्वत्‌ परिषद्‌के अध्यक्ष, 
तगर कार्गरेस कमेटीके अध्यक्ष आदि विशिष्ट पदोंपर रहकर आपने राष्ट्र, समाज एथ साहित्यके क्षेत्रम खूब 
सैवायें की हैं। जैन शासनमें निश्चय और व्यवहार, जैन दर्शंनमें कार्यकारण भाव आदि विषयोंपर आपके 
चिन्तनपूर्ण ेख एव ग्रन्थ प्रकाशित हुए है । जयपुर खातिया तस्‍्वचर्चाम आपका प्रमुख भाग था । पष्डितजी 
सफल कार्यकर्ता और गशस्वी विद्वान्‌ है । वे आथिक दृष्टिसे सपन्‍न और स्वावहूम्बी होनेसे श्री मान एव घोमान्‌ 
दोनों है। हमारा विद्वतू समाग आपसे गौरवान्वित है। इस अभिनन्दनके सुअवसरपर मैं उनका हार्दिक 
अभिनंदन एवं चिरायु कामना करता हूँ । 


कर्सठ विद्वान्‌ । 
७ हॉ० लालबहादुर जेत, शास्त्री अध्यक्ष, शाध्त्री परिषद्‌, दिल्ली 


दिगम्बर जैन समाजके प्रसिद्ध विद्वानोंमे श्री पण्डिव बंशीघरजी व्याक्रणाचार्यका अपना एक स्थान 
है, जिन्होंने अपने बौद्धिक परिश्रम और आगमिक सिद्धान्त ज्ञानसे मिथ्यावादियोके प्रचार-प्रसारको खण्डित 
करके जितवाणीको रक्षा की हैं। आपका अभिननदन ग्रन्थ तो वस्तुत बहुत पहले ही प्रकाशित होना था । 
परल्तु जो कुछ होना है वह प्राय अपने समयके अनुसार हो होता है। आदरणीय पष्दितजोकी ज्ञान-गरिमा 
और गस्मीर आगम ज्ञानसे प्रभावित होकर मैं पुन -पुन उनका अभिनन्दन करता हूँ । 


१ | आज्षीबंचन, संस्तरक, शुभकामनाएं : १५ 
क्या तुम्हारे सहपाठो देव हैं ? 


७ १० अमृतलाल जैन, शास्त्री, साहित्य-जैन दर्शनाचायं, लाडनू 

सन्‌ १९३३ की बात है | मैं उस समय श्री गो० दि० जैन सि० महाविद्यालय, मोरेनाका छात्र था। 
उस समय वहाँ केवछ चार ही विशिष्ट विद्वानोके नाम गिनाये जाते थे--सर्वश्री न्‍्यायालड्भूगर, वादीभकेसरी, 
प० सक्‍खनलालजी शास्त्री, पं० खूबचन्द्रजो शास्त्री, इन्दौर, बशीधरजी पण्डीत, सोलापुर (आप अपने नामके 
आगे पण्डोत लिखा करते थे, न कि पण्डित) और १० माणिकचन्द्रजी न्‍्यायाचायं, सहारनपुर । पं० ब्शीघर- 
जी व्याकरणाचायंका नाम नही सुना था। आप अपने भतीजे प० बालचन्द्रजी सि० शास्त्री, प्राचार्य दि० 
जैन विद्यालय, जारखी (आगरा) से मिलने गये थे। वहाँसे लौटते समय आप मोरेना विद्यालयम पष्ारे थे । 
आपसे मिलकर सभी (बुन्देल्खण्डी) छात्रोंकी--जो प्राय बड़ो कक्षाओंके थे--यह जानकर बडी प्रसन्नता हुई 
थी कि आप दि० जैन समाजके सर्वप्रथम व्याकरणाचाय है! आपने लगातार ग्यारह वर्ष परिश्रम करके 
प्रथमा, मध्यमा, शास्त्री और आचार्यके सभी खण्डोम प्रथम श्रेणीमे उत्तीर्ण होकर 'आचार्म' उपाधि प्राप्त की 
थी। (पु० १५० गणेश्प्रसादजी वर्णी और पं० माणिकचन्द्रजोने आचार्यके सभी खण्ड पास नहीं किये थे ।) 
फेलत उक्त छात्रोने आपके अभिनन्दनार्थ समा करनेका विचार किया। किन्तु” “। वहाँ उस समय कोई 
बुन्देलखण्डी विद्वान्‌, विद्वानोकी कोटिसे गणनीय नहीं हो सकता था । 


आप असाधारण विद्वान्‌ है फिर भी निरहद्भार और मिलनसार है-ऐसा अनुभव करके मैं भी आपसे 
मिला । पूछनेपर मैंने आपसे कहा मैं धमराना (झाँसी) का निवासी हूँ यहाँ गतवर्ष आया था । इस वर्ष सर्वार्थे- 
सिद्धि, प्रमेयरत्नमाला, पुरुदेवच्नम्पू, वाग्मटालद्भार, शाकटायन और अग्रेजी पढ़ता हूँ। प्राय” मासिक आदि 
सभी परीक्षाओंम मेरे तम्बर घर्म आदि विषयोंमे सहपाठियोंस अधिक आते है, पर व्याकरणमें सबसे कम ३३ 
या ३४ । आपने पूछा-ऐसा क्यो ? क्‍या तुम्हारे सहपाठी देव है ” मैंने उत्तर दिया-देव तो नहीं है, पर वे 
सभी खूब रटते है, मैं रटता नहीं, केवल समझनेका प्रयत्न करता हूँ। आपने समझाया--कि सूत्र रटना' 
चाहिये, सूत्र रटे बिना व्याकरणका ज्ञान नही हो सकता और इसके बिना सेस्कृतसे अनभिज्ञ रहोगे। ये बाते 
मेरी समझमे आ गईं और आपका यह प्रइन-- क्या तुम्हारे सहपाठी देव है ? मेरे भनसे घर कर गया। 
इसलिये मैने उ्ती दिनसे सूत्र रटना प्रारम्भ कर दिया, साधन प्रक्रियाकों तो पहलेसे ही समक्ष रखा था । 
फलत पश्रैमासिक आदि सभी परीक्षाओमे और सोलापुर एवं महासभाकी परीक्षाओमें भी ८०-८० नम्बर 
प्राप्त हुए तथा प्रथम पुरस्कार भी । उस वर्ष दोनो ही परीक्षालयोंसे कुल मिलाकर अठारह २० पुरस्कार या 
पारितोषिकके रूपमे मिले थे। यह आपके “क्या तुम्हारे सहपाठी देव है ?--इस प्रइनके प्रभावसे ही हुआ । 
तभीसे आपके साथ मेरा सम्बन्ध बना हुआ है । 


एफान्तका विरोध आपका लक्ष्य 
७ ५० जवाहरलाल जैन, भीण्डर (राजस्थान) 

परमश्रद्धास्पद बंशोधरजी ग्यारह वर्षों तक काणी महाविद्यालयमें पढ़े थे। आज आप भारतके 
प्राब्चीनतम विद्वानोंमेसे एक है । स्याद्रादकी रक्षा आपका लक्ष्य सदा रहा है | आचार्य शिवसागर महामुनिकी 
छत्र-छायामे हुई तत्त्वचर्ना (खानियाजी-जयपुर) में जाप तथा रतनचन्द्र मुख्तार प्रमुख थे । पूज्य स्व० रतनचर्ध 
मुख्तार मेरे गुरुवर थे। उनके प्रति बंशीधरजीकी वर्षोंति अपार श्रद्धानिष्ठ मैत्री रहो थी। इसका पुष्टप्रमाण 
यह भी है कि जयपुर (खानिया) तत्त्वचर्चा और उसकी समीक्षा प्रथम भाग नामक ग्रन्यार्ध आपने पृज्य स्व० 
मुछ्तार सा० की स्मुतिमे उन्हें ही समपित किया है। आगमके सर्वोपरि शाश्वत अनुगामी, करणानुयोगके 


१६ : सरस्ततो-धरदपुत्र प॑ं० अंज्ञीचर व्याकरणाचार्य अभिनत्वत-प्रंस्य 


पारगामी मनोषी मुख्तार सा०के प्रति इतनी अनन्य निष्ठा आप (अंशीधरजी) को निकट भव्यताको सृूच्रित 
करती है । 

बंशीधरजीसे कादाचित्क होनेवाले पत्राचारसे तो वर्षोंसे मेरा परिचय था। प्रत्यक्ष परित्रय मई, जून 
८७ में घवला वाचनाके कारूमें ललितपुरमें हुआ । चर्चाओं-परिचर्चाओंके दौरान आप बहुत सरल स्वाभाषी, 
समता शान्तिसे प्राश्निकके प्रध्नोंका समाधान करनेवाले सूरि प्रतीत हुए । एकान्तका विरोध आपका ध्येय 
गहा; जो प्रहस्य ही । आगममें विभिन्‍न स्थलों पर किये गये समीचीन अर्थोका परिमार्जज आपकी करणीय 
कार्योकी लिस्टमे निहित है । धवलामे शोधन विषयक आपने मुझे हिदायत भी लूलितपुरमे ही दी थी। आर्ष- 
भागके उच्चोतक पण्डित बंशीधरजीके दी्घजीवित्व, स्वस्थता, सदा प्रसन्‍नता आगम प्रणवन तल्छीनता, मुनि 
मार्ग पोषणकी अनवरत साधना तथा अनेकान्त सम्पोषणका सातत्यकी सदा कामना करता हूँ । 

आपका मार्ग सदा प्रशस्त रहे। शुभास्ते पन्‍्थान । भद्रम्‌ भूयात्‌ । 


सरलता व सहजताके धनो 
७ पं० राजकुमार जैन शास्त्रों, दमोह 
ज्ञानवद्ध एवं वयोवृद्ध १० बक्षीघरजीकों व्याकरणाचार्यके नामसे समूचा प्रयुद्ध व विद्वत्‌ वर्ग अच्छी 
तरह जानता है । उन्होंने अपने समस्त बीते हुए जीवनकों सरस्वतीके संरक्षण व सम्बधंनमें समर्पित तो किया 
हो है साथ ही बहुजन हिताय, बहुजन सुखायकी सूक्तिको कृतार्थ करके चरितार्थ कर दिया। समाज, धर्म और 
राष्ट्रहितमे अपने जीवनकों समर्पित किया । वे बडें सरल एवं सहज हैं । मैं प्रभुसे यही कामना करता हूँ कि वे 
चिराथु हों और अपने अक्षुण्ण ज्ञानकोषको मुक्त हस्तसे वितरित करते रहे । । 


समाजके लिये गोरव 
७१० भगवानदास जैन शास्त्री, रायपुर 
समाजके भूर्घन्य विद्वान्‌ व्याकरणाचायंका अभिनन्दन समाजके लिये गौरवकी हो बात है । 
विद्वान समाज व राष्ट्रके दपंण होते है। वे समाजके प्रतिनिधि, पथप्रदर्शक एवं उन्‍लायक होते 
हैं। उन्हीके विचारों व प्रेरणाओंसे समाजको बल मिलता है। समाज उनकी सेवाओंसे कभी उऋण नही 
हो सकता । 
पण्डित बशीघरजी मेरे अनन्य मित्र व अन्यतम सहपाठी है । हम दोनो स्याद्वाद जैन विद्यालय, काशी- 
के एक ही छात्रावासमे रहते थे। यद्यपि विद्यार्थी जीवनके पद्चात्‌ मात्र ५-६ बार उनसे भेंट हो सकी, 
किन्तु मैं उनकी स्वतन्त्र विचार-बुद्धि, विनयशीलता तथा स्वाभिमानी स्वभावसे अच्छी तरह परिचित हूँ । 
मुझे याद है कि एक आर रसोइयेसे अनबन हो जानेके कारण उन्होंने अपने हाथोंसे ही भोजन बनाना प्रारम्भ- 
कर दिया था । 
आपकी समालोचक बुद्धि छात्र जीवनसे ही विकसित हुई। आपने अपने वियारोकी अभिश्यक्तिके 
लिये ६ स्वतन्त्र पुस्तकें भी लिखी, जो समाजके छिये अत्यन्त उपयोगी सिद्ध हुईं । 
आपके सम्बन्ध्म मही कहा जा सकता है कि-- 
स जातो येन जातेन येन तत्त्व समीक्षितम्‌ । 
परिवतनि संसारे मृत: को वा न जायतें ॥ 
इन्ही विचारोके साथ मैं अपनी अशेष मंगल कामनायें व्यक्त करता हूँ कि श्री व्याकरणाचायंजी 
यशस्वी, सुदीघं, नीरोगतापूर्ण जीवनका उपभोग प्राप्त करें तथा समाजकी निरन्तर सेवा करते रहें । 


१ | भाशीवंचन, संस्मरण, शुभकामनाएं. १७ 
अनुपम व्यक्तित्वकी मूर्ति 


# श्री गुलाबचन्द्र पुष्प', प्रतिष्ठाचायं, टीकमगढ़ 


'झोरई' ग्रामकी धरा धन्य है, जहाँ संवत्‌ १९६२ में शील-सप्तमीकी पावन बेरूमे पं० मुकुन्दलालजो- 
की धर्मंपत्नी श्रीमती राधाबाईकों पवित्र कखसे जैनसिद्धातके आराधक एवं देशभक्तका जन्म हुआ। 
दिशका नाम रखा गया बंशीघर । बंशीधर सचमुचमे बंशीघर थे, जिनकी बंध्ीको सुनकर लोगोंकी भीड़ रूम 
जाती थी । आज भी जिनके आगम-ज्ञानकों पाकर जनता आत्म-बिभोर हो जाती है । 

प्राथमिक शिक्षा उन्मभूमि-सोरईके प्राइमरी स्कूलमे पायी और उच्च शिक्षा उस प्राचीन नगरी 
वाराणसीके स्याद्ाद महा।वद्यालयमे प्रहण की, जहाँ सातवें तोर्थकर युपाश्वंनाथ और तेईसवें तीर्थंकर पादवेनाथ 
ने जन्म लेकर उसे पावन एवं विश्युत किया । सान्लिध्य मिला अध्यात्मवेत्ता पूज्य श्री गशेशप्रसाद वर्णी जैसे 
महानू गुरुका । फिर क्यों नही प्रकाण्ड विद्वान होते। व्याकरण, साहित्य, न्यायके प्रखर विद्वान्‌ होते हुए भी 
जैनागमके आप अद्वितोयवेत्ता और साधक हैं। आपने आगमके रहस्यको खोला और जैन शासनमें निश्चय 
और व्यवहार' जैसे अनेक महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ लिखे है। सामाजिक और सास्कृतिक प्रवृत्तियोमें भी आप अग्रणी 
है । देशभक्ति भी आपमें कूट-कूट कर भरो हुई है। फलत आप स्वतन्त्रता सेनानी' भी हैं । 

ऐसे व्यक्तित्वका सम्मान करना राष्ट्र और समाजके लिए सर्वंथा उचित हैं। हमें प्रसन्‍नता है कि 
उनकी सेबाओके उपलक्ष्यमे उन्हें अभिनन्दन-ग्रन्थ भेट किया जा रहा है। हम उनके दीघे जीवनकी कामना 
करते हुए अपनी विनया»जलि अपित करते है । 


जेनधर्म और सिद्धान्तके अधिकारों विद्वान 
क# प्रो० प्रवीणचन्द्र जैन निदेशक-जैन विद्या मस्थान, श्रीमहावीरजी 


व्याकरणाचाय १० बश्ीघर न्यायतीय उन कतिपय विशिष्ट विद्वानोमेसे एक है जो सुदीर्घ कालसे 
भारतीय समाजके राष्ट्रीय और आध्यात्मिक अम्युत्यानमे अपना बहुमुखी योग देते रहे है । 

आप जैनधर्म और सिद्धान्तके ममज्ञ ओर अधिकारी विद्वान्‌ हैं। तत्त्वोकी चर्चा, उनका समीक्षण, 
निश्चय और व्यवहार, भाग्य और पुरुषाथं तथा पर्यायोकी क्रमबद्धता जैसे महत््ववृण और जटिल विषयोंपर 
प्राजल भाषामे लिखी हुई आपकी अनेक कृतियो और पर-पत्रिकाओमे प्रकाशित होते रहनेवाले लेख, जहाँ 
कक पाण्डित्यपूर्ण प्रतिभाका प्रकाश करते है वहाँ उनसे समाजके उदीयमान युवावर्गंको दिशा और प्रेरणा 
मलती है । 

अनेक पत्र-पत्रिकाओंके सम्पादन तथा समारोहोके आयोजनोसे आप समाजके निकट सम्पक में आते रहे 
है । इससे समाज को निरुचय ही बहुआयामी लाभ मिले है । 

देदके स्वातन्श्य संग्राममे आपने जो कर्मठता दिखायी हैँ बहु आजकी पीढीको अनेक समस्याओंसे घिरे 
हुए भारतकी विकासोन्मुख प्रवृत्तियोमे सजोब योग देते रहनेकी प्रेरणा देती रहेगी । 

आप जैसे प्रबुद्ध मानवका अभिनन्दन और सम्मान निश्चय ही समाजके गौरवको बढानेवाला एक 
प्रणस्त कार्य है । इसे जितने उत्माह और वैभवके साथ सम्पन्न किया जा सके, करना चाहिये। यह हम सब 
लोगोंका परम कतेंव्य है । 

अभिनन्दनके इस बड़े अवसरपर में चौरासी वर्षीय महामना पं० बंशोघर जीके लिए अपनी शुभकाम- 
नाएँ अपित करता है। वे दीर्घायु हो और स्वस्थ रहते हुए समाजकी आध्यात्मिक सेवाके बहुविध क्षेत्रोमे अपना 
सहज-स्वभावी गोग देते रहे । 


१८ सरस्वतो-बश्बपुत्र य॑० संशोधर ब्याकर णाचार्य अभितस्दन-प्रस्य 


सादा जीवन ओर उच्च विचारके धनी 
७ पं० सत्यंधर कुमार सेठी, उज्जैन 
अभी मैं विद्वतृपरिषद तथा महासमितिके अधिवेशनों में आगरा गया था। तब बनारसके सम्मानीय 
विद्वान्‌ बाबूछालजी फागुल्लने च्चामे कहा कि सेठीजी आपको यह जानकार हष॑ होगा कि हम समाजके 
प्रसिद्ध विद्वान माननीय १० बंशीधरजी व्याकरणाचार्य जँसे महाविद्वान्‌ ही सेवाओ व समर्पित जीवनके प्रति 
कृतजता प्रकाशना्थ एक अभिनंदन ग्रन्थ प्रकाशित करनेकी योजना बना रहे है जिसमें आपका भी सहयोग 
वाछनीय हैं। यह सुनते ही मेरे हृदयने आवाज दी कि आज भी जैन समाजमे विद्वानोके प्रति अगाघ भ्रद्धा 
और उच्चतम भावनायें ह॑ जो किसी-न-किसो रूपमे अपना क्रृतज्ञता प्रकाशित करके श्रद्धासुमन उनके चरणोंमे 
अपित करना चाहता है। जैन समाजने व्यक्ति विशेषकों महत्व कभी नहीं दिया हैं। यह समाज हमेशा 
गुणोंकी ही पूजा करता आ रहा है। सम्मानीय पष्डितजीका यह अभिनन्दन ग्रन्थ वतंमान पीढ़ीके छिए ही 
नही किन्तु भावी पीढोके लिए भी प्रेरणा दायक होगा--ऐसा मेरा दृढ़ विश्वास हैं । 
श्रद्धेय पण्डित बंशीघरजी जैन जगत्‌के विद्वानोमे एक आदर्श और उत्कष्ट विचारोके विद्वान्‌ हैं। मैने 
उनके प्रत्यक्ष दशन द्रोणगिरि सिद्ध क्षेत्रपर होनेवाले गजरथ महोत्सव के समय किये थें। उस समय अखिल- 
विश्व जैन मिशनका अधिवेशन था, तब मुझे भी जानेका सोभाग्य मिला था। प्रथम प्रवचनम ही मै श्रद्धेय 
पण्डितजीके विचवारोसे काफी प्रभावित हुआ। मैं उनके निवास स्थानपर पहुँचा । कई घामिक और सामाजिक 
चर्चायें आपसे मैंने की । जिससे ज्ञात हुआ कि आप कमंकाण्डी विद्वान नहीं हैं। आपका झुकाव अन्तंजीवन की 
टटोलपर है, और वास्तवमे वे भगवान्‌ कुर्दकुल्दके विचारोंके अनन्य भक्त विद्वान हैं। आपका चितन बहुत 
विशाल हैं ओर गृहस्थ होते हुए भी आपके विचारोसे मैने यह निर्णय लिया कि आप सही रूपमे निर्लिप्त 
जीवनके धनी हैं । द्रोणगिरिके बाद किसी व्यक्तिगत प्रसंगको लेकर कई बार आपके घरपर ठहरनेका मुझ 
सौभाग्य मिला है । आपका आतिथ्य सत्कार भी बडा बजोड़ है । महाविद्वान होते हुए भी मैने हमेशा आपको 
विनश्नताकी मूर्तिके रूपमे ही देखा । न आपके जीवनमे कोई दिखावा है और न किसी भी प्रकारका प्रदर्शन । 
सादा जीवन और उदार विचार ही आपके जीवनका लक्ष्य हैं। आपने अपने जीवन कालमे साहित्यिक सेवाये 
तो की है, लेकिन आपने राष्ट्रीय आन्दोलनमे भी सक्रिय रहकर जैन समाज का मस्तक ऊँचा किया है । जीवन 
में जेल जानेका भी आपको सोभाग्य मिला है। जैन समाजमे समय-समयमे अनेक आन्दोलन चले हैं लेकिन 
उन आन्दोलनोमे आपने अपने आपको कभी नही उलक्षाया हमेशा आप ज्ञाता और दृष्टाके रूपमे ही रहे और 
आज भी है । आप अदभुत प्रतिभाके धनी विद्वानु ह अत विद्वतू परिषद जैसी महान्‌ मस्थाका नेतृत्व करके 
आपने समाजको ही मार्ग दशन नही दिया, विद्वानोकों भी मार्ग दर्शन देकर ज॑न दरशशंनकी अनुकरणोय सेवा की 
है । विद्वानोंकों आज भी आपकोी' विद्वलाके प्रति श्रद्धा और गौरव हैं। और विद्वजजन उनको अभिनन्दनीय 
भानकर उनके प्रति अगाघ श्रद्धा प्रकट करते हैं। ऐसे महाविद्वानके चरणोमे श्रद्धा प्रक. करता हुआ मैं भी 
अपने आपको धन्य मानता हूँ। और भगवान्‌ महावीरसे प्राथंता करता हूँ कि माननीय पण्डितजी शतजीवबि 
बनकर इसी तरह समाज, देश व राष्ट्रको मार्ग दर्शन दते रहे । 
शुभकामनाएँ 
७ प्रो० फूलचन्द्र सेठी, खुरई 
पण्डित ब्रशाधरजी व्याकरणाचार्य, बीनाके सम्बन्धम अभिनन्‍्दन-प्रन्थ छप रहा हैं। मे श्रद्धेय पण्डित- 
जीकी दीर्धायुकी शुभकामनाएं प्रेषित कर रहा हू । ईएब्स प्रारथन बे 
8४ 2०8 320 37450 ४ हा हू। ईइब-से प्रारथंना है कि वे दीर्घायु हो तथा जैनधमंकी सेवा 


१ | आश्षीबंचन, संत्मरण, शुभकामनाएं १९ 


धर्म और समाजके सच्चे हिताचिन्तक 
७ पं० हीरालाल जैन 'कौशल' मंत्री-अ० भा० दि० जैन विद्ृत्परिषद्‌ 

सम्माननीय पं० बंशीधरजी व्याव रणाचारय॑ ममाजके सर्वप्रथम व्याकरणाचायं है। उस समय यह 
विषय अत्यन्त कठिन मानकर इस ओर छात्र जाते ही न थे। ऐसे विद्वान॒कों सस्थाओंमे स्थानकी कमी ते थी, 
पर पण्डितजी समाजके उन गिने चुने विद्वानोंमेसे हैं, जिन्होने समाजको अपने जीवनयापनका आधार न बना- 
कर स्वतन्त्र (कपड़ेके) व्यवसायकों अपनाया और उसमे अपनी ईमानदारी तथा सद्व्यवहारसे अपनो गहरी 
साख बनाई एवं सम्भानपूर्वक उन्नति करके अपनी स्थितिको सुदृढ़ बनाया। साथ ही अपनी योग्यता, सतत 
अध्ययन एवं गश्भीर चिस्तनके द्वारा समाजके प्रथम श्रे्णके वरिष्ठ विद्वानोमे अपना सम्माननीय स्थान बनाया । 
आप समाजकी प्रत्येक गतिविधिसे सदा जुड़े रहे और उसमें योगदान देते रहे । 

व्याकरणाचार्यजी व्याकरणके अपूर्व विद्वान्‌ होनेके साथ ही दर्शन तथा अध्यात्म आदिके भी प्रकाड 
पण्डित है । वे अपनी पैनी दृष्टि एवं सूक्ष्म पकडके द्वारा प्रत्येक विधयका गम्भीरतासे मथन करते है, तथा 
विषयका विदलेषणकर सप्रमाण उसपर लेखनी उठाते हैं। उनके लिखित ग्रन्थोंमे यह सब बाते स्पष्ट दुष्टि- 
गोचर होती है । 

वे शाल्तस्वभावी, निरभिमानी, उदारहदय, दिखावट-बनावटसे दूर सादगीपसन्द व्यक्ति हैं। धर्मके 
दृढ़ श्रद्धानी है पर कुरीतियो, कुप्रथाओ तथा पीपडमके सदा विरोधो रहे है । घर्मं व समाजके सच्चे हितचिन्तक 
हैं । समाजकी सुप्रतिष्ठित संस्थाओंके अध्यक्ष एवं मत्रों आदि जिम्मेवारीके पदोपर रहकर आपने समाजकी 
अनुपम सेवा की है। समाजके द्वारा आप कई बार सम्मानित हो चुके है । 

आप सच्चे देश भक्त भी हैं। आपने स्वतंत्रता आन्दोलनमें जेल जाकर देशको स्वतंत्र करानेमे अपना 
योगदान दिया । विद्वानोंम वे ऐसे प्रथम विद्वान है । आपका जीवन वस्तुतः एक आदर्श एवं अनुकरगीय है । 

इस आयमें भी आप साहित्य एवं समाज सेवाके कार्यमे लगे रहते है। भगवानसे प्रार्थना है कि आप 
दीर्घायु हो तथा इसी प्रकार समाजका हित करते रहें । 
मंगल कामनाऐँ 

७ पं० अनूपचन्द्र न्‍्यायतीर्थ, जयपुर 

पुज्य पंडितजी पुरानी पीढीके विद्वानोंमें अग्रगण्य है । जिस प्रकार आपने आपष॑ंभागंकी परम्परा निभाते 
हुए समाजको सत्माहित्य दिया उसी प्रकार स्वतंत्रता सेनानीके रूपमे राष्ट्रको अपने कातिकारी एवं सुधारवादी 
विचारघारासे प्रभावित किया । युगानुसार नृतन-प्राचीन विचारोके सामंजस्यसे युवापीढी की धमकी ओर आक्ृष्ट 
किया है। सादा जीवन एवं उज्च विचार हो आपके जीवनका लक्ष्य रहा है । 


मेरी मंगल-कामना है कि आप युगों-युगोतक हमें मार्गदर्शन देते रहें । बिना बाँसुरीके भी श्री बंशीधर 
अपनी मनमोहन तान सुनाते रहें । 


आपका अभिनन्‍्दन जिनवाणीका अभिनन्‍दन है 
७ डॉ० कन्छेदीलाल जैन, सम्पादक जैन सन्देश ', रामपुर 

आपके सम्मानमे अभिनन्दन-अन्धका प्रकाशन हो रहा है । यह जानकारी मुझे वाराणसीसे प्राप्त पत्रक- 
से हुई । प्रसन्‍्तता हुई। आपने समाजसे स्वततन्न रहकर कार्य किया यह अच्छी बात है, गौरवपूर्ण है। समाज 
पर निर्भर न रहकर अपनी विद्वत्ताका उपयोग किया । परन्तु यद्वि आप व्यवसायके स्थानपर अध्यापन-कार्य 
करते तो आपको प्रतिभा तथा योग्यताका इससे कई गुना झाभ समाजको मिकता। आपका अभिनन्दन 
प्रकारान्तरते जिनवाणीका अभिनन्‍्दन है । इस कार्यक्रमके आयोजनकी रूपरेलासे मुझे प्रसन्‍नता हुई । 


२० . सरस्यतो-वरदपुत्र ५० बंधोधर व्याक्रणाज्ञार्य अभिनस्वन-प्रत्य 


लोह लेखनीके घनो 
७ पं० हेमचन्द्र शास्त्री, अजमेर 

सम्भवतः सन्‌ १९३१ का सत्र शुरू हुआ था। मैंने जम्बू विद्यालय, सहारनपुरसे प्रवेशिका परीक्षा 
उत्तीर्ण कर श्री० स्थाद्वाद दि० जैन विद्यालय, बनारसमे प्रवेश पानेके लिये विद्यालयका प्रवेश फार्म भेजा 
था। मुझे वहाँ प्रवेश मिल गया और वहाँका छात्र बन गया। उस समय विद्यालयकी प्रतिष्ठा शिक्षा 
जगतमें आदरणीय रही । 

विद्यालयके स्नातक अबतक न्यायाचार्य तो हुए थे सो भी अपूर्ण थे। परन्तु अन्य व्याकरण-साहित्य 
आदि विषयके कोई विद्वात्‌ जैन समाजमें नही थे । सर्वप्रथम इन विषयोके विद्वानोमे यदि किन्हीका नाम 
गिना जा सकता है तो वे हैं श्री ५० बंशीधरजी व्याकरणाचाये और श्री ५० परमानन्दजी साहित्याायं । 
श्री पं० परमानन्दजों पंचकूलामें कार्यरत रहे और वे अब हमारे बीचमें नही है । 

सर्वप्रथम मैंने इन दोनों वरिष्ठ स्नातकोकों विद्यालयमे देखा। वहाँका सात्विक जीवन और शिक्षा- 
की लगन अपूर्व हो थी । आज उसीका फल है कि मेरा भी जीवन जिनवाणी आराधनामे व्यतीत हो रहा हैं । 

श्री व्याकरणाचायंजी अत्यन्त सरल, मृदुस्वभावी, दुबले पतले, सयमशील, सतत ज्ञानाम्यासी, ऊमंठ 
छात्र रहे । आप किसी सामाजिक संस्थामे कार्य न कर गृह-व्यवसायी रहे । परन्तु आश्चयं है कि आपकी 
जिनवाणी साधना वहाँ भी सतत चलतो रही और उसीका शुभ परिणाम है कि आपका वृद्ध जीवन अब 
भी जिनवाणीको पूर्णत. समर्पित है । 

आपकी लौह लेखनी व्याकरणाचाये होते हुए भो जैनदर्शनके गृढ़तम विषयोपर चलती रही है, 
जिससे आगम स्याद्वाद सूर्य आव्योमित हुआ है तथा मिथ्या धारणाएँ नष्ट हुई है। आपका लिखित साहित्य 
आपको अमरता प्राप्त कराता रहेगा। पडितजीकी रचनाओकों हुृदयगम कर मैं इस निष्कषंपर पहुँचा हूं । 

श्री पडितजी दोघेजीवी होकर इस प्रकार स्वाष्यायिओंको मार्गदर्शन देते रहें । मैं उनके स्वस्थ एव 
निराकुल जीवनके लिये वीरप्रभुसे प्राथंता करता हूँ । 

समस्त समाजने पंडितजीका अभिनन्दन करनेका जो उपक्रम किया है वह उनकी जिनवाणा मेवाके 
अनुरूप है । मैं ग्रन्थके उत्तम प्रकाशनके लिये समितिको धन्यवाद ज्ञापित करता हूँ । 


जैन आगमके उच्चकोटिके विद्वान्‌ 
# पं० प्रकाश हितैषी, सम्पादक-सन्मति सन्देश, दिल्ली 

आदरणीय व्याकरणाचार्य १० बंशीधरजी शास्त्रीको मैं ६० वर्षभे जानता हैं क्योंकि आपके निवास 
स्थल बीना (इटावा) में मेने प्रारम्भिक घामिक छिक्षा प्राप्त की थी। उस समय पं० बंशीधरजी व्याकरणाचार्य 
गौर पं० फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री भारतके स्वतन्त्रता संग्राममे प्रमुख सेनानी माने जाते थे। फलस्वरूप 
उन्होंने जेल यात्राये भी की हैं । उस समय उनकी निर्भीकता एवं देशकी स्वतन्त्रताके प्रति समपंण उल्लेखनीय 
रहा है । उन दिनो इन दोनों विद्वानोंकी राम-लक्ष्मण जैसी जोड़ो लोग कहा करते थे । 

समाज सुधारमे भी ये अग्रगण्य थे। मरणभोज एवं अन्य सामाजिक बुराइयोंका भी खुलकर विरोध 
करते थे । अनावष्यक होतेवाले गजरथ--पचकल्याणकोका भो इन्होंने खूब विरोध किया था। वे कहा 
करते थे अपनी सामाजिक प्रतिष्ठके लिए ये प्रतिध्ठाएँ घनका अपव्यय है। इनका विरोध करनेके लिए 
इन्होने एक समितिका भी निर्माण किया था। आप समाज सेवामे विध्वास करत थे, छोकेषणासे सदा दूर 
रहते थे । 
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आप आगमके उच्चकोटिके विद्वान्‌ हैं। ये हमेशा स्वतन्त्रजीवी रहे है | इन्होंने कमी भी सामाजिक 
संस्थाओकी गुलामी स्वीकार नहीं की । इनका विच्षार है कि स्वतंत्र रहकर ही समाज सेवा की जा सकती है । 

अनेक पुस्तकें लिखी है । व्यवसाय करते हुए भी आपकी कलम निरन्तर चलती रहती हैं। वे दीघ- 
जीवी रहकर जनकल्याणकारी प्रमेय दे, यही मंगल कासना है । 
जैन बशोनके बंशीधर 
७ प॑० दयाचन्द्र साहित्याचाय॑, प्राचाये श्री वि० जैन सं० महाविद्यालय, सागर 

जिस प्रकार बशीधर (श्रीकृष्ण) ने गीताकी वज्षी ध्वनित कर, केवल अजुनको ही नही, किन्तु विश्वके 
मानवोको पुरुषार्थ करनेके लिये जागत किया, कर्तव्य पालन करनेके लिये प्रेरित किया और गीताका उपदेश 
देकर कल्याणके पथका प्रदर्शन किया । गीतामें यह कथन ध्यातव्य हैं+- 


स्वेस्वे क्ण्यभिरत , संसिर्द्धि लभते नर. । 
स्वकर्मनिरत सिद्धि, यथा विन्दति तच्छूणु ॥ 


अर्थात--स्वभावजन्य गणोंके अनुसार प्राप्त होनेवाले अपने-अपने कर्मोंम सबंदा प्रवुत्त होनेबराला 
पुरुष तदनुसार मिद्धिको प्राप्त करता है । 

इसी प्रकार जैनदरशंनके क्षेत्रमें बश्ीध्ररनें अपने तत्त्वज्ञानकी बंशीको ध्वनित कर मानव समाजको 
जागृत किया, कत॑व्यग निष्ठ होनेके लिये प्रेरित किया एवं स्वकीय जीवनमे महत्त्वपूर्ण कार्य किये । 

मौलिक समीक्षात्मक ग्रन्थोका सुजत कर मानवको स्याद्वादात्मक आत्मकल्याणके मार्ग पर प्रगति करनेके 
लिये यथार्थ पथिक बनाया है । अत हम उनके व्यक्तित्व और कृतित्वके विषयमे मंगलकामना करते हूँ । 

“दीर्घायूरस्तु शुभभस्तु सुकौतिरस्तु 
सदबुद्धिरम्मु.. धनधान्यसमृद्धिरस्तु ॥ 

सिद्धान्त रक्षक 
७ डॉ० श्रेयासकुमार जैन, महामंत्री-अ० भा० दि० जैन शास्त्रिपरिषद्‌, बडौत ( उ० प्र० ) 

आगम और अध्यात्मके तलस्पर्शी ज्ञानवाले महामनीषी सिद्धान्ताचार्य पण्डित बशोधर व्याक रणाचार्य- 
का व्यवितत्व सिद्धान्त सरक्षकके रूपए चिरस्मरणीय रहेगा, क्योकि विगत पचास वर्षोमि जिन आगम विरुद्ध 
मान्यताओका प्रचलन और प्रसार हुआ, उनका निराकरण पण्डितजीने आग्रमके परिप्रेध्यमे अपनी सिद्ध हस्त 
लेखनोसे किया । 

व्याकरण ओर न्यायके विषयोकी विशद मीमासाके साथ अध्यात्मके रहस्यको उद्धाटित करने वाले 
एकमात्र विद्वान्‌ है । निदचय-व्यवहारकी आगभिक मीमासा और खानिया तत्त्व चर्चामे आग्रम पक्षका प्रति- 
निधित्व इनके जीवनका सबंश्रेष्ठ कृतित्त्व है। 

अखिल भारतवर्षीय दिगम्बर जैन शास्त्रि-परिषद्के प्रमुख स्तम्भोमे इनका श्रेष्ठ स्थान है । पण्डित- 
जीने अपने जीवनका बहुभाग देबव-गुरु-शास्त्रकी मर्यादाके सरक्षणमे समपित किया। आप परमस्पराका 
पोषण किया । 

जहाँ पण्डितजीका जीवन जैन सिद्धान्तके प्रचार-प्रसारमे बीता, वहाँ उन्होंने राष्ट्रके हिंतम स्व॒ृतत्रता 
सेनानीके रूपमे स्वयंको समपित किया । पण्डितजी संस्कृति, कला, ज्ञान तथा बिह॒ला के मूर्तिमान प्रतीक है । 
समाज तथा राष्ट्रती भचेहर है । 

सिद्धान्ताचारयंका अभिनन्दन सरस्वतीका अभिनन्दन है । हुम मंगछ कामना करते हैं कि इनको अजल 
लेखनी दी्घडााल तक आगम-प्रभावनाकी निमित्त बनी रहे । 

६-४, 


२२ : सरस्यतो-बरबपुत्र पं० अंकीधर व्याकरणाचार्ग अभिनस्दन-प्रस्थ 
स्वाभिमान ओर प्रशाकी मूर्ति 


$# पं० रविचन्द्र जैन, शास्त्री, दमोह 

श्रद्धेय पं० जी उन व्यक्तियोंमें है, जो अपना जीतन स्वय निर्माण करते हैं। वे स्वततन्र विचारक, 
गम्भीरचेता, महान्‌ अध्येता और समयातुकूल समाजसुधा रक है । उन्हे अपना प्रदर्शन बिलकुल पसन्द नही है । 
मौन कार्य करना ही उन्हें प्रिय है। स्पष्टवादिता, भोतिकतासे दूर रहना, प्रतिफलकी अपेक्षा न करना और 
सेवादृष्टि रखना ये आपके सहज गुण हैं । राष्ट्र, समाज और साहित्य इनके लिए समयित जीवन इनका लक्ष्य 
है । इनके हारा की गयो. इनकी सेवा अभिनन्दनीय है। 

जब भी विद्वानोका प्रकरण आता है तो पण्डितजीका सादगोपूर्ण रहन-सहन, निईछल वृत्ति, स्वतन्त्र 
व्यवसाय और गरिमामण्डित व्यक्तित्व आँखोके सामने आ जाता है । इतने उद्भट विद्वान्‌ होते हुए भी सामा- 
जिक नौकरीसे कोसो दूर रहकर आपने अपना स्वत व्यापार किया। फिर भी उसमे अनासक्त रहते हुए 
राष्ट्र, समाज और माहित्यकी सेवामे सलग्न है । आपने किसीकी जी हजूरी करके अवना स्तर नीच नही 
किया । स्वाभिमान आपका पहला गुण रहा है । इससे उन्हे जो मान-सम्मान मिला है वह किसी भी व्यक्तिके 
लिए स्पुह्ुणीय है । 

स्वतन्त्र व्यवसायी होनेपर भी आप आगम और उसके सिद्धान्तोकी रक्षाम निरन्तर सलूग्न है । फलत. 
कई प्रन्थोंकी रचना आपके द्वारा हुई है! यह भी सुयोगकी ब।त है कि आपके परिवारम भारतीय स्तरके दो 
विद्वान भतीजों --१० बालचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री और डॉ० १० दरबारीलाल कोटिया न्यायाचार्यके द्वाश 
भी जिनवाणीकी सेवा हो रही है। इन्होंने भी अनेक ग्रस्थोका सम्पादन-हिन्दी अनुवाद और लेखन किया 
है । यह समाजके लिए आपकी और आपके परिवारकों उल्लेखनीय देन हैं । 

आपको सामाजिक प्रवृत्तियाँ भी कम नहीं रही । गजरथविरोध, दस्सापृजाधिकार आदिसे सक्रिय भाग 


लिया और उनमे सफलता भी प्राप्त की। आप स्वतन्त्रता-सेनानों भी है। ऐसे जीवट एवं कर्मठ 
विद्वप्नवरकों हमारी हादिक शुभकामनाएँ है। 


'तुम जियो हजारो साल, सालके होवे वर्ष हजार (! 
चिन्तनशील दिद्वत्प्रवर 


७ पं० भैयालाल शास्त्री, बीता 


विद्वत्प्रवर प॑० बशीधरजी व्याकरणाचार्यंसे मेरा परिचय सन्‌ १९२५ से है, जब मै श्री नामिनन्दन 
दि० जैन पाठझ्षाला क्षेत्रपाल लछितपुर (उ० प्र०) भे अध्ययन करता था और पण्डितजी स्याद्रादमहाविद्यालय, 
वाराणसीम पढते थे । आप ग्रीष्मावकाहमे अपने साथियो--पं० परमानन्दजो साहित्याचायं , पं० बालचन्द्रजी 
शास्त्री, प० पद्मचन्द्रजी आदिके साथ क्षेत्रपालमे ठहरते हुए अपनी जन्मभूमि सोरईकों जाते थे । उस समय 
आपसे अनायास मेंट हो जाती थी । व्याकरण बड़ा कठिन विषय माना जाता था, किन्तु आपने अपने 
अध्ययनका विषय उसे ही बनाया था। इससे छात्रोंको आइचयं होता था । 


बोनामे श्रोमान्‌ शाह मौजीलालजो कठरया बड़े घामिक व्यक्ति थे । उनके एकमात्र कन्या थी, जिसके 
विवाहकी उन्हें चिन्ता थी । ५० फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्रीमे उन्हें बंशीधरजीका नाम मुझाया । थे बनारस 
गये और बंशीक्षरजी योग्य जंचे और उतका सम्बन्ध उनकी लडकी लक्ष्मीबाईके साथ हो गया । पश्डितजी 
ब्रोनामें रहने लगे और कपडेका व्यवसाय करने छंग्रे। आपने मावमें अपनी एक बात रखो, कमती-बढ़ती 
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बैताना अच्छा नहीं समझा । फलूत उनकी दुकान एक विदवस्त दुकान मानी जाने लगी और पण्डितणी जन- 
जनके विदवास पात्र हो गये । 

सामाजिक कार्यमें भी हाथ बटाते हुए श्री नाभिनन्‍्दन पाठ्शालाके संचालनमे मंत्री बनकर कुशलता 
दिखाई तथा संस्थाकों व्यवस्थित बनाया । 

मेरा भी यही बीनामे व्यापार करतेमे मत लग गया और इस तरह पण्डितजी और मेरा प्रतिदिन 
मिलना-जुलना होता रहा ! इससे और आधजिक निकटता होती गयो और आज भी बह है । कभी-कभी मेरा 
भोजन भी उन्हीके यहाँ होता है । पण्डितजी व्याकरणशास्त्रके विशेषज्ञ होकर भी विलक्षण दाशंनिक प्रतिमासे 
मण्डित हैं । व्यापार करते हुए भो सरस्वतीके सच्चे उपावक है । पण्डितजीकी विश्लेषता हैं कि थे प्रदर्शनसे 
दूर रहते है । वास्तबमे इने-मिने विद्वानोमे वे एक हैं। वे अद्वितीय चिन्तनदील हैं । 

उन्होंने अपनी लेखनी और प्रवचननों ढ्वारा सोनगढके उठे बवण्डरकों नेस्तनाबत ब२ दिया | सोनगढ- 
के दृष्टिकोणके समर्थनमे लिखी गई जैनतस्त्व मीमांसा' के उत्तरमे जापने अकाख्य यक्तियोसे युक्त जैन- 
तत्वमीमासाक़ी मीमासा' लिखी | इतना ही नहीं जैनदर्शनमे कार्यकारणभाव', “जैनदर्शनमें निश्चय और 
व्यवहार! तथा 'जयपुर (खानिया) तत्त्वचर्चाको समीक्षा” जैसे महस्वपूर्ण ग्रंथ भी आपने लिखे है । 

समाजने जो उन्हें उनको सेवाओके उपलक्ष्यमे अभिनन्दन-पग्रन्थ भेट करनेका जो नि६चय किया है वह 
उचित और स्तुत्य है । हम ऐसे नि स्वार्थ सेवी एवं सरस्वतीके वरदपुत्र सिद्धान्ताचार्य-ब्याफरणाचार्यजीको 
हादिक शुभकामनाएँ अग्रित करते हुए उनके शतायु होनेफ़ों मंगल-कामना करते है । 


सम्पूर्ण जीवन बेमिशाल हे 
# डॉ० जथकुमार जैन, सस्‍्कृत विभाग, एस० डी० कालेज, मुजफ्फरनगर 
पूज्य ५० सरस्वती-वरदपृत्र पण्डित बंशीधर व्याकरणाचायका सम्पूर्ण जीवन राष्ट्रीय, सामाजिक एवं 
घामिक सभी क्षेत्रोमे बेमिशाल है| धामिक क्षेत्रमे तत्वका निर्णय कर उसे प्रकट करनेम उनको निर्भकिता 
जैन पण्डित परम्पराके लिए सवा अनुकरणीय है। उनकी यह निर्भीकता देखकर विगत वर्ष इन्दोरमे 
विहत्परिषद्‌की कार्यफ्रारिणोकी बैठकमें मैं दंग रह गया । मेरी तो स्पष्ट धारणा है कि--- 
“अपूज्या यत्र पृज्यन्ते पुज्याना लवव्यतिक्रमः। 
त्रीणि तत्र प्रवर्धन्ते दुर्भिक्ष॑ मरणं भयम्‌ ॥ 
प्रसन्‍नताकी बात है कि जैन समाज पूज्य पुरुषोंका व्यतिक्रम न करके उनकी सेवाओवा आकलन कर 
रही है। मेरी हादिक मगलफकामना है कि पूज्य पण्डित जी दीर्घायुष्य होकर हम युवकोका मार्ग प्रह्मस्त करते 
रहें तथा अपने साव॑जनोन व्यक्तित्वसे राष्ट्र, समाज एवं घमंकी सेवा करते रहें । 


आगमनिष्ठ विद्वान 
७ हा० रमेशचन्द्र जैन, सम्पादक-पापवंज्योति, बिजनौर 

श्रद्धेय पण्डित बंशीधरजी व्याकरणाचायं को देखनेका सुअवसर मुझे तब प्राप्त हुआ, जब मैं स्याद- 
बाद महाविद्यालय, वाराणमीमें उत्तरमध्यमाका छात्र था) विद्वत्‌ परिषद्की कार्यकारिणोंकी बेंठक बनारसमे 
आयोजित थी, उमी सिलसिलेमे पण्डितजी भी आये हुए थे। रात्रिमें स्थादूवाद प्रचारिणी सभाकी ओरसे 
विद्वानोफा अभिनन्दन था । मजुलाचरणके बाद छात्रोसे कुछ बोलनेके लिए कहा गयया। समस्त छात्र चुप 
रहे । बिद्वानोंके सासने क्या बोलते । कुछ साथियोने मेरी ओर इशारा किया । छात्रोकी ओरसे कोई कुछ न 
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कहे, यह मुझे अखर रहा था। युवकोचित उत्साहसे प्रेरित होकर मैं बोलनेके लिए खड़ा हुआ, विद्वानोंकी 
भरपूर प्रशंसा की साथमे विद्वतू-परिषद्‌ और शास्त्रिपरिषद्‌ जैसो दलबन्दीको समाप्त करनेका सुझाव भी 
दिया । कुछ विद्वानोंने इसे अपना अपमान समझा । फलस्वरूप मेरे बोलनेके बाद ही विद्वान्‌ दो खेमेमे बेंट 
गये । कुछ छोगोंने अपनी वाग्मिता द्वारा यह सिद्ध करनेका प्रयास किया कि हम चाहे भले हो अलग-अलग 
विचारधाराओ वाले हो किस्तु एक दूसरेके लिए न्‍्योछावर रहते है। छात्रकों बडोको सीख देनेका अधि- 
कार नही है । श्रद्धेय डॉ० नेमिचन्द्र शास्त्री प्रभृति विद्वानोने सेरी बातका समर्थन किया और कहा कि मेरा 
कहना घविद्वानोके लिए एक खतरेकी घटी हैं, जिसे सुनकर विद्वानोको आपसी मनोमालिन्यका परित्याग करना 
चाहिए । मेरी बातका समर्थन पूज्य पण्डित बंशीधरजी, बीनाने भी जोरदार शब्दोम किया। इस प्रकार अपने 
पक्षमे भी आधे वक्‍ताओको बोलता देखकर मेरा भय कम हो गया और कुछ प्रसन्‍नता भी हुई कि मेरे विचारों 
की आधार बनाकर विद्वानोंमे एक अच्छा मन्‍्थन हो गया । बादमे पूज्य पडित बंशीधरजीने मेरा परिचय 
पूछा और उन्हें यह जानकर बहुत खुशो हुई कि मूलत मेरे पू्वज भी उसो सोरई प्रामके निवासी थे जहाँ 
पण्डितजीका जन्म हुआ है 4 

इस घटनाके बाद अनेक बार पण्डितजीसे भेट हुई । ये एक आगमनिष्ठ विद्वान्‌ हैँ । अपने दैनिक 
व्यवहारमे भी वे सचाई और ईमानदारीका प्रयोग करते हैं । उनकी वाणी सुलझी हुई और शास्त्रोक्‍त होती है 
उन्होंने जिनवाणीका अध्ययत, मनन और चिन्तन किया है! रूढिवादितासे वे भी दूर है । दिगम्बरत्वके प्रति 
उनके मनमे अगाध श्रद्धा हैं । वे अनेक गुणोके पूज है । मेरे हृदय मे उनके प्रति हादिक श्रद्धा और बहुमान है । 


पांडित्यके अभिनव हस्ताक्षर 
७ श्री निहालचन्द्र जैन, ग्याख्याता, बीना 


पडित बशीधरजी--समयकी शलाकापर लिखा एक ऐसा हस्ताक्षर है, जिसने चौरासी पष्ावोंकों यह 
जीवन-यात्रा निस्पृष्ठ और नि्लिप्त भावसे समाज व धर्मक्री मूक सेवा करने 6ुए तय की । आज भी उमन्नकी 
इस दराजपर पहुँचकर यौवनकी कर्मठता लिए ज्ञानाराधनामे सतत सलूग्त एक शिल्पकारकी भांति साहित्य- 
सृजनमे लगे हुये है । पडितजीने समयकी चुनौतियोको स्वीकार कर न कंबल उनका करारा उत्तर दिया, 
अपिसु अपने मौलिक चिन्तन और तकोसे जैनदर्शनकी गुत्थियोकों खोलनेम लगे है । 

प्राय स्थातसे व्यक्तिका परिचय जुड़ा होता हैं, परन्तु जन जगत्‌मे प० बशीघर ब्याकरणाचार्यजीके 
नामसे बीना नगरका परिचय जुड़ा है । पंडितजीका व्यक्तित्व उस कोरी पुस्तकके समान हैं जिसमे ज्ञान- 
पाडित्य, स्वाभिमान, कमंक्षेत्रकी ईमानदारी, राष्ट्रसेवा भाव, निरलोॉभवृत्ति यश व सम्मान चाहसे दूर आदि 
जैसे गुणोके प्रतीक-पृष्ठ ह और उन पृष्ठोपर केवल पढितजीके स्वर्ण हस्ताक्षर अकित है। 

पडिनजी मेरे 'पुज्य बव्बा' हैं। क्योकि सोरई और मडाबरा पडोसो गाँव होनेसे आप मेरे पूज्य 
पिताश्री से जुडे रहे और जब में १९८३ में बीना आया तो पंडितजीने उसी भावसे स्वीकारा, जैसे एक 
पितामह अपने नातीको देखता है। मैने न केवल आपके पास बैठकर स्वाघ्याय किया, बल्कि पंडितजीके 
अनुभृत्य उपहारोसे अपनी झोली भरी । 

वर्तमान परिप्रेक्ष्ममें पंडितजीको जैसा देखा और जाना उसे कह देना भी प्रासागिक समझता हूँ । 

१ आपने अपने ज्ञान और पाडित्यकों कभी व्यवसाय नहीं बनाया। 

२ नौतकता व ईमानदारीकी प्रतिमाकी प्राण प्रतिष्ठा आपने अपने व्यवसाय व कममंक्षेत्रमे की तथा 
अपने योग्य तीन पुश्रोकी भी अपने गुणोके अनुवर्ती बनाया । यही कारण हैँ कि बीना इटावामे आपका वस्त्र 
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प्रतिष्ठान एक ऐसी गौरवशाली परम्परा लिए है कि एक निश्चित लाभाष्ष लेकर एक ही दामसे वस्त्र विक्रय 
करते हैं तथा एक पैसेकी टैक्‍स चोरी नहीं करते । 

३ जोवनके प्रात एक रचनात्मक दृष्टि है। आपका कहना है कि यदि जीवनको पूर्ण नियम और 
सय मसे बिताया जाय तो दीर्घायु उपहारमे मिल जातो हे । यही कारण हे कि आपका आहार, बिहार, अध्य- 
यन-लेलन, शयन सभी दैनिक कम घड़ोकों सुईयोते बंषा स्त्रानुशासित हूँ । 

४. सोनगढ़की एकान्त आँधीमें बड़े-बड़े नामधारी पण्डित दुलक गये लेकिन आधघे परम्परा और 
स्थाह्ाद-अनेकान्सके इस सजभ प्रहरीने अपनी लेखनी उठाकर उस एकान्त विचारधाराका डटकर सैद्धास्तिक 
खण्डन किया और एक सहायक्‍त साहित्यका प्रणयन कर दिशा-दृष्टि दी । 

यह सुयोग ही समझना चाहिए कि आपके सुयोग्य भतीजे जैन जगतके र्यातिप्राप्त विद्वान पं० डॉ० 
दरबारीलालजी कोठियाने बनारससे बीनाको अपनी कमंस्थली बनाया और आपके परिवारमे दूध-पानीकी 
भाँति सिलकर समाज-सेवा एवं साहित्य साधनाकों हो पूर्ववत्‌ अपनाया । 

में पंडितजीके दोर्धायुकी मंगल कामना करते हुए आपकी लेखनीसे प्रसूत अन्य साहित्यिक । 
आध्यात्मिक ग्रन्थोके प्रणयनकी आशा करता हूँ ताकि वे आनेवाले युगकी चुनौतियोका सामना कर सके और 
आय परम्पराके मंरक्षणके प्रतिमान बन सके । 


पाण्डित्यकी प्रतिसूति 
७ पडित विमलकुमार सोरया, सम्पादक-वीतराग वाणी, टीकमगढ़ 


वर्तमान शताब्दीके प्रथम श्रेणीके विद्यनोमे सिद्धान्ताचायं विद्वत्रत्न पण्डित बशीघरजी व्याकरणाणायं, 
बोनाका नाम आदरके साथ लिया जाता है । पंडितजीके सम्मानमें जो ग्रंथ आज प्रकाशित किया जा रहा है 
वह आजसे २० वर्ष पूर्व ही प्रकाशित होना चाहिए था । 

सेद्धान्तिक ज्ञानकी परिपक्‍तता व्याकरण और नन्‍्यायकी दीवाल पर आधारित होती हैं। श्रद्धेय 
पण्डितजी अभिधाओके प्रतिभा सम्पन्न अधिकारी विद्वान हैं यही कारण हैं कि जैन दर्शानके परिप्रेक््मे उनका 
प्रथमानुयोग, करणानुयोग, चरणानुयोग और द्रव्यानुयोगका ज्ञान न्याय और व्याकरणकी तराजू पर सत्य रूपमे 
घटित हुआ । पण्डितजीका सैद्धातिक ज्ञान जितना अथाह है दर्शनकी गहराई भी उतनी अलोकिक है । सामान्य 
श्रावकसे लेकर विद्वान तककै बीचम आपकी आध्यात्मिक चर्चामे अपना भौलिक चिन्तन अपना तथ्यपूर्ण सत्य 
और अपनी विचारण सिद्धान्तके आलोकम पूर्णत. प्राणवान देखी गई । 

विद्वता स्वरूप व्यक्तिकी प्रवृत्तिस अनुभूत किया जाता है। एक बार मै और श्रद्धंय पण्डितजी एक 
साथ अशोकनगरमे किसी घा्िक प्रसंग पर आमंत्रित किए गए । सौभाग्यको बात थी कि जिस गाडीसे मैं 
अशोकनगर जा रहा था उसी गाडी और उसी डिल्बेमे श्रद्ध य पण्डितजी भी थे । बडी प्रसन्तताके साथ हम 
पण्डितजीसे चर्चा करते हुए जा रहे थे। अशोकनगर स्टेशन आते हो समाजके शताधिक व्यक्ति बडी-बडो 
मालाएँ-ध्वजाएँ लिए हम दोनोको लेने बेण्ड-लाजों सहित आये हुए थे। जब पण्डितजी ने यह तमाशा प्लेटफाम 
पर ट्रेनकै पहुँचते हुए देखा तो मुझसे बोले सोरया जी आप गाडीसे नीचे उतरो में बाथरूममे शुद्धि करके 
आता हूँ । यह बात मैं समझ नहीं पाया ओर मैं जैसे हो प्लेटफाम पर डिब्बेसे उतरा लागोने आगवानी करके 
मालाये पहनाना शुरू किया । उस भीड में २/४ मिनटके लिए भूल गया कि परण्डितजी भी गाडीसे उतरकर 
आने वाले है । जबकि पण्डितजी पिछले दरवाजेंसे उतरकर पीछेसे अपना बैग लिए चुपचाप प्लेटफामंसे आगे 
निकल गये । ट्रेन चलने ऊग़ी मुडकर देखा कि पण्डितजी नहीं दिखे--मैने स्वागतकर्ताओसे पण्डितर्जाके आने 


२६ . सरस्वती-वरवपुत्र प॑० ब्ंशोधर व्याकरणाचार्य अभिनस्वत-प्रस्थे 


की बात कही | पण्डितजीको लेने जब वह डिब्बेमे गए खोजा मो पता चला कि पण्डितजी तो कभीके स्टेशनसे 
निकलकर रिक्सेमे बैठकर शहरमे निकल गए थे । सार्वजनिक सम्मानकी आकांक्षासे दूर जिनकी सह धारणा 
रही हो, जो मडकीछे सम्मानमे अपना सम्मान न समझ रहे हो यथार्थत उनका ज्ञान ही अपना ज्ञान है । 
पण्डितजीके समीप जब भी उनसे मिलने गया आर कीई भी सँद्धान्तिक चर्चा उनसे की उन्होंने उसे इतनी 
गहराई और मौलिकतासे स्पष्ट किया । जो अपने आपमे प्राणवान रही--जीवनमे ऐसा प्रभावी अधिकारी 
विद्वान मैंने एक ही देखा । यथाथ्त ऐसे ज्ञान प्रतिभाका सम्भान उस समाजका सम्मान है जिसके बीचमे 
पण्डित्जी जैसा देदीप्यमान दिवाकर आलोकित है । 
ऐसे महान्‌ गौरवशाली विद्वानके यशस्त्री सुखी दीर्घ धर्ममथ जीवनकी मंगल कामना करता हूँ। 


अहितीय साहित्य साधक 


७ डॉ० प्रेम सुमन जैन. अध्यक्ष जैन विद्या एव प्राकृत, उदयपुर वि० वि०, उदयपुर 


साहित्यकी सेवा करना और समाजको मार्गदर्शन देना ये दोनों काय एक ही व्यक्ति द्वारा सम्पन्त 
करना और फिर भी समादुत बने रहना दुष्कर कार्य है। किन्तु मध्यप्रदेशके सपूत स रस्वती-वरदपुत्र पण्डित 
बंशीधरजी ध्याकरणाचार्यने इस साहित्य और समाजके सगमको सुकर बना दिया हैं। आपने विभिन्‍न प्राच्य- 
विद्याओंकी उपाधियाँ प्राप्त कर सरस्वतीकी आराधना की, अनेक त्तलम्पर्शी ग्रन्थों कोर शोध-खोजपूर्ण लेखो 
द्वारा अनुसन्धानकों दिशाबोत्र दिया तथा समाजकी विभिन्‍न समस्याओका समाघान प्रस्तुत कर उस एकताके 
सुत्रम्े धाँघनेका प्रशस्त प्रयास किया । अत आज यदि पण्डितजोको अभिनन्दन ग्रन्थ भेट किया जाता हैँ तो 
यह सवंधा उपयुक्त हैं। 

पण्डितजीन साहित्य, समाज और राष्ट्रकी जो सेवाएँ की हैँ, वे आदर्श है। जो इग राष्ट्रके नागरिक 
की पहिचान है । विद्यासे विनय और सादगी आती है, इस आदशंके प्रत्यक्ष उदाहरण है--व्याकरणाचार्यंजी । 
मेरी उनके सुदीध॑, स्वस्थ और सुखद जीवनके लिए हादिक मगर कामनाएं हैं । 


मेरे नानाजो 
७ श्रीमती गुणमाला जैन, भारतीय स्टेट बैक, इन्दीर 

उनके बारेमे लिखूँ, क्या न लिखँ ? कहाँसे शुरु करूँ ? कहनेको तो इतना अधिक है कि यह छेखनो भी 
शायद थक जाये | 

हे बजे सबेरें उठनेसे लेकर रात ९-९॥ बजे तककी उनकी दिनचर्याकों मैने बहुत नजदीक से देखा, 
समझा और सोचा भो । लेकिन अनुपरण सही किया । उनके सरल और यथार्थतावादी व्यव्तिस्वके सामने 
अपना अस्तित्व हो ख्रो बैठती हेँ। बीनामे मेरे अध्यापनका कुछ भमय बीता और उनके सान्निध्यमे रहनेका 
सौभाग्य मिला । और उन बोती बाताका पिटारा अभी बतंमान तक सुरक्षित रखें हुये हूं । 

नानाजीके व्यक्तित्वके समान मेरी नानीजीका भी व्यक्षिस्व सीधा सादा था। रातभर बिस्तर पर 
बैठकर कहानी सुनाता थी । ऐसी कहानी सुनाती थी, जिसमे सत्य ही सत्य था, संघर्ष था ओर निरन्तर 
चलते रहने की प्रेरणा भी, वह उन कहानियोंके नायक और कोई नहीं नानाजी थे। जिनपर आज पूरा 
समाज गये करता है । 

कैसे बचपन बीता, कैसे बनारस पहुँच, कैसे ज्ञादी हुयी, कैसे स्वततत्रता-संग्राममे भांग लिया, किसलिये 
राजनैतिक जीवनसे सन्‍्यास लिया और बीना जैन समाजके लिये क्या-बया सेवा की । यही उनमे था। यहीं 
कहानी मैं एक बार नही कई बार दृह्दराती हूँ जब अपनोंमे बैठती हूँ तब । 


१ | आशीव॑श्वन, संस्म॑रण, शुभकामनाएं २७ 


एक कोनेमे इच्छा जरूर दुबकी रही कि जैन सस्कृतिका जो संग्रह उनके पास है उपका अध्ययन करखूं। 
लेकिन वह इच्छा पूरी नहीं हुमी | नानाजीके सामने नो कुछ समझ्न ही नहीं आता था कि उनसे किस विषय- 
में बात करूँ ? 

आतें-जाते उनकी किताबोंपरसे धूल झटकारती रहो, लेकिन पृष्ठ पलटनेका प्रयत्न ही नहीं किया । 

मेरी बेटी पूणणिमाने एक दिन मुझसे पूछा-- संस्कृत क्‍या होती है माँ ? उसके उत्तरमे मेरे पास सिर्फ 
इतने दाब्द थे कि बेटा मेरे नानाजी संस्कृतके बहुत बडे विद्वान हैं। उसका प्रइन और मेरा अघ्रा उत्तर 
कचोटता रहता है कि नाताजीसे हम लोगोंने क्‍या सीखा ?े अपना समय कितना व्यर्थ किया ? 

सचमुच वे समयके साथ-साथ ही चलते रहे । और आज भी इस उम्रमें भी उसी तरह गतिशील हैं 
अपने ध्येय को ओर । उन्हें मेरे श्रद्धा पूर्ण अनन्तशः नमन | 


यशस्वी सारस्वत 
७ डॉ० आर० मी० जैन, प्रवाचक, साबख्यिकी विभाग, विक्रम विश्वविद्यालय, उज्जैन 

सरस्वती-वरदपुत्र, पण्डित बंशीघरजी व्याक्ररणाचार्यके सम्मानमे अभिनन्दन ग्रन्थ प्रकाशित हो रहा 
हैं । यह प्रसन्‍तताका विपय है । समाजका यह कत्तेब्य है कि तह समय-समयपर अपने विद्वानोंका अभिनन्दन 
कर उनका उत्साहवर्धन करें। पंडित बश्लीघरजी व्याकरणाचार्य॑ राष्ट्र एव समाजके एक यदास्वी और 
साहित्योपासक सारस्वत है । मै उनके दीघं-जोबनकी मंगल कामना करता हूँ । 


मौन साधक 
७ श्री मिश्लीलाल जैन एडबोकेट, गुना 


जैनदर्शनके मनीषी विद्वान श्रद्धय पडित बशीघरजी व्याकरणाचार्यका स्नेह, आशीर्वाद प्राप्त 
करने और उनके प्रत्रवन सूननेका मुझे सोभाग्य प्राप्त हुआ है । जैन दर्शनके विद्वानोमे आपका विशिष्ट स्थान 
है । आपका ज्ञान असीम और चिन्तन मौलिक है । जोवन सरल, सात्विक और निएछल है । पडितजी परम 
स्वाभिमानी है, पर उनमें अहंकार की गघ तक नहीं है । 

जैन दर्शनके विद्वानोंकी बाढ-सी आ गई है । मुलसे अपरिचित विद्वानोंने जैन-दर्शनको इतना मथ 
दिया है कि नवनीत खोजनेपर भी नहीं मिलता । मैं आदि तीर्थंकर ऋषभदेव भगवानसे पंडितजीके शतायु 
होनेकी कामना करता हैँ और आज्ञा करता हूँ कि श्रद्धय पंडितजों अपनी मौन साधनाका परित्याग कर अपने 
अमृल्य ज्ञानसे भारतीय समाज और सस्कृतिको उपकृत करने की अनुकम्पा करेंगे । 


असाधारण सेधावी 
७ डॉ० नरेन्द्रकुमार जैन, प्रवक्ता संस्कृत, राजकीय महाविद्यालय जक्खिनी, वाराणसी 

आदरणीय ५० बंशीघर जी व्याकरणाचार्य संस्कृत व्याकरणके वेत्ता होनेके साथ जैन आध्यात्म, न्याय 
और दर्शतके उन रहस्थोंके ज्ञाता और चिन्तक है, जिनको समझनेमें सामान्य पंडितोकी मेघा काम नहीं 
करती । खानिया तत््वचर्चा-समीक्षा, निश्चय और व्यवहार जैसे गृढ -तत्त्वोंके रहस्यकों खोलने वाले ग्रन्थोका 
प्रणयन करके नि सन्देह आपने मूल जैन आम्नायके वाइमयके सिद्धान्तोकी सुरक्षा कंरनेमे महनोय योगदान 
किया है । आप सरस्वती और लक्ष्मी दोनोंके वरदपत्र है। आप किसी भी प्रलोभनके सामने झुके नहीं और 
आजीवन अपने आधषंसम्मत चिन्तनका परिचय देते आ रहे है। बीसबी शतीके समीक्षक विद्वान यदि उनका 
अनुकरण करें तो उन्हें दिशा मिल सकती है। मैं उनके दीर्घायुष्य को कामना करता हूँ । 


२८ : सरस्वती-भरदपुत्र पं० अंशीधर व्याकरणाचार्य अभिनस्वत-प्रत्ण 


जिनवाणीनन्दनका अभितनन्‍्दन 


& विशधावारिधि डॉ० महेन्द्र सागर प्रचंडिया, अलीगढ 

आदरणीय पंडितरत्न श्री वशोधरजी व्याकरणाचायंका अभिनन्‍्दन उनकी गुणगरिमाका अभिषन्दन 
है । गुणकी वन्दना करना हमारा स्वभाव भो रहा है और परम्परा भी। जिनपंथी सदा गुणोकी बन्दना 
किया करते है । 

मन्द शब्द मौलिक है जिसका अधे है पूत्र । पुत्र प्राप्ससि बडा और अन्य कोई आनन्‍्ददायिक प्रसंग 
नहीं होता है । इसी प्रसन्‍नतापर आधृत है आनन्द शब्द | नन्‍्दका बहुअथंयाम। शब्द बना नन्‍्दन । अभि उपसरग्ग 
शुभ और विस्तारवादी है। इस प्रकार अभिनन्‍्दन शब्दका अथे हुआ पुत्र प्राप्ति जैसा आनन्दातिरेक । 

पंडितजी जिनवाणीके वरदपुत्र है । उन्होंने जिनवाणीमाताकी महनीय सेवा की है फिर न जाने कितने 
पृत्॒रत्नोंका उर्हू असाधारण आनन्द भोगनेको मिला है। इसो सत्यको आधार बनाकर उनके प्रशसक 
समुदायने इस श्ाब्दिक सत्कारकों मू्रूप देनेका शुभ संकल्प किया है। भावना है कि इस शुभ संकल्प 
पूछ्िमें वे आशातीत सफलता प्राप्त करें, मेरी मंगल कामनाएँ है और भावनाएं भो । मेरी सम्मतिमे यह 
काम कम-से-कम अद्ध॑ दक्षाब्दि पूवें हो जाना चाहिए था। वन्दनाके अवसरपर मेरी तमाम श्रद्धा मुमन 
शाब्दिक वातायनसे उन्हें सम्प्रेषित है । 

भावना और कामना है कि महामनीषी पंडित जी दश दशाब्दियोका निर्बाध जीवन व्यतीत करे । 


बुन्देलखण्डको थाती 
# पं० बालघन्द्र शास्त्री, नवपाराराजिम 


बुन्देलखण्डकी माटी ऐसी है जिसने बड़े-बड़े वीरोंको जन्म देकर देशको स्व॒तन्त्र और ममृद्ध बनाया 
है और जैन विद्वानोको जन्म देनेमें वह विश्रुत है । यथार्थता भी यही है कि अभी जितने भी गणमान्य विद्वान 
हैं उनमेसे अधिकाश विद्वान बुन्देलखण्डके ही है और इसका श्रेय परमपूज्य १०५ क्षुल्लक गणेशप्रसादजों 
वर्णोजीको ही है जिनकी जन्म स्थलो ग्राम हंसेरा (3० प्र०)के पास वाले गाँव सोरईमे हमारे परमविद्गान्‌ 
व्याकरणाचायं प० बंशीधरजीने जन्म लेकर बुन्देछखण्डको हो गौरवान्वित किया हैं । 

आपने जैन ममाजमे व्याप्त बुराईयो, रूढियोंको दूरकर तथा ज्ञानके माध्यमस नये प्रमाण और 
निदचयनय, व्यवहार नयकों स्थितिको स्पष्ट किया है। खानियाँकी तत्त्वचर्चा जैसी चर्चामे भी भाग लेकर 
प्रतिष्ठा प्राप्त की है । 

देशकी स्वतन्त्रता प्राप्तिमं भी आपने प्रहरीका कामकर जेल यातनाओको भी झेला है, उसमे आपके 
दृढ़ संकल्पने ही काम किया है, और देशकी स्वतन्त्रता प्राप्तिमि सहयोगी रहे है । यह देशभक्ति भी 
भप्रशंसनीय है । 

देशा तथा समाजकी भारी-भारीका गई इन सेवाओका प्रतिफलमे मात्र अभिनन्‍्दन करके ही हम 
संतुष्ट हो रहे है । जबकि ऐसे व्यक्तित्वके प्रति समाजका कर्तंव्य होता है कि उनके प्रतिष्ठाके अनुरूप झोध 
संस्थान जैसी संस्था स्थापित कर दी जाती । 


अन्तमे आपके उज्ज्वल भविष्य, यद्षस्वी और दीर्घायु जीवनकी भगवानसे प्रार्थना करता हूँ । 


९ / आशोय॑जन, सस्मरज, शुभकामनाएँ २९ 


स्वतंत्र व्यक्तित्वके धनो 
# पं० कमलकुमार ध्ास्त्री, टीकमगढ़ 


उन दिनो में सागरमें रहता था। श्रद्धेय ५० जीसे कोई विशेष परिचय भी नहीं था। उस समय मेरी 

उम्र ही क्या थी केवड १९-२० वर्षको लेकिन मैं भी पंडित कहलाने लगा था। मैंने सुन रखा था कि बीनों 

में कोई बंशीघर मामके विद्वान रहते है। मैने कल्पना कर रखी थी कि व्याकरणाचाय॑ है व्याकरणके विद्वान, रूक्ष 
स्वभाव, नीरस विषयका अध्ययनसे नीरस जीवन, कंडा व्यक्तित्व समाजसे दूर भागनेबाला एकाकीमन परमंद 
करनेवाले होते हैं। फिर थे कपडेकी दुकान करते हैं। और मैं भी डरता सा था कि व्याकरणके विद्वान्‌ 
है वैसे ही रूखे स्वभावके होते है इनसे क्या मिलना । ऐसे ही बहुत दिन बीत गये । में सागर छोडकर पपौरा 
विद्यालयमें अध्यापक हुआ । सन १९६५ की बात है उसी समय पपौराजीमे भारत वर्षके प्रसिद्ध मुनिसंघ 
आंचायं जिवसागरजी का चातुर्मास सम्पन्न हुआ । श्रद्धय प५०जीको आमंत्रित किया गया । पहलीबार ही उनके दर्शन 
किए थे। सफेद खद़रका कुर्ता, खहरकी धोती और सफेद टोपी, लम्बा कद, भिलनसार जीवन , सग्लताकी प्रति- 
मूति, हसमुख चेहरा, विनोद पूर्ण वार्तालाप, अगाघ पाडित्य, मोटी वाणी, मधुर व्यवहार, सादा जीवन, उच्च- 
विचार, स्वतत्रता प्रेमी और जिन्होंने शिक्षा को कभी आधथिक आधार नही माना ।! आजीविकासे भी स्वतत्र और 

स्वतंत्र विचारोसे भरा हुआ व्यक्तित्व । मेरी पुरातन घारणाओ से बिलकुल विपरीत पाया मैने उनको । अत' 

देखकर प्रसन्‍नता हुई । और जब आपका भाषण हुआ सभा मंच-मुग्ध हो सुन रही थी । आपबी सम्यग्दर्शन की 
व्याल्या सम्यग्दृष्टि और उपका दर्शन (विचार) कया है इसकी विवेचना प० जी कर रहें थे । उन्होने कहा कि 
में सम्यग्द्शनकी व्याख्या किताबों, शास्त्रों और पुराणोके माध्यमसे नहीं बताऊँगा। मैं तो सम्यग्दृष्टिके 

उन बहिरग विचाराको चर्चा कर रहा हूँ जिसे वह व्यावहारिक जीवनमे उतारता। गहरे मत जाइए 

में कहता हूँ कि एक सस्यर्वृष्टि दुकान पर घो्ठ) लेने जाता है। वही दूसरा व्यक्ति भी था। सम्यग्दृष्टिने 

घोती दिखानेको कहा, दूसरा व्यक्ति भी घोती ही लेना चाहता हैँ दोनोने घोती देखी, दूसरा कहता है 

कोई अच्छी सी किनार वाली धातों दिखाइ्र जबकि इसका सूत कपडा बडा सुन्दर था। सम्यगर्दृष्टि बोला 

भाई किनार पहनोंगे या धोती मुझे किनारसे मतलूब नहीं मुझे धोती चाहिए शरीर को ढकनेके लिये | क्या 

मखमली, क्या सेती । दूसरा बिगड़ पडा ऐसा क्‍यों कहते हो । यही तो बात है जिसने जीव और पुदुगलके 

स्वरूपको ठीक-ठीक समझा होगा वही इन बातोकी समझ पायेगा यही तो सम्यग्दुष्टि और मिथ्यादृष्तिमे अन्तर 

है। हृदयस जिस दिन ये भेद भाव निकल जायगा अच्छा क्या और बुरा क्या दोनो दूर खड़े होमे । समताका रस 

बह रहा होगा, अगरंगमे समझो वही सम्यग्दशन विद्यमान है। इस तरह १० जीके प्रवचनते मुझे आकर्षित 

किया फिर तो कई बार बीनामे आपसे मिला। आपकी लिखी हुई जैन तत्त्व मीमासाकों मीमासा, नि४चय 

और व्यवहार आदि किताबे पढी, चर्चा हुई | तबसे ही प० जोका बहुत भक्त हूँ । 

उनके दीधंजीवनकी मगल कामना करता हूं । 


सादर अभिननन्‍्दन 
& पं० लक्ष्मणप्रसाद जैन नया» ती० शास्त्री, मडावरा 
तय, प्रमाण--सापेक्ष साधित पक्ष स्थाद्राद--अनेकान्तक धर्म-धर्मी, समावेशित वस्तु स्वभावी। 
अनेकान्त विश्व शान्ति, सुखका एक सात्र साधनोपाय | 
महिसा, कमंवा द अनोश्वर वाद इत्यादि जैनधमंकी असाधारण विद्येषाओ एवं क्रम, अक्रमबद्ध 
पर्यायोंके समालोचक, तथा श्रो भगवान कुन्दकुन्दाम्नाय-यथानुपथिक-सरस्वती पुत्र १०जीका सादर अभिनन्दन । 
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आदहों बिह्ान 


७ श्री नेमिषन्द्र जैन, प्राथायं गूरुकुल, खुरई 

पंडित बंजीधर जी जैनधमंके शाता-भारतीय विद्वानोंमे मृध॑न्य है । इन्होंने काशीस्थ स्थाह्गाद दि० जैन 
भहःविद्ञालयमें रहकर व्याकरण शास्त्रका गहन अध्ययन किया और व्याकरणाचाययंकी उच्चतम उपाधि प्राप्त 
की । उच्चतम शिक्षा प्राप्त करनेके बाद अधिकाश विद्वान समाज यथा शासभके आश्रित हो जाते हैं। परन्तु 
पंडितजीने न समाजपर अवलम्बित रहे और न शासनपर । स्वयका कपडका व्यापार करते हुए सम्पन्नता 
अजित की तथा सामाजिक प्रतिष्ठा भी । इन्होने व्यापार करते हुए भी निरन्तर स्वाध्याय करते हुए कई ग्रन्थों 
की रखना की है जो वर्तमानमे पठनीय, विवेचनीय एवं विचारणीय है । पंडितजीका अगाध पाण्टत्य सम्पूण 
भारतके विद्वानों द्वारा प्रशंसित है। पंडितजी अप्रतिम प्रतिभाके धनी, स्वावलम्बन पूर्ण जीवन जीनेवाले, 
स्वतन्त्र विचारक, श्रेष्ठ लेखक एवं समालोचक है । उनका जीवन वस्तुत आदर्श एवं अनुकरणीय है । वे 
धरतायु हों, ऐसी हादिक मंगल कामना है । 
सरस्वती के अनुरागी 


७ पं० जम्बप्रसाद शास्त्री, मडावरा 

आपके गुणों एवं सरस्वतीकी महान सेवारती देखकर जो समाज एवं व्िद्वतुगणोने आपके अभिनन्‍्दन 
करनेकी योजना बनाई है, सो अति इलाध्य है। आपने जो जैनोमे भी एकान्तवादका गलछत प्रचार हो रहा है । 
उसे अपने साहित्य द्वारा जैसे निश्चय-व्यवहार, निर्मित्त, उपादान व क्रमबद्ध पर्याय आदिको सार्थकता 
व उपयोगिताको सिद्ध किया है। और फैले हुए अज्ञान अन्धकारकों दूर करनेका प्रयत्न किया है तथा 
आपने अपने जीवनमे--विधा एवं अर्थंका अच्छी तरहसे संचय किया हैं। इसी तरहसे आपने विद्या, एवं 
अथंका दान भी अच्छी तरहसे किया। यह आपकी महानता है। यह सरस्वती और लक्ष्मीका एक स्थानमें 
सम्बन्ध जोडा इसलिए आपने जो साहित्य लेखन क्या और उसका अपने ही द्वारा स्थापित किये फण्डसे 
प्रकाशित कराया । इससे आपको साहित्य प्रकाशनके लिये परमुखापेक्षी नहीं ब्रनन्‍्ग पडा, स्वतश्रतासे आपने 
समाजकी और धर्मकी जो सेवाएँ की है वह सदा स्मरणोग्र रहेंगी । आपके गुणोंकी क्या प्रथंसा को जाय । 

मनुष्य गुणोसे ही उन्नत होता है उच्च आसन पर बैठतेसे नहीं, आपका हमारा सम्बन्ध चिरकालसे है 
अनेक जगह वाचनाओपे मिलनेसे, अनेक तत्त्वचर्चा आदि करनेका भी शुभ अवसर मिला । आपका हमारे ऊपर 
घनिष्ठ स्नेह है और हमारी भी आपके प्रति अति-श्रद्धा | ऐसे माननोय समस्वताके अनुरागी, वरद-पुन्रके प्रति 
सबिनय विनयाऊुजली समपित और आरोग्यतता सहित चिरायु होनेको कामना करता हूँ। 
देश भुत ओर समाजसेवो 


# श्रीमती पृष्पलता 'नाहर' बाँसातारखेडा 


आदरणीय १० बश्ीघर जी शास्त्री बीना देशप्रेम, श्रुतशञन और समाजसेवाके अनुपम आगार है । 
उत्तम व्यवसायी होकर भी आपके द्वाराकी गयी श्रुतसेवा इलाध्य है । 


आगमके आप मर्मज्ञ विद्वान्‌ है। विद्वानोंका अभिनन्दन समाजका अभिनन्‍्दन है । उनकी सेवाओकों 
ध्यानमें रखते हुए उन्हें अभिनन्दन ग्रन्थ भेट किये जानेकी योजना स्तुत्य एवं सराहनीय है । 
चौरासी वर्षीय वयोवुद्ध विद्वान्‌ ५० बंशीघर जो शास्त्रीके अभिनन्दन समारोहके अवसर यहाँकी 


महिला-समाज कामन। करती है कि श्ास्त्रीजी अधिकसे रे है हे 
कर चौरासीके चक्रसे निवृत्त थे । कसे अधिक आयु प्राप्त करे, स्वस्थ रहे और स्वस्थ रह- 


१ | आदौंचन, संस्मरण, शुभकामनाएँ : ३१ 


महान व्यक्तित्वके धनो 
# पं० विजयकुमार जैन, साहित्याथायं , दर्शनाचायं, श्रीमहावीरजी 

वर्तमान जैन विद्वत्‌ समाजमे श्री पं० बंशीघर व्याकरणाचायं एक ऐसे विद्वान है जिनका नाम हुदय 
पटलछपर अंकित होते ही राष्ट्रसेवा, समाज सेवा, साहित्य सेवा एवं अनवद्य विद्वत्ताका मूतं रूप साक्षात्तृत्‌ हो 
जाता है । आपकी गंभीर मनीषा एवं सरलताके प्रति श्रद्धाभावसे हृदय ओतप्रोत ओर माथा अवनत हो जाता 
है । आप है जैन समाजके प्रथम प्रसिद्ध व्याकरणाचाये | कितने भाग्यवान है १० व्याकरणाचार्यजी, कि 
सरस्वती और लक्ष्मी जिनके आजू-बाजू सेवाके लिये खडी हैं। राष्ट्रके प्रसिद्ध स्वतंत्रता सेनानी होते हुए भी 
आजकी कुटिल राजनीतिसे पूर्णत विरक्त । ममाजमें व्याप्त घामिक कुरूढियोंपर आपने सक्रिय प्रहार किया 
और गजरथ जेंसी अपव्ययी प्रदृत्तिका दृढ़तासे विरोध किया। वर्णी ग्रन्यमालाके अनेक वर्षों मंत्री रहकर 
जहाँ आपने अद्वितीय साहित्य सेवा की, वही खानिया तत्त्व चर्चा-समीक्षा, जैनशासनमे निश्चय और व्यवहार 
जैसे चिन्तनीय ग्रन्थोकी रचनामे जन आगमका बिलोडनकर आपने जिनवाणीकी अपूव सेवा की है। इन 
अन्थरत्नोंके माध्यमसे जैनागमके क्षेत्रमें उठी भ्रान्तियोंको आपने अपनी समन्वयात्मक समीक्षासे दूर कर सम्यक 
तस्‍त्त्ववोध प्रधान किया । भारतवर्षीय दि० जैन विद्गत्‌ परिषद्के अध्यक्ष पदसे आपने जैन विद्वानोकों साहित्य व 
समाज सेवा एव जैन तत्त्व ज्ञानके प्रसार की नयी दिल्ला दी है । 

ऐसे ज्ञानपुअज, सहृदय एवं सरल चेता पं० जी का अभिनंदन करते हुए कासना हैं शताधिक वर्षों 
तक साहित्य, समाज सेवा व जैन तत्त्वज्ञानका उद्घाटन करते हुए, हम सबके लिये अविरल प्रेरणा प्रदान 
करते रहे । 


बहुमुखी प्रतिभा के धनी 
७ पं० हरिव्चन्द्र शास्त्री, श्री गो० दि० जैन सि० स० महावि० मुरैना 

श्रद्धास्पद पूज्य पडित जी समाजके मान्य विद्वानोमे एक है। आप व्याकरण शास्त्रके साथ-साथ जैन 
सिद्धान्त एवं जैनदर्शनके भी महान्‌ ज्ञाता हैं। इसका प्रमाण है आपके द्वारा लिखे गये दार्गनिक एवं सँद्धान्तिक 
ग्रन्थ है । आप स्वय एक दिनचर्या है। में पण्डितजीते तो कुछ प्राप्त नही कर सका, पर उनके दर्शनसे ही 
अपने आपको धन्य मानता हूँ। 

ऐसे पूज्य प॑डितजीके प्रति मैं मन, वचन, कायसे उनके चिरायु होनेंकी मगर शुभकामना करता हुआ, 
उनके चरणोमे प्रणाम करता हूँ। 


जिनवाणीके अपूर्व सेवक 


७१० जमुनाप्रसाद छास्त्री, कटनी 

मान्यवर श्रीमान्‌ पं बशीधरजी जैन व्याकरणाचार्य हमारे बंच््यनके चिर परिचित है। उनका साधा- 
रण जीवन, उच्च विचार, अनुपम ज्ञान, सरल स्वभाव सदा रहा । पं० जीने स्देव धर्म समाज एवं राष्ट्र- 
की सेवा तन भन धनसे की । आप स्वतन्त्रताके महासमरके सेनानी भी थे । जीवन एक विनम्र व्यापारीके रूप- 
में बिताया। आपके किये यश और अपयण एक-सा रहा कोई विकार नहीं । गृह लक्ष्मीके वियोग होनेपर भी 
आपने अपना मार्ग नहीं छोडा और जिनवाणीकी अपूर्व सेवा कर रहें हैं। आपको कोई लोभ देकर विचव॒लित 
नहीं कर पाया । ऐसे सेवाभावी गृरु बंशीघर व्याकरणाच्षा्य युग-युग जियें---उनका नाम अमर रहे । 


३२१ सरस्वतो-बरवपुत्र प॑ं० अंशोधर ब्याकर णाचार्य अभिनन्वत-प्रस्य 


धर्म, समाज और राष्ट्र-सेवाके संगम 
७ डॉ० कस्तुरचन्द्र 'सुमन' प्रभारी जैनविद्या सस्थान, श्रीमहाबीरजी 


देशके जैनाग्रम-अध्येताओम 'व्याकरणाचार्य' पदसे विश्वुत प० बशीधर जी क्षास्त्रीका नाम सर्वोपरि 
हैं। आपने आगमका मर्म समझा है। आगमके विरोधमे दिये गये वक्‍्तव्योका निर्भकिता पूवक परिहार भी 
किया है । आगमकी यथार्थताका उद्घाटन करनेमे आप कभी पीछे नही रहें। खानियाँ तत्त्वचर्चाम आपका 
नाम विशेष रूपसे चचित रहा हें। ज॑नशासनमे निश्चय और व्यवहार' पर्याएँ क्रमबद्ध भी है और अक्रमबद्ध 
भी आदि प्रन्थ आपके आगम स्नेह की हो देन हे । 

समाज सेवाके तो आप सजग प्रहरी है। अशिक्षा, अल्पशिल्पसे ग्रस्त प्रदेशम बहुब्ययसाध्य बहुलतासे 
होनेवाले गजरथ जैसी प्रवुत्तियोका भी समाजके हित्तोको ध्यानमे रखते हुए आपने विरोध किया है। समाज- 
के किसी वर्गका जैनो हो, भले ही वह दस्सा ही क्यो न हो, उसे अहंत-पुज/का अधिकार दिलानेमे हमेशा आप 
प्रयतलशील रहे है । 

देश-सेवाके तो आप अग्रदूत ही है । देशके लिए आपने सहष॑ जेल-यातनाएँ सही हैँ । राष्ट्रम आज 
स्वतस्त्रता सग्राम सेनानीके रूप में आपका बडा सम्मान है । 

चौरासी वर्षकी अवस्थामे भी आप नित्य प्रात चार बजे सोकर उठ जात हे । अनवरत २ घटे 
अध्ययन करने हैं । आहार इतना अल्प रह गया हैं मानो शरीरक्की स्थितिके लिए ही आहार लेने हो । आप 
धर्म, समाज और देश सेवाके सगम स्थल है । 

ऐसे धम, समाज और राष्ट्रसेवी मनीषीकों अभिनन्दन ग्रन्थ भेंट करनेका निणेय समाजके गौरवका 
विषय हूँ । पूर्ण हषोल्लासके साथ इस समारोहका आयोजन होना चाहिए । 

इस अवसरपर मैं वद्ध|मान भगवानसे कामना करता हूँ कि अभिनन्दनीय श्री १० व्याकरणाच्राय॑जी 
स्वस्थ रहे और दीघंतम आयु प्राप्म कर इसो प्रकार घमं, समाज और राष्ट्रकी सेवा करते रहें । 

देश और समाजकी निधि सरलता की मूर्ति को। 
शत शत नमन अपित सुमन” श्रुतसेवियोके चमन को ॥॥ 

शुभकामनाएँ 
# टॉ० श्रीमती रमा जैत, साहित्यरत्न, न्‍्यायतीर्थ, छतरपुर 


मेरा ज्येष्ठ पुत्र प्रो० सुमतिप्रकाश जैन हास० महाविद्यालय बीनामे कार्यरत है। इस नि्मित्तमे 
एक बार मुझे अपने पति (डॉ० नरेन्द्र विद्यार्थी) के साथ बीना जानेका अवसर मिला । हम लोगोंके आगमन- 
की सूचना मिलते ही पूज्य प० बशीधरजी व्याकरणाचायने हम लोगोको भोजनके लिए निमत्रित किया । 
हम लोग उनकी और उनके पूरं परिवारकी आतिथ्यभावनाकों देखकर गदगद हो गये । भोजनोपरात दोपहर- 
को जब पडितजी अपने भतीजे प० दुलीचद्रजीको समयमारका पारायण करा रहे थे, मैं भी उसमे सम्मिलित 
हो गयी । उस समय प्रकृत विषय प्रस्तुत अंकाओका समाधान पंडितजीने बिद्वत्तापूर्ण ढंगसे किया । उनकी 
ताकिक एवं दाद्वंनिक शैलीने मुझे अपने गुरु स्व० प० नेमीचद्रजी ज्योतिषाचायैका स्मरण दिला दिया । 

मुझे ऐसा प्रतीत हुआ कि १० श्री न केवल व्याकरणके आचाय॑ है, अपितु न्याय एवं जैन दर्शनके भी 
आचार्य है । आज भी उनका स्मरण आने ही ऐसा छगता है कि पुन' अवसर मिले और मैं उनके प्रवचनमे 
सम्मिलित होकर कुछ ज्ञानकण प्राप्त करूँ । 


ऐसे बहुश्रुत विद्वात्‌ पण्डितजी शतायु हो, यही मेरी मंगल कामना है । 


१ | आशीयंजब, संस्तरण, शुभकामनाएं : ३३ 
निरभिमान व्यक्तित्व 


७१० भैया शास्त्री आायर्वेदाचायं, शिवपुरी 
७१० शान्तिदेवी शास्त्री, शिवपुरी एवं उनके परिवारके समस्त सदस्यगण 


इतिहसके पष्ठोंको पलटकर देखें तो आचार्य परम्परा तथा पण्डित परम्परा कुन्दकुन्द स्वामीसे लेकर 
आज तक अविच्छिन्न रूपसे चछी आ रही हैं। आचार्य परम्परामें उनकी स्तुति, शिलाखण्डों या ताम्रपन्नों 
पर प्रश्स्तिके रूपमे उत्कीर्ण को जाती रही । लगभग ४०-५० वर्षोसे विद्वानों व श्रीमानोंके सम्मानमे--अभि- 
नन्दन या स्मृतिग्रन्थ प्रकाशित कर अभिनन्दन परम्पराका उदय हुआ जो अब द्रुतगतिसे समाजके सामने 
गतियान होता जा रहा | विद्वानोंके कृतित्व एव व्यक्तित्वके प्रति सम्मान ज्ञापित करनेकी परम्परा एक स्वच्छ 
एवं म्तानद परम्पराके रुपम्रे अनुकरणीय बनती जा रही है, हस परम्पराके निर्वाहमे आज तक लगभग पचास 
मनियों, विद्वानोका या श्रेष्छि वगगंका सम्मान किया जा चुका है उनका यह सम्मान इतिहासमे अमर रहेगा। 
इस गौरवपूर्ण परम्पराके उपक्रममे इमी दशकमे चार पाँच विद्वानोंका अभिनन्‍्दन ग्रन्थ प्रकाशित कर उनके 
प्रति कृतज्ञता ज्ञापित की जा चुकी है। कुछ विद्वानोंके अभिनन्दनकी बात सुनी जा रही हैँं। कुछ विद्वानोंके 
अभिननदन भ्रन्थ अधरे है, कुछ के प्रेममे, कुछ पूर्ण होकर सामने आ रहे है इसो शुंखलामे प्रस्तुत अभिनन्दन- 
ग्रन्थ पाठकोंके हाथम है । 

वस्तुत सरस्वती और लक्ष्मीके वरदपृत्र श्री बंशीधरजी व्याकरणाचायं जिस गरिमाके उत्कृष्ट स्थान 
पर है वें स्वयं अपनेमे एक ही हैं, उनका व्यक्तित्व और कतृ त्व एक अनूठा और अनोखा हैं। पं० श्री स्वतन्त्र 
व्यवसायी होकर सूधारकके रूपमे अपने विचारोके स्वतन्त्र रहे है यही कारण है कि गजरथ विरोधी आन्दोलन, 
राष्ट्रीय आन्दोलन, जैन तत्त्वमोमासाकी मीमासा बडी निडस्तासे तल्स्पर्शी-नकपूर्ण रूपसे लिखी गई | उनका 
जीवन समाज सूधारकी दिशा बोबमे बीता ह, निर्भीकतासे समाजमं व्याप्त कुरीतियोके उखाड फेंकनेमें शंखनाद 
किया हू तो इन्हीं मनीपी विद्वानने किया । “विद्वान समाजका दर्शक होता है'' इस तथ्यकों सिद्ध कर 
दिया है । 

उनकी मधुर वाणीमे सरलता है मन और मस्तिष्कमें साहस है। उनमे देवश्ास्त्र गुरुके प्रति अटूट 
श्रद्धा है, भक्ति है। अप्रतिहत प्रतिभा उनकी संगिनी है । 


ऐसे सिद्धान्ताचाय॑ पण्डितवयं जो स्वाभिमानकी गरिसासे गरिष्ठ एवं वरिष्ठ है उनके प्रति अनेक 
छुभ कामनाएँ हैं कि वे शताय हीकर समाजको दिशा बोध करते रहे । 


मेरी उन्हें शुभ मंगल कामनाएँ 
# पष्डित मुन्तालाल जैन, शास्त्री मस्क्ृत-प्रबकता, श्री तारणतरण जैन उ० मा० वि०, गजबासौदा 

श्रद्धेय परम-पृज्य पष्डित बंशीधरजों व्याकरणाचार्य बीनाका जोवन-चरित्र प्रशंसनीय ही नहीं, अपितु 
अनुकरणीय है। लक्ष्मी एव सरस्वती दोनोका योग विश्येष पुण्यसे ही मिलता है। पर आपमे दोनोकी कृपा 
है । प्राकृतिक सौम्यता एवं मुस्कराहूट अन्तरकी भद्गता तथा मन्द कबायके प्रत्यक्ष उदाहरण है । सत्वेषु मैत्री 
गुणिषु प्रमोद! वाली बात आपके जीवलमे चरितायं दिखती है । 

अभिनन्दन ग्रन्थ प्रकाशन समितिने आपके अभिनन्दन ग्रन्थ प्रकाशनका जो निर्णय लिया है एवं 
डॉ० दरबारीलालजी कोठिया को इसका प्रधान सम्पादक बनाया गया हैं। मै अभिनन्दन ग्रन्थके प्रकाशन एव 
पण्डित बंशीधरजी व्याकरणाचार्यके दी्घ आयु होने की मंगल कामना करता हूँ । 


ई४ड सरस्वती-धरवपुत्र पं० वंशोधर ध्याफरणाचाय अभिनम्दत-प्रस्य 


समाजकी नवब्जके पारिलसो 
७ जआचाय॑ जिनेन्द्र, सामनी (अलीगढ़) 

“बारिसं खलु धस्मो” के अनुसार आज भी प्राचीन कडीके मोती यत्र-तत्र देखने / दशन करनेको 
प्राप्त हो काले है । ऐसे ही प्रेत शास्त्र व्याकरण/चारित्रके धनो पं" बशीघरजीके दर्शन मुझे उनके स्थायी 
निमास बीना (मध्य प्रदेश) मे हुए । 

प॑० जी संस्कृत भाषाकी कठिनतम विधा व्याकरणसे आचाय॑ हूँ। उस समय ध्याकरणसे आचाये 
करन! जैन समाजके लिये तो कौतृक/गौरवकी ही बात मानो जाती । 

अगस्त १९७३ में नाभिनन्दन संस्कृत विद्यालय, बीना में मात्र ३ माहके लिये पढ़ाने गया। 
प्राणायं पं० मोतीलालजी थे । १० बंशीघरजीके पास प्रतिदिन बैठता था। उन्हे देखकर मुझे स्याद्वाद 
महाविद्यालय वाराणसीके व॑ंय|करण दिवाकर जोशीजीकी उक्ति याद आती कि बेटे, व्याकरण पढना--लोहें- 
के बनें चबाना है, क्योंकि यह लोक कहावत है-- 

डाल गले में गथरी, निएचय जानो मरण। 
कु चु, 7, तु पु रटिये, तब आवे व्याकरण || 

किन्तु श्रद्ेय प० बशीघरजी जहाँ इतने क।ठन विषयके विद्वान्‌ है वही एक बडे प्रतिष्ठित वस्त्र- 
व्यवसायी भी हैं । मैने देखा पर्यूषणमे जब पं० जी घर्म-ध्यानम अधिक समय लगाते तो ग्राहक दुकानके 
बाहर बैठे रहते कि जब पं० जीकी दुकान खुलेगी तभो हम खरीददारी करेगे। उनकी नैतिकता और 
विश्वास इसका कारण था । 

प० जी गम्भीर विचारक एवं समाज धर्मके श्ञाता हैं । में गाडरवाडा दशलक्षण पव॑मे प्रवचन करने 
गया। वापिस आया तो बवहाँकी समाजके एक दलाल महोदय एवं मश्ञीजीका पत्र आया कि हमारो भेंट 
वक्षिणा वापिस करो या फला संस्थाको दानकी रसीद भेजो । मै आश्चये/असमजसमे था कि जिस समाजने 
भक्तिभावसे प्रवचन सुना और पैर छू-छूकर स्टेशन तक भेजने आये, उतके नुमाइन्दोकी ऐसी हरकत ? 

मैने पं० जीसे इस घटना चक्रका जिक्र किया तो ५० जी गम्भीर मुद्रामे विच्ारपूर्वक बोले श्ञास्त्रीजी 
आप समस्त दक्षिणा वापिस भेज दो। यह समाज सेवा है। समाजका अनुभव अभी आप और करगे । 
उनके अन्तर्मंनकी अनुभूति मैने समझ ली और तुरन्त वैसा ही किया | 

आज सोचता हूँ कि पण्डितजी जैसे व्याकरणविद्‌, धम्मंशास्त्रके शाता बैतनिक समाज-सेवासे दूर कैसे 
रहे ? वें सचमुच समाजकी नब्जके पारिखों है। तभो तो उन्होने मूक चिन्तन/लिखनके साथ-साथ स्व व्यव- 
साथी|स्वावलम्बी रहनेका निश्चय किया। वे सचमुच सरस्वतो पुत्र हैं। उनके साथ रहकर एक अनुभव- 
जन्य ज्ञानकी प्राप्ति होती है। वें सर्दव स्वाध्याय करने हैं और गम्भीर विषयोंपर लेखनी चलाते है । सत्य 
धमंका पालन व्यापारमे करनेका मूलमंत्र तो कोई पण्डित श्री बंशोधरजी व्याकरणाबाय॑, बीना वालोंसे पूछे । 
उन जैसे मतीषीका मैं अभिनन्दन एवं अभिवन्दन करता हूँ । मेरी शतश. उन्हें शुभ कामनाएँ हैं । 


अभिवन्दनोय पण्डितजी 
# श्री श्रेयास जैन, पत्रकार टोकमगढ़ (म० प्र०) 

श्रद्ेय पं बंशीधरजी व्याकरणालचाय एक ऐसे साग्स्वत है, जिनकी सरस्वती चतुर्मुंखी है । हम देखते 
हैं कि उन्होंने समाज, राष्ट्र, साहित्य मशो क्षेत्रोमे अपनी सरस्वती का सफल उपयोग किया हैं । उन्होने 
समाजको विखण्डित करने वाली रूढ़ियोको दूर करनेम सक्रिय कदम बढ़ाया हैं। १९४२ के 'भारत छोड़ो' 
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राष्ट्रीय स्वतन्त्रता-आन्दोलतमे न केवल भाग ही लिया है, अपितु ९, १० माह जेलमें भी रहे । अपने क्षेत्रमे 
कांग्रेसके सदस्य बनकर राष्ट्रकी निरन्तर सेवा की है । 

आइचयं यह है कि आपने इन सामाजिक और राष्ट्रीय प्रवत्तियोंके साथ आर्ष सम्मत सैद्धान्तिक, 
दाशंनिक और ताकिक लेखों एव ग्रन्थों द्वारा सम्यग्ज्ञानका भी प्रचार किया है । 

ऐसी बहुमुली सेवाओके उपलक्ष्यमे उनका अभिवन्दन एवं अभिनन्दन नितान्त आवश्यक था| आज 
समाज उतका अभिनन्‍्दन कर रहा है, यह परम प्रमोदकी बात है ! मैं भी एक लघु पत्रकारके नाते इस 
अवसर पर उनका अभिवन्दन करते हुए अपने श्रद्धा-पृष्प अपित करता हैं कि वे हम छोगोको दीघंकाल तक 
मार्ग दर्शन करते रहें । 
शान्तिप्रिय क्रान्तिकारी समाज-सेवक 
# डॉ० नरेन्द्र विद्यार्थी साहित्याचायं, एम० ए०, पी-एच० डो० पूर्व विधायक, छतरपुर 
समाज सेवाके क्षेत्रमे 


जैन तीथे क्षेत्र देवगढमे जब एक विशाल गजरथका आयोजन हुआ, तब सागरके जैन जातिभूषण 
सिं० कुन्दन लालजी तथा पूज्य प० दयाचन्द्र जी सिद्धान्तणास्त्री (प्रधानाध्यापक श्री गणेश दि० जैन संस्कृत 
विशालय, सागर) के साथ मैं भी देवगढ़ गया । आदरणोय सिंघईजीका स्नेहिल आदेश और पं० जीकी साथ 
ले चलतेकी स्वीकृति, दोनों मेरे लिये वरदान थे। वही पूज्य १५० बशीघरजीके सर्वप्रथम दर्शन हुए । मव 
स्थापित “सन्मार्ग प्रचारिणी सभा” के मंचसे गजरथकी असामयिकतापर इनके भाषणसे मैं इनपर मन-ही-मन 
नाराज हो गया, क्योकि उस समय गजरथ मेरी दृष्टिमे सबसे बडा धार्मिक कार्य था । इतने बडे रथकार सा० 
क्या वर्तमानकों नहीं जानते ? यही पं० एक समझदार है ? इत्यादि कल्पनाएँ मनसे उठती रही । पर इनको 
भी तो सुनना चाहिये, सुननेमे क्या हज है ? सोचकर इनका भाषण सुना और कहकर चला आया कि विरोध 
ही करना है तो बड़े जोरसे बोलना चाहिये । प० जीकी गरम्भीरता और हमारा लड़कपन कैसे मेल खाते ? 

आगे चलकर सागर जिलेके केवलारी ग्राममे भी गजरथका आयोजन हुआ, मैं विद्यालयको ओरसे श्री 
१० भूलचन्द्रजी बिलौआ सुपरिण्टेण्डेण्ट सा० की सहायतार्थ भेजा गया । ५० बशीघरजीका विचार-मंच वहाँ 
भी लगा और हमारे विद्यालयका तम्ब्‌ भी इन्हीके पास छगा । फिर वही गजरथ-विरोधी भाषण । अबकी 
बार तो न सुनना चाहते तो भी सुनना पड़ते थे। सुबह ४ बजे ५० जीका भाषण भगवन्नाभस्मरणके 
साथ प्रारभ हो जाता । इनके साथ १० जीके तत्कालीन परम मित्र माननीय प० फूलचन्द्रजो सिद्धान्तशास्त्री 
थे, वे भी बारी-बारीसे विरोधी भाषण देते थे। मैंने पहले दिन सोचा इन पण्डितोंको कोई अच्छा काम नहीं 
आता ? पर जब चाहे-अनचाहे इनके भाषण दो दिन सुने, और सोचा तब मेरी समझमें आ गया कि मैं ही 
गलतीमें था। मेरी विचार-धारामें परिवर्तेन आया और मैंने अपने विद्रोह विचार एक कवितामें व्यक्त कर 
दिये । कविताका अन्तिम छन्द था-- 


“कल्याणक को पृर्णविधि को मनगढन्त होते देखा। 

ऐसे भी गजरथ धमं अंग है, मू्खों को कहते देखा ॥ 
पाठक स्वयं ही सोच सकते है । इस कवितामें गंजरथकी खुली आलोचना थी | इससे बौखलाकर एक सज्जन 
आये, कौत है यह कविता वाला विद्यार्थों ? मैंने कह दिया साहुब आखिर इतना बिग्डने की क्‍या बात हूँ ? 
वे बोले--तुमने नहीं सुना वह कह रहा था ऐसे सी गजरथ धर्म अंग है, मूर्शोंको कहते देखा । मैंने कहा हाँ, 
यह बात तो सुनते ही गरूत लगना स्वाभाविक है, परन्तु ग्म्भीरताके साथ अगर आप सोचें तो शायद आप 
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भी उससे सहमत हो जावेंगे, क्योंकि आप एक भद्र एवं विचारशीरू व्यक्तित्वके धनी दिखते है। आपके 
अन्तरंगकी बात भगवान जानें ? अपनी प्रशंता सुनकर वे शान्त होकर चले गये । 

विचार मंचके बाहर हुई इस शाब्दिक मृठभेडकों मैं कभी भूछ नहीं पाता । पं० जीकी शान्त विक्षार- 
दौदीने मुझे भी गजरथ-विरोधी बना दिया । परन्तु दु.ख की बात यह है कि जैन समाजपर उसका कोई असर 
नहीं है । अत तीथ॑ क्षेत्रोपर चलने वाले गजरथकरा समर्थन परवश करना पडता है| जबकि शिक्षा संस्थाओके 
पुनदज्जीवनमें व्ययका सदृद्देश बताते है । पर जब यह छलना मात्र होती हैं तब मन-ही-मन घुटन होंने लगती 
है कि समाज कम पण्डितजी जैसे विचारकोके सद्‌ विख्ारोसे लाभ छेगा ? 

इस गजरथ महोत्सवर्मे प्रतिध्ठाचाय पं० हरिप्रसादजी पठा (टीकमगढ़ वाले) थे, जो बादको दिगम्बर 
मुनि हो गये । समाजके अनेक प्रतिष्ठित जन इसमें पधारे थे । 
राष्ट्रीयताके क्षेत्रमे 

पण्डितजीकी शान्तिप्रिय क्रान्तिकारिताका दूसरा उदाहरण उनके द्वारा सन्‌ १९४२ के “भारत छोडो' 
आन्दोलममे भी भाग छेनेका है, जिसमे उन्होंने बडी शालीनताके साथ अपने राष्ट्रीय विचारोंकों अभिव्यक्ति 
दी और जेल की सजा पाई । 
सांस्कृतिक संरक्षाके क्षेत्रमें 

तीसरा उदाहरण जैन सास्कृतिक परम्पराके मंरक्षणमे सक्रिय योगदानका है । “जैन तन्‍्वमीमासातरी 
मीमासा” ग्रन्थमें उनके विचार बहुत स्पप्ट है। सोनगढ़ी सिद्धान्तोंके सम्बन्धमे जैन ममाज केवल इतना जानना 
था कि कहान जी भाईने केवल जैनागमकी अस्पष्ट व्याख्याको सुस्पष्ट क्रिया है, विस्तत किया है, ताकि झोग 
आगमिक रहस्योको सरलतासे समझ सकें। इसमे मिलावट या अर्थान्तरका प्रइन ही नही है, ऐसा मै भी मानता 
था। परन्तु जब पण्डितजी जैसे अध्येताओंने गम्भीर अध्ययनके बाद निष्कर्ष निकाला कि जहाँतक कानजी 
भाई की कथनो है; वह पूर्वाचायोंके प्रतिपादनकी व्याख्यामात्र नहीं हैं किन्तु उसका खण्डन है तब मुझे आउचस 
हुआ । विद्वानोकी दृष्टिमे या जैतागमिक परम्परापर भीतरी आक्रमण था। परिणामत मुल मान्यताजोंकी 
सास्कृतिक संरक्षाके लिये शान्तिपूर्ण ढंगसे प्रयास करनेका निर्णय दिगम्वर जैन संस्कृति सेवक समाज हारा 
लिया गया। इस प्रधासका भी गणेश माननोय प० बंशीघरजी द्वार पं७ फूलचन्द्र जी सिद्धान्तशास्त्री द्वारा 
लिखित “जैन तत्त्व मीमासा की मीमासा” लिखकर किया गया | उक्त मीमासाकी मीमासा प्रन्थम पण्डिलजी- 
को गहन दार्शनिक एवं ताकिक प्रतिभाके दर्शन होते है । 


संस्कृति-सेवक समाजके संकल्पके अनुसार पण्डितजी समयसार, सम्यसार कलश और सोक्षभार्ग प्रका- 


शक जैसे ग्रन्थोंका विश्छेषणात्मक अध्ययन (कानजी भाईकी विचार घाराके साथ तुलनात्मक रूप मे) प्रस्तुत 
करनेमें समर्थ हों, दीर्घायु हो, यही मगल कामना है । 


जैनधमंके प्रकाण्ड बिद्वान्‌का सम्मान 
७ भी महेन्द्रकुमार मानव', छतरपुर 

जैन समाजमे पा डित्यका अभाव देखकर प्‌थ्य वर्णीजीने काशीमे स्याद्राद विश्वालयकी स्थापना की थी । 
पूज्य वर्णीजीके जीवनकालमे ही उनका सपना पूरा हुआ था और समाजमे जैनघमंके अमेक प्रकाण्ड पण्डित 
बने । इन पण्डितोकी सेवाओंसे जैन वाइमयका अध्ययन, शोध और विवेखना हुई । इसी कीमें ५० बंधीधर- 
जीका नाम आता है । उन्होंने व्याकरणसे आणाय॑ परीक्षा उत्तीणं की । साथ हो जैनघर्मके गहन ग्रन्थोका भो 
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अध्ययन किया । उनके अध्ययनका परिचय उनके द्वारा विभिन्‍न पत्र-पत्रिकाओंमें लिखित सामयिक, ताकिक 
झोघपूर्ण लेखोंसे मिलता है। पंडितजी एक ऐसे दीपक है, जिन्होंने एक साधारण परिवारमें जन्म लेकर 
अपने पूरे परिवारको पंडित बना दिया । दीपक-से-दीपक जलता है” यह उक्ति उनके जीवनसे चरितार्थ हुई । 
उनके भतीजे पं० बालचन्द्र सिद्धान्तशास्त्री अभी कुछ ही दिन पूर्व दिवंगत हुए हैं। थे तो स्वर्गीय हो गये 
परन्तु बट्खंडागम-श्रवल सिद्धान्त जैसे गहन आम ग्रन्थका सम्पादन एवं अनुवाद करके अपनी अक्षय कीतिको 
भूतलपर छोड़ गये । पंडिनजीके ही दूसरे भतीजे पं० दरबारीलाऊू कोठिया न्यायाचार्य जैन समाजके अब एक 
मात्र स्थायके विश्वुत विद्ान्‌ है ! 

जैन समाजमे सैद्धान्तिक मान्यताओंको लेकर उठे हुए विवादके बादलोंको १० बंशीधरजीने जैनतत्त्त 
मीमासा की मीमासा' जैसे स्पष्ट ग्रन्थ की रखना कर सन्मागं प्रकाशित किया है । 

यह हमारे लिए सौभाग्य की बात है कि बुन्देलखंड जैसे पिछड़े और गरीत्र प्रान्तने ही जैनघम्मके 
मूर्धन्य बहु पंडितोंको जन्म दिया हैं जिनके शानसूर्यके प्रकाशसे पूरे भारतका जैन समाज उपकृत हुआ है । 

पंडितजीसे मिलनेका मुझे कई बार अवसर मिला है। उनके पाडित्यसे तो मैं प्रभावित हुआ ही, 
छेकिन उनकी सादगोने भी मेरे मनपर अमिट छाप छोडी हैं । एक सम्मेलनमे हम लोग घर्मशालामे ठहरे हुए 
थे। शामको पंडितजी अथऊ कर रहे थे। जबतक पह्चितजोने शामके भोजनसमे मुझे शामिल नहीं कर लिया 
तबतक वे नहीं माने । पडितजीकी दो हुई पूडियो और सागका स्वाद आज भी मेरे स्मरणमे है। पडितजी 
दीर्घायु हों और जैन वाइमयकी निरन्तर सेवा करते रहें, यही कामना है । 


साले की भोआके लिए भावाश्ञलि 
७ शाह प्रेमचन्द्र जैन, बीना 

हमारे 'भौआ/'के साथ मेरे बचपनकी कुछ यादें जुडी हैं, जिनसे भौआका सम्बन्ध हैं और मेरा भी । 
बुन्देलखण्डमें बहनोईको 'भोआ” जब्दसे सम्बोधन और आदर व्यक्त किया जाता है। हमारे बडे दद्दा श्री 
शाह मौजीलालजीके दामाद ही हमारे भौआ है और वे है लब्ध प्रतिष्ठ एवं ख्यातिप्राप्त जैन समाजके शी 
विद्वान्‌ पण्डित श्री बंशीधरजी व्याकरणाचार्य । 

हम-सब एक ही सकानमें रहनेके कारण उगते सूरणजसे डूबने तक और ड्बनेसे उगने तक छोटी-बड्ी 
बातों, घटनाओं और निकटस्थ जीवनसे जुडे है । मेरे बच्च॒पनकी यात्रा और भौआके राजनैतिक, सामाजिक 
और व्यावसायिक जीवनके एक समूचे व्यक्तित्वकी यात्रा मेरी दृष्टिमे है जो बढती उमरके साथ भूली-बिसरी 
झलकियोंको फिर याद करनेसे स्फूर्ति देती है, प्रफुल्लता और प्रेरणा देती है। कुछ-न-कुछ छाप, उनका 
प्रभाव मेरे जीवनपर पडा है । निकटता-समीपता और संगतका असर जरूर होता है, यही मेरा सौभाग्य हैं । 

हाँ, तो में ६-७ सालका रहा हँगा । खेलता फिरता और दौड़ लगाता । धरके भीतर हमजोलीके 
भानजे-भानजी सनतकुमार और बिमलाके साथ खेलते । धरमे खूंटी पर टेंगी बिगुलको उतारते और फुँकते । 
बिगुल बजाते और कंघेंपर टाँगनेका शौक करते । बच्चे थे बढोंकी नकल करते, कभी नेता बनते, कभी 
मिलिट्रीवाले बनते । बिगुछ हमें एक खिलौना था । 

भौआका धर उन दिनों ओआनाकी राजनैतिक गतिविधियोंका अड्डा था। सारे कांग्रेसी कार्यकर्सा और 
नेता देकदठे होते । सन्‌ १९४२ की क्रांति और भौआकी बीना स्टेदान पर गिरफ्तारी मेरी अचपनी आँखोंमे 
सेल सी समाई । स्टेदानसे घर तक नही आ पाये कि उन्हें स्टेशन पर ही गिरफ्तार कर लिया गया। हमे 
"बेन के रोनेकी जावाज मिलो । बुन्देलखण्डमें बहनको बेन” था 'जिजो' दाव्दसे सस्बोधित किया जाता है । 
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हमारे शाह श्ानदानमें बड़े छोग ला बेन' और हम छोटे लोग बेन! कहते थे। कहते थे, इसलिए कि 
उनका साम लक्ष्मीयाई था और वे भी अबसे पन्‍्द्रह वर्ष पूर्व स्वगंस्थ हो चुकी है । 

बैन के साथ हम छोग ताँगापर स्टेशन पहुँचे । शामका वक्‍त था । उन दिनों बीना एक छोटा कस्बा 
था | इटावासे स्टेशन पहुँचते-पहुँचते रात हो गई थी। कस्बामें बिजली नहीं थी, पर पूरे कस्बेमें यह खबर 
बिजलीकी भाँति फैल गई कि पण्डितजीको गिरफ्तार कर लिया है । लोग उमड़ पड़े स्टेशनकी ओर । स्टेक्षन- 
पर भारी भीड और अंग्रेजी पुलिसका बन्दोबस्त । हुजूम बढता जाता था। गहूराता कोलाहल नारों-पर-नारे 
का तेज स्वर | इंकलाब-जिन्दाबाद, पण्डितजी जिन्दाबाद। जनताका जोश और आक्रोश, भोड़से बचानेके लिए 
एक ऊँचे मंचपर पण्डितजी जनताको सम्बोधन दे रहे थे । हम लोग उनतक नहीं पहुँच पाये । मंचके धारों 
ओर रस्सियोंसे घेरा गया था । दूरसे देखा, दूरसे सुना । उन दिनों बीनामे लाउडस्पीकर उपलब्ध नही थे । 
क्या कह रहे हैं, समझसे नहीं आया । भाषण खत्म होते ही सिपाही उन्हे उतार ले गये । कहाँ ले गये ? 
कहाँ ले जायेंगे ? पता नही । सब लोग कह रहे थे--जेल ले जायेंगे । रात स्याह हो चली थी भीड-लौटने 
छगी । हम लोग भी लछौट आये । कस्बेमें उदासी थी, मुहल्लेमे मायुसी और घर-पडोसमें अजीब सन्नाटा | 

रात सोचनेम चली गई। अंग्रेज मिलिट्रीका आतंक, पण्डितजोकी जेल यात्रा और आन्दोललका 
बिगुलनाद, बिगुल अब मुझे खिलौना नहीं रहा। विद्रोह, विरोध और आन्दोलनका अलरूख जगानेवाला 
एक दास्त्र । 

“बिगुल बज उठा आजादीका गगन गूँजता नारोंस! आज जब कभी यह गीत सुनते है पण्डितजीके 
धर टेंगी बिगुल याद आ जाती है । 

भौआकी जेल यात्राम सनत दिवंगत हो गया । एक शोक यह भी और एक याद यह भी । 

उनकी जीवन यात्रामे राजनीतिके कई पडाव हुए। सामाजिक सेवामें चलते रहे । विद्वत्ताका घर 
भरते रहे । सरस्वतीकी साधनामे अबतक संलूग्त । सरस्वतीका यह वरदपुत्र वृद्धावस्थामें अब कलमके सिपाही 
है उनके कमरेमें अब बिगुल नही, कलमदान है। वे आत्म-विश्वासके घनी हैं, दीर्ध जीवन जीने और बहुत 
कुछ करने की ललक है। उनके द्वारा भरे घट और उनका जीवन घट भरा रहें । हम सब पीते रहें, रीते 
नहीं । यही भावाञज्जलि भौआके दीघं जीवन यात्राके लिये है । 


कन्या राशिका चमत्कार 
७ पं० स्वतस्त्र जैन, गंजवासौदा 


[ पूरे भाग ] 

बहुत पुरातो बात हैं और मेरे बचपनकी बात है, स्व० प० महेन्द्र कुमारजी न्यायाचारय हु० 
महाविद्यालय इन्दौरमे न्यायतींकी पढ़ाईमे संलग्न थे। उस समय मैं भी इन्दौरमे प्रवेशिका खण्ड २ मे 
पढ़ता था। एक दिन १० जीने व्यंग (किन्तु सत्य) में कहा, देखो यह कन्या राशिका ही चमत्कार मानना 
चाहिये कि पं० बश्षीधरजी व्याकरणाचायंक्रा विवाह श्री मौजीलालजी भीनाकी लड़कीसे हो गया है। मजेकी 
बात यह है कि दोनो (वरवधू) की कन्या राष्षि है, और पशष्डितजीको घर जमाई रख लिया है । पण्डित 
महेन्द्र कुमारजी न्‍्यायाचायं तो बनारस पहुँचनेपर सुहृद्दर प॑ं० डॉ० कोठियाके साथ बादमे हुये थे । बात 
भ्रायी-गयी-सी हो गयो, भौर समय अपनी अरोक गतिसे भागता रहा । 

अब फरवरी सन्‌ १९४१ का जमाना आ गया । इसी साल सूरतमें जैनमित्रादि कार्यालयों नियुक्ति 
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हुयी थी । जूनमें कुछ दिनोंका अवकाश लेकर मैं सिरोंज आया। मामाजीने कहा, तुम बीना चले जाओ, 
लड़का देल आभो, कस्तूरोका सम्बन्ध करना है, मैंने कहा ठीक है । अब बीना मैं किसके यहाँ ठहर यह 
प्रश्म मेरे सामने था। इस समय मुझे पं० महेन्द्र कुमारणीको बात याद आयी “कन्या राशिका चमत्कार, 
क्यों न मैं घमत्कार वालोंका मेहमान बने ? शामको मैं बीना आ गया । जाते ही मैंने अपना परिचय दिया । 
पष्डितजी बड़े खुश हुये, और अपने आत्मीयभावसे मुझे बहुत ही प्रभावित किया, मैं गदु-गद हो गया । 
लड़का मुझे पसन्द नहीं आया, किन्तु पण्डितजीके अपार स्नेहको लेकर लौट आया ) यहू ज़न सन्‌ १९४१ की 
बात है । यही प्ृज्य पं० बंशीघरजीसे प्रथम परिचय था | 

सन्‌ १९४८ भई मासमें सोनगढ मे विद्वत्‌ परिषदुका अधिवेशन हुआ । यह कानजी स्वामीके उदय- 
कालका अवसरपर था । इस अधिवेशनमे समाजके चोटीके मूधेन्य अनेक विद्वान्‌ पहुँचे थे। वहाँसे लौटते 
समय १० बंशीघरजी सूरत आये । मेरे ही घर ठहरे थे, आपको जैनमिन्नकी पुरानी फायलोकी आवश्यकता 
थी। वे फायले कार्यालयसे लाकर उन्हे दे दी थी, दो दिन ठहरकर बीना चजछे गये। प्ृज्य पण्डितजीक 
आगमनपर मुझे बहुत ही आनन्द मिला । फिर तो पूज्य पण्डितजी समय-समयपर कई बार मिले । परिचयने 
निकटता-घनिष्ठताका रूप ले लिया | फिर तो पष्डितजीके घर कई बार आना-जाना होता रहा । 

[ उत्तर भाग | 


पूज्य पण्डितजी जैन समाजकी नजरोंसे ओझल रहे और अपनी ख्याति एवं प्रसिद्धिसे दूर रहे | यहों 
कारण है कि सामान्य जैन समाज आपको न जान सका । ६० वर्षों तक चारो अनुयोग ग्रन्थोंका आलोडन 
एवं मन्थन कर आपने तसवनीत निकाला | मैंने स्वयं देखा है कि पण्डितजी ठीक रे बजे उठकर या तो छुछ 
लिखते है या किसी भ्रन्थका पारायण करते है। जबकि मैं ६ बजे उठता था जबकि में पण्डितजीके घर 
मेहमानके रूपमे होता था। खानिया तत्त्वचर्चामे आपका प्रमुख हाथ था। जैनदशंन और जैनसिद्धान्तके 
आप अधिकारी विद्वान है। वीरवाणी पत्रिकामे कर्म सिद्धान्त सम्बन्धी लेख माला कई अंकोंमे निकलती 
रही । ऐसी छेखमालाका पुस्तकाकार छपना बहुत आवद्यक है। हमारे समाजमे गुण-प्राहकता नही जैसी 
हैं । यही कारण है कि परष्डितजीको ८४ वर्षकी आयुभे अभिनन्दन ग्रन्थ देनेका निर्णय समाजने लिया, यहें 
पण्डितजी अभिनन्दनीय है हो किन्तु वे इससे अधिक अभिवन्दनीय एवं अभिनन्दनीय है । 

अभिनन्दनकी पावन भागलिक बेलापर मैं पूज्य पण्डितजीके सुखी, स्वस्थ जीवन और छातायुष्यकी 
भंगल कामना करता हूँ। 


समाज के सार्गदर्शक 


७ ओऔ लालजी जँत, जी० कॉम, अनुभाग अधिकारी विभाग, परीक्षा का० हि० वि० वाराणसी नियतन्रक कार्यालय 

यह परम प्रसन्‍्तताकोी बात है कि समाजने पंडित बंशीधरजी व्याकरणाथायंके अभिनन्‍्दन करनेका 

निर्णय लिया है और उनके व्यक्तित्व, कृतित्व एवं दार्शनिक योगदान स्वरूप एक अभिनस्दन ग्रंथ प्रकाशित 
करनेका निएयय किया हैं । 

आदरणीय पंडितजी सादगीको प्रतिमृर्ति एवं भद्रपरिणामी व्यक्ति हैं । अध्ययत-अध्यापनके क्षेत्रसे 

दूर रहते हुए भी पंडितजीने जैनवाइमयकी जो सेवा की है, वह अपने आपमें एक मिसाल है। केबल 

स्वाध्यायके बलपर पंडितजीने जैन सिद्धान्त, दर्शन, न्याय, इतिहास आदिका जो दिग्दशन अपने लेश्लों एवं 

कृतियोंमें कराया है बह अत्यन्त ग्राह्म एवं आगमानुकूल है । तथ्योंका जो विवेखन पंडितजीने प्रस्तुत किया 

वह सांगोपाग एवं सरल है । सुधीजन ही नहीं अपितु सामान्यजन भी उसका छाभ उठा सकते है । दादोतिक 


'४० * सरस्यती-बरख्पुत्र प॑ं० अंदीषर प्याक्रणाचार्य अभिनन्यन-प्रत्य 


विषेचवनमें तो भोलिकता कूट-कूट भरी हुई है । लेखोंके अध्ययनसे यह पता नहीं चलता कि वे स्वयंकी उनकी 
कृति नहीं है। सामान्य पाठक भी यदि उनका अध्ययन मनोभावसे करे तो उसे ऊबनका अनुभव नहीं होता 
और उसके पठनकी ओर वह अग्रसर होता जाता है । 

गह पण्डितजीके गहन अध्ययन एवं स्वाध्यायका ही परिणाम है कि वे छानिया तस्वचर्चापर 
आगमानुकूल समीक्षा प्रस्तुत कर सके । उन्तकी रचनाओंको तो समाजके लिए अलगसे प्रकाशित करनेका 
प्रयास करना चाहिये । 

ऐसे विद्वान्‌का समाज कितना ही अभिनन्दन करे, वह थोडा है । पण्डितजी शतायु' हों एवं हम- 
छोयोंका मार्गदर्शत इसी प्रकारसे करते रहे, यही मेरी शुभकामना और जिनेन्द्र भगवानसे प्राथथना है । 


एक जागरूक मनीधी 
७१० खुशालचन्द्र बडेराय, शास्त्री, तेजगढ 

यह हमारा धर्म एवं कतंव्य होता है कि अपने लिये जिनके द्वारा कुछ प्राप्त हो उनका गुणस्मरण 
अवद्य हो करें । 

पं० जीने अपना सारा जीवन जैनघर्म एवं समाज-सेवामे लगाया है और आज भी सजग भावसे 
सलूग्न है । आपने समाजमें लगे समाज ओर घम विरोधी तत्त्व रूपी घुनकों निकाल फेकने हेतु जो सतत प्रयत्न 
किये वे आज भी स्मरणीय है । 

केवलारी गजरथ : एक अतीतकी क्षाँकी--थत्रों द्वारा लगातार प्रचार एवं प्रसारको देखकर श्री 
प० जीने अपने विचारोंकों दबाना एक अपमान तथा कायरता दथोतक समझ जोरदार आल्दोलन उठाया एवं 
पं० फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री बनारस, भागचन्द्रजी इटोरया दमोहको आध्वस्त किया और छिख क्‍या 
दमोह जिलेकी केवलारी बस्तीमे जहाॉपर मात्र एक ही घर जैनसमाजका हो वहाँपर गजरथ जैंसे मह।न और 
पवित्र धामिक अनुष्ठानकी स्थापना की जाय | यह नाटक नही कि कही भी किसी हालतमें खेला जा सके । 

श्री भागचन्द्रजी इटोरयाने अपने स्थानीय कार्यकर्त्ताओं को आमंत्रित कर सलाह मसवरां करके १० 
मुलचन्दजी वत्सल'” पन्‍नालालजी चौ०, भागचन्द्रजी इटोरया एवं मैं भो तैयार होकर प० जीके साथ 
केवलारी शाहपुरसे पहुँचे । श्री सि० घरमचन्द्रजी गजरथकारसे मिले तब उन्होंने कहा कि रथ चलेगा । 
इससे मेरा तथा गाँवका बदनाम होगा । बहुत समझाया गया अनेको उदाहरणों द्वारा विषय सामग्री प्रस्तुत 
करनेपर भी सिं० जी सहमत नहे। हुए । 

अन्ततोगत्त्वा रथ चलनेकी शुभबेला आ गई । स्वंमडइली सहित प० जी केवलारी पहुँचे। चर्चा 
बिरोघकी चल रही थी कि पं० फूलचन्द्रजो अनहान प्रारम्भ कर एक मंडपमें बेठ गये। समाजमें खलबली 
मच गई | पं० जगन्मोहनलाकुजी शास्त्री प्र० पा० कटनी जैन पाठशाला आये और बड़े आश्यासनोंके बीच 
प० जीका अनशन तुडबाया । आम सभा हुई जिसमे सवंसम्मतिसे १५१ आदमियोंकी एक कमेटी बनी और 
निर्णय हुआ कि इस कमेटोकी स्वोकृतिपर हो गजरथ चलेंगे । 

इसी बीच बाबू जमुनाप्रसाद कलरैया सवजज नागपुरसे यधारे। चर्चाके दौरान लोगोंने कहा ब्रुम्देल- 
खण्डमें दस्साओंको पूजन प्रक्षाल आदिका अधिकार नही है। तब पं० बंशीघरजीने अपनी गद्गद वाणीमें कहा 
इधर गजरथ पंचकल्याणक प्रतिष्ठाएँ हों उधर पुजारियोंका अभाव हो दोनोही बातें दर्मसे मर मिटनेकी हैं 
उस दिनसे दस्साओकी पूजनका अधिकार दिया गया। प० बद्ीघरजी एक रूगरनधीछ, कर्मठ, उदारमना हैं । 
आपका जैन साहित्यमे पूर्ण आधिपत्य है । हम आपके दीधंजीवी होनेकी कामना करते है । 


बंशीधरो जयतात 
श्री अमृतलालो जेनः साहित्य-जैनद्शनाचाये', छाडनूँ 
(शारदूलविक्रोडितम) 
झाँसीमण्डलवतिनी विजयते घन्या पुरी सोरई' 
यत्राजायत नव्यभव्यभवने. राघा-मुकुन्दात्मज: । 


स्तुत्यानेकशरी रचिह्नुविदितप्रज्ञाप्रकर्षोदय - 

श्रीवंशीधरनामलब्धगरिमा._ जातोअमिनन्धो5घुना ॥ १ ॥ 
स्पाद्ादात्तसमस्तक्षास्त्रविषयज्ञानो गणेशाश्रयो 
नैकोपाधिविभूषितो गुरुसमप्राशप्रसादादभूत्‌ । 


आचाय॑त्वमवाप्य य. प्रथमतों लेभ॑ प्रतिष्ठा परा- 
मश्नान्तं श्रमतो न को5त सुमति प्राप्नोति शुम्भाद्यत. ॥ २॥ 
पश्चाद्‌ य॑ प्रविहाय शिक्षणगृहं॑ व्यापारलग्नोएपि सन्‌ 
स्याय्यं मूल्यम॒पति नोनमधिक कस्मादपि ग्राहकात्‌ । 
तस्मात्‌ सो5षपि परत्र याति न जन. क्रेतु पट कहिचिद्‌- 


व्यापारे्षप जन स एवं सफलछो जायेत यो न्यायवान्‌ ।। रे ॥ 
व्यापाराथेमृपस्थितोषपि विपणों ग्रन्थं न यो मुख्य्यति 


प्राप्ते क्रेरि सत्वरं विसनुते कार्य तदीय॑ तत' । 
निश्चिन्तं पुरतो निधाय मनसा तच्चिन्तने लीयते 
तस्व वेत्ति स एव यस्य हृदय नित्य निमर्त॑ श्रुते ॥ ४ ॥ 
लोकदलाध्यगुणौधमण्डनयुता याता यदा गेहिनी 
स्वर्ग वित्स' समस्तससृतिभवा नि.सारता भावयन्‌ । 
अन्त शोकनिपीडितोइषपि नितरा व्यक्त न चक्रे बहिः 
सत्यं ते विरला समस्तभुवने मुड्चन्ति धैर्य नये॥ ५॥ 
सत्तकाकनिपीडिताखिलजगण्छास्त्राथिधूकोब्चयो- 
नानालेखविलेखनोत्ययशसा._ शुक्लोकृताशाम्बर. । 
वक्ता श्रेष्ठतमह्व चर्चंचतुरो ग्रन्यप्रणेता महाब्‌- 
श्रीवशीघरपण्डितो. विजयते विश्वस्भराविश्ुत: ॥ ६ ॥। 
वर्षीयानपि यो युवेव नितरामुत्साहसम्पन्नधी 
कार्याकायंविवेकसूयं महिमप्रध्वस्तचिन्तानिष्ठ . । 
लक्ष्मी: साउथ सरस्वतो भगवती य॑ नोज््त. कहिचित्‌ 
सोध्य विज्समाजमस्तकमणिवंशीघरों भाग्यभाकू ॥ ७ ॥ 
(पथ्यार्या) 
आचार्यों व्याकरणे तीय न्याये तथा व साहित्वे । 
ये. शास्त्री स विपषछ्चित्‌ृ--प्रवरो वंशीधरों जयतात्‌ ॥ ८ ॥ 
७ 





है, जझञ' स०-इति पाठोपपरः । 


सरस्वतीके बरद-पुत्र हे ! बंशीधर व्याकरणाचार्य 


पं० अनू पचन्द्र न्‍्यायतीर्थ, 'साहित्यरत्न” जयपुर 


१ 
वभ्दन है, अभिनंदनीय हे! 
विश  मनीषी परम उदार! 


साक्षात्‌॒ गुण-क्रान पयोतनिधि ! 
सादा जीवन उच्चविचार ॥ 


२ 


स्पांदुवाद-विद्यालय काशी 
गुर गणेश” से पाया ज्ञान । 
दर्शश औ  साहित्य-स्यायके 
वक्‍ने. प्रहर उद्भटविद्वान्‌ ॥ 


रे 


शुध्क विषय व्याफरण कठिन अति 
उसके भी आधाय॑ महान । 
बिना बाँसुरो, हे बंशीघर । 
करा दिया गीता का भझ्ञान ॥ 


है| 


अआगमस औ सिद्रात अन्य के 
सफल प्रवक्ता व्याख्याकार । 
बतलाया है “जिन शासन में 
महत्त्वपूर्ण निदयय व्यवहार !।” 


५ 


पूर्ण स्वतंत्र विचारक लेखक ! 
संचन और सनन में छीन | 
मौलिक सत्‌ साहित्य रा अति 
आर्ष-मार्ग अनुसार  प्रवीण॥ 


हु 


६ 


विद्तू परिषद्‌ मागे-प्रदर्शधक । 
दृढ़ श्रद्धाना आस्थायान ॥। 
पत्रकार निर्भीक साहसी 
शुद्ध समालोचक गुणवान ॥ 


७ 


सेवा मे निस्‍्वाथं समपित 
मिला सहज सम्मान अपार । 


भारत छोड़ो... आदोलन में 
जेल गये कितनी हो बार॥ 
८ 


सभी धामिक औ सामाजिक 
संस्था से संबंधित आज।! 
पाकर एक मूक सेवक को 
गौरवान्वित हुआ समाज ॥| 


९्‌ 


जन-सेवा में. बीते जीवन 
सुल्ली स्वस्थ हो सब परिवार 
संगलमयी कामना. येही 
देखो अभी बसंत हजार॥ 


१० 


श्रद्ां से मस्तक झुक जाता 
देख समूचे अद्भुत कार्य 
सरस्वती के वरवपुत्र हे। 
बंशीघर व्याकरणाचा्य ॥ 


सविनय-अभिनन्दन 


सो० रत्नप्रभा पटोरिया 


॥ 


है सरस्वती के वरदपृत्र। चिर जियो, तुम्हारा अभिननन्‍्दन। 
मेरा छत शत वन्दन, लिर जियो, करूं में अभिनन्‍दन ॥ 


२ 
जब गाँधीजी ने स्वतस्त्रता का, 
भारत में बिगुल बजाया था। 
उस समय तुम्ही ने मोह त्याग, 
अपना अनुराग लुटाया था॥ 


डे 


ञ् 


सन्‌ बयालीस में सहे कष्ट, 
जिसका हिसाब नहीं छेखा था। 
दुःख सहे सीकचों के भीतर, 
निज राष्ट्र-विजय-हित सोचा था॥ 


है. 


ले ज्ञान दोप निज कर में तब, 
कई पग्रल्थ लिखे अनुवाद किये। 


ये स्याह्राद नय और प्रमाण, 
इन सब को अति ही सरकू किये॥ 


५ 
स्वदेश, जैन-दरोन के हित, 
जो काये| अनेकों सुदृढ़ किये। 
शब्दों में उन्हें न बाँध सकूँ, 
ये अनुपम अमर प्रकाश हलिये॥ 
६ 
सन्‍दा और तारे चमकेंगे, 
जब तक इस पुण्वी के ऊपर। 
यदा गान तुम्हारा गायेंगे, 
मिल कोटि कोटि कष्ठों से सब ॥ 
है सरस्वती के वरद पृत्र ! चिर जियो तुम्हारा अभिननन्‍्दन। 
मेरा वन्दन शत-दत, बन्दन, चिर जियो करूँ में अभिनन्‍दन | 


है सरस्वतीके वरदपुत्र | शत-शत वन्दन शुत-शत प्रणाम 
डॉ० कस्तूरचन्द्र सुमन', श्रीमहावीर जी 


है सरस्वती के बरवपृत्र ! शत शत वन्दन छात दाल प्रणाम । 


१ 
सम्बत्‌ उन्‍नीस सौ बासठ के 
छुम भाद्र मास की शुभ वेला। 
शुक्ल पक्ष तिथि शुभ सातें 
भारत-भू की अलवेला ॥ 
गोलापूर्वान्चय में. जन्मे 
निजवंश कोठिया के ललाम । 
हर्षाए. नगरनिवासी सब 
तब भूल गये थे दुःख तमाम ॥ 
२ 
भारत वसुन्धरा धन्य हुई, 
धरती का कण-कण हर्षाया। 
हो गयी पुनीता सोरई-मू 
'राधादेवी' ने सुत जाया ॥ 
यों जन्म-भूमि जननी दोनों 
हो गयी वंद्य पावन सु नाम । 
श्री सिघई मुकुन्दलाल-नन्दन 
को वन्दन मेरा है अकाम ॥ 
रे 
हर्षायी राधा देख लाल 
हर्षाये लख सुत मुकुन्दलाल । 
पर पढ़ न सके जीवनरेखा 
प्यारे सुत को जो रही भाल ॥ 
श्रय मांस मात्र देकर दुलार 
घल दिये पिताश्री स्वरगंधाम | 
माता का प्यार बना सम्बल 
बच रहा सहारा जननि-नाम ॥। 


है 
जननी भी बारह वर्ष बाद 
एकॉंकी इनको छोड गयी । 
संघर्षों में जीवन बीता 
विपदाएँ. आयी नहँ-नई ॥ 
यों माता-पिता विहीन हुए 
तब तजा आपने पितृ-घाम । 


वारासियमसी में मामा घर 
जाकर पाया था रूघु विराम ॥ 


है 
वर्णी जी का कुछ योग मिला 
पढने का अवसर हाथ लगा। 
चल दिये बनारस पढ़ने को 
था नही संग कोई बन्धु सखा॥ 
साहित्य जैनदर्शन शास्त्री 
उत्तीर्ण हुए स्याद्वाद-धाम । 


व्याकरणाचायं व न्यायतोर्थ 
पदवियाँ प्राप्त की गंग-धाम ।॥। 


5६ 
गम्भीर विचारक चिन्तक हैं 
जिन आगम के अघ्येता हैं। 
आगम विरोघ डटकर करते 
आगम पर चोट न सहते है ॥ 
जयपुर में हुमी तत्त्वचर्चा 
के प्रथम समीक्षक को प्रणाम । 
उस समय पक्षघर आगम के 
राधा सुत ही थे जग-ललाम ॥ 

हि 
नि३चय-व्यवहार उभय जग में 
है उभय नेत्र सम प्रिय दोनो । 
गति को आवदह्यक चरण-युगल 
जैसे सरिता को तट दोनों ॥ 
शिव-पथ के दोनों साधन हैं 
दोनों से सघता भोक्ष-धाम । 
तज ग्रन्थि लिखा राधा सुत ने 
निदचय-व्यवहार है ग्रन्थ नाम ॥ 

८ 
क्रबद्ध न केवरू पर्याएँ 
वे तो अक्रम भी होती हैं। 
जो लिखी पुस्तकें वे जग की 
उत्पन्त भ्रान्तियाँ हरती हैं ॥ 
शान्तिसिन्धु-सम्पादन. का 
हृषित होकर के किया काम । 
गजरथ विरोध के अग्रदूत 
बिद्वत्‌ परिषद्‌ के हैं रूलाम ॥ 


हि 
आगम से आपको प्यार यथा 
है देषा-प्रेम भी वैसा हो। 
तन से तनकर घलकर दिय जेल 
नहिं किया प्यार था तन से भी ॥ 
है राष्ट्र प्राणप्रिय इन्हे सतत 
प्यारा है इनको नहीं चाम। 
तन-मन से सेवा करते हैं. 
आवश्यक हो तो देत दाम ॥ 

१० 
बैशिष्टय आपके जीवन #का 
शिक्षा न जीविका का साधन । 
व्यवसाय बुद्धि के आगे नत 
लद्ष्मी करती नित॑ आराधन ॥ 
लक्ष्मीपति है पर विष्णु नही 
बिनु मुरली के हैं कृष्ण, राम । 
बोना है करमंभूमि इनकी 
इनके घर लक्ष्मी का विराम | 


१ / आशीव॑चत, संस्थरण, झुअकामनाएँ ४५ 


११ 
श्रुददेवी और लक्ष्मी का 
वरदान इन्हें हो प्राप्त हुआ | 
भू पर अनेक विद्वानू किन्तु 
विरलों कायो संयोग हुआ ॥ 
विधि का ही कहणि यह विधान 
जग में जो कि है आज नाम । 
श्रीमन्‍नत और घीमनत सभो 
आकर करते सिनय प्रणाम ॥ 

१२ 
ये सरस्वती के वरदपुत्र 
हित-मित भाषी हैं ज्यों चन्दन । 
अभिनन्दन-प्रन्थ समर्पित कर 
हम करते विद्वतृ-अभिनन्दन ॥ 
ये सत्य और शिव सुन्दर भी 
इनको मेरे साष्टांग प्रणाम । 
'सुमन” रहे सुख भरे जगत में 
मिलता रहे इन्हें आराम ॥ 


विनय सुमन 
वेद्य प्रमुदयाल कासलीवाल, भिषगाचाय, जयपुर 


बंशीघर है नाम वॉसुरी तुमने बजाई कभी नहीं। 

किन्तु वाँसुरी तान सुनी जो बाजी तुम्हारी प्रति शिन ही ॥ 
बध्लीघर गोपार कहाते गौ तुमने पाली न कभी । 
लेकिन जिनवाणी दोहन कर ज्ञानामृत तुमने पाया ही ॥ 
नागदमन बशीघर कीना मिध्यात्व दमन कर तुम हो जी । 
अज्ञान कंस के नाशक बन जिनवाणी यश फैलाया जी।। 
तत्त्वज्ञान तुमने पाकर साहित्य रचा ज्ञानेन्दु बने। 
जिससे निश्चय व्यवहार उभय उपयोगी है मन्तव्य बने ।॥। 
क्रम-अक्रम पर्यायो का विश्लेषण तुमने कीना है। 
है बंशीघर बिन अक्षर की बंशी से तुम्हे पिछाना है॥ 
है सरस्वती के वरद पुत्र में करूँ कामना प्रति दिन ही। 
शत बात वर्षों की आयु पा तुम वास करो अब निज में ही॥। 


७ 
१०७ 


सरस्वती के वरदपत्॒का शत शत अभिनन्दन है 
पं० बाबूलाल जेत फणीदा, पावागिरि ऊन 


सरस्वती के बरद पुत्र का दात शत अभिनन्दन है। 
दीप्तपएुज “श्री बंशीघर” को बारस्थार नमन है।। 


(१) 
जिसने निज के जीवन को कष्ट कंटकों में पाया। 
जो काटों में पछकर भी मुकुन्द' गुलाबसा खिल आया ।॥ 
क्ाँसी मण्डल सोरई ग्राममें, मुकुन्दलाल प्रतिभा चमको। 
सरल मूर्ति माँ 'राघा' ने भी उर से 'ब॑न्शी” मोहन सी दमकी ॥ 
स्याद्राद” वाराणसी गंड्धा में व्याकरणाचाये ज्ञान किया। 
घमंशास्त्र से न्यायतीयं बन जीवन ज्योति जगा लिया॥ 
दिगदिगन्त उज्ज्वल जीवन पा चमके नित कुन्दन है। 
शान पृज्य श्री बंशीधर को बारम्बार नमन है॥ 


(२) 
मध्य प्रदेश बीना नगर को स्व आश्रय पथ पाया। 
महावीर की दिव्य देशना से जगकों पाठ पढ़ाया ॥ 
सत्य. अहिंसा जैन संस्कृति से जन जन को उन्‍नत बनाया। 
अध्यक्षी पद से विद्वद्‌ परिषद को नित्य आपने महकाया ॥। 
पूज्य गणेश वर्णी माला में अपना हाथ बटठाया। 
जैन वाज़मय सरस्वत्तो को तत्त्व मीमांसा से चमकाया॥ 
विषएव शांति नित प्रतीक बन चमके तुम चन्द्र बदन है। 
राष्ट्र धर्म के दृढ़ संकल्पी का महक्े जीवन नन्दन है।॥। 


(३) 
आप विशाल जैनघमं के साहित्याकार भहान हो। 
आप सुपथ वरंक जेन जाति के युग करुणाधार हो ॥ 
स्वाभिमान गोरव के स्वामी दिग्गज लेखाकार हो। 
परम विद्याल जिनागम के पोषक उत्तम पत्राचार हो।। 
स्याह्ाद और अनेकान्त से जग को पथ बतलाया । 
भूले भटके मानव को भी घामिक जीवन पनपाया ॥ 
सवोदय से नित्य आपका महका जीवन चन्दन है। 
वात्सल्य मूर्ति श्री बंशीधर का शत दात अभिनन्दन है॥ 


(४) 
विश थओी दरबारीलाल ने दरण आपका पाया। 
और मनीषी बाहूचन्द्र ने गृणगान आपका गाया ॥ 


( | आशोश्रन, संस्मरण, शुभकामताएं : ४७ 


शोभा राम ने शोसा पाकर प्रेम सलिल वर्षाया। 
निर्वाण भारती मेरठ द्वारा सिद्धान्ताचाय॑ पद पाया॥ 
विविध अनेकों कार्यों से नित, दाशनिक जोबन पाया। 
अपनी प्रतिभा के पराग से गौरवान्वित होकर आया॥ 
जब तक नभ में चन्दा सूरज चमको सदेव स्पद॑न है| 
प्रक्षम मूति श्री बंशीधर को मत “फणीश” वन्दन है।। 


वंशीधर की वंशी ग्रूज, उठी 
पं० जोवन्धर जैन, बोना 


ब--ता सदा मितव्यगी जीवन 
शी--ल ब्वतों को अपनाया 
ध--रम मरम में जीवन बीता 
२--खा मोह निएचय नय का 
जी-बन में व्यवहार न छोड़ा 
व्या-भोह हुआ दोनों नय का 
क्‌--तंव्य निष्ठ होकर महान 
र--ख लिया सुपथ जोवन पथ का 
जा--निर्मित्त और न उपादान 
चा--ही दोनों की साथकता 
र--म गये तत्त्व चर्चा में जब 
य--हं खनिया में जाकर ठहरे 
बो-णा का तार झ्ननझ्नना उठा 
ता--मभ हुआ रोशन इनका 

फिर स्याद्वाद अरु अनेकान्त की 

ध्वनि सुनाई सब को दी 

फिर पंडितगण सब मौन रहे 

बंशीधर की बंशी गूज उठी 


शब्द-सुमन से अभिनन्दन हें 
हास्य कवि हजारी लारू 'काका' सकरार 


बनें श्रेष्ठ आचार्य व्याकरण का तन मन से किया मनन है, 
पण्डित श्री बंशीधर जी का दाब्द सुमन से अभिनन्दन है, 


संवत्‌ उन्निस सौ बासठ की भादों सुदों सप्तमी आई, 
श्री सिंघई मुकुन्दलाल के द्वारे बजने लगी बचाई, 
जिला ललितपुर की सोरई मे उस दिन उत्सव गया मनाया, 
राधादेवी को गोदो में यह बालक आकर मुस्काया, 
जिसने भी देखा बालक को प्रमुदित हुआ सभी का मन हैं, 
पंडित श्री बंशीधर जी का शब्द सुमन से अभिनन्दन है, 


होनहार विरवान के अक्सर पात चीकनें हो होते हैं, 
बढने वाले बालक अक्सर अपना समय नही खोते हैं, 
ग्यारह वर्ष बनारस में ही वर्णीजी से छिक्षा पाई, 
न्‍्यायतीयं साहित्यशास्त्री आदि अनेकों पदवी पाई, 
सिद्धान्ताचायं की उपाधि के साथ मिला था काफी धन है, 
पंडित श्री बंशीधर जी का शब्द सुमन से अभिनन्दन है, 


सरस्वति का भडार भर दिया जब से कलम उठाई कर में, 
ऊँचा किया बुन्देलखंड का नाम आपने भारत भर मे, 
जैन संस्थानों मे हरदम ऊचेन्ऊँंचे ओहदे पाये, 
स्वतंत्रता के आदोलन मे जेल यात्रा भी कर बाये, 
इसीलिये उपराष्ट्रति ने किया आपका अभिनन्वन है, 
पण्डित श्री बशीधर जी का शब्द सुमन से अभिनन्दन हूं, 


यों तो त्याग चुके पष्डितजी जीवन से सारा आडम्बर, 
ऐसा लगता है, घर मे रहते हो अम्बर सहित दिगस्‍्वर, 
कवि 'काका' की एक विनय हैँ अब तो ऐसा अवसर खायें, 
कर में पिछी कमंडल लेकर सक््या अभिनन्दन करवायें, 
नर जीवन का सार यही है कहता यही जैनदशंन है, 
पंडित श्री बंशीघर जो का शब्द सुमन से अभिननन्‍्दन है, 


सुमनाञ्जलि देते हें 
पं० पूर्णचन्द्र 'सुमन' दुर्ग 
जनक मुकुम्दकाल, मातृ राघा के सछौने लछाऊरू 
ब्वाल बाल नहीं फिर भी बंशीधर कहाते हो। 
प्रकृति से सुरम्य सोरई ग्राम मे जन्म लेकर 
वंशी की तो बात क्या अब वीणा वाले कहाते हो ॥ 
स्पाद्ाद, महाविद्यालय, वाराणसी में अध्ययन को 
पृण्य सन्‍त वर्णीजी के सानिठ में रहे हो । 
अनवरत वर्ष एकादह---अध्ययन_ कर 
शास्त्री न्यायतोर्थ व्याकरणाचार्य कहाये हो ७ 
आपके चिन्तन और लेखन की तो कोई मिसाल नही 
मौछिक, दार्शनिक, सैद्धान्तिक, लेख सभी प्रमाण है । 
निश्वय और व्यवहार खानिया तत्त्व चर्चा 
तत्व मोमासा की मीमासा आदि महान्‌ हैं ॥ 
देश की आजादी में भी आप तनमन से जुटे 
जेलों के कष्ठो को कुछ भी नहीं माने है। 
नागपुर, सागर, अमरावती--कारागार 
उन्‍्नीससौ वियालीस के आन्दोलन जाने हूँ ॥ 
समाज की सेवा के कार्य भी अछूते नही 
अनेक सस्थाओ के मंत्री सभापति रहें हूँ। 
विद्िदू परिषद्‌ वर्णी ग्रंथमाला--आदि के 
महत्त्वपूणं सचालन के--गौरव आप बने है॥ 
समाज-सुधारक, पत्रकार, दाशंनिक 
समन्वयवादी--स्याद्वादी वक्ता है । 
ओजस्वी-सरल-मधुरवाणी से ओतप्रोत 
जैन. सिद्धान्त के प्रखर-प्रवकता है 9५ 
आपका स्वभाव इतना सरल और प्रभावक हैं 
सहज ही सभीजन--आपके हो जाते है। 
ज्ञाम के तो इतने अगांध भण्डार है 
क्रातिय्थय सेवा में बेजोड पाते हैं॥ 
इतनी बृद्धशथ में भी लेखनी को विराम नही 
अनवरत-सैद्धान्तिक  गुल्थियाँ . सुलझाते हैं । 
ऐसे महानत्‌ महनीय विज्ञ प॑ं० जी के 
चरणों में “सुमन” सुमताओ्जलि देते हैं॥ 


चाँद और सितारों का जबतक निवास रहे । 
तबतक चिरायु रहें--ऐसी शुभ कामना भाते हैं ॥ 
७ 


है सरस्वती के वरदपुत्र विद्वदृवर तुमको शत प्रणाम 
पं० विजयकुमार जैन, श्रीमहावी रजी 


है सरस्वती के वरद पुत्र, विद्वदुवर ! तुमको दात प्रणाम । 
है जिन-वाणी के परम भक्त ! व्याकरण विज्ञ, तुमको प्रणाम ॥ 


चिन्तन-सागर से मोती चेन, प्रशा से उनकी चमकाया। 
उद्भ्रान्न जगत के आँगन में लो तुमने उनको बिखराया। 
जिनवाणी का नित मन्‍्यन कर तुमने जो अमृत पाया है। 
तत्त्वार्थी जन को जो तुमने उसका आस्वाद कराया है। 


सत्यार्थी तुम तत्त्वार्थी तुम स्वाध्याय निरत है ख्यात नाम | 
विश्यात हुए विद्वदृगण में तुमकों हम सबका नित प्रणाम ॥ 

है सरस्वती के वरद पुत्र" 
पुरुषार्थी बन जीवन में तुमने ल्ित नियतिवाद को ठुकराया । 
लख भारत माँ को पराघीन सैनानो जीवन अपनाया । 
लखकर कुरूढियों को तुमने विद्रोही बिगुल बजाया है। 
शासन-समाज हो स्वच्छ सदा-यह गीत आपने गाया है॥ 
अपने बलबूते पर चलकर तुम बने सदा ही एकनाम | 
अभिनव चिन्तन की सरणि पकड़ तुम बढ़े तुम्हें है नित प्रणाम ॥ 

है सरस्वती के वरद पुत्र 
है शञानपुञ्ज ! तुमने श्रुतर के मंधन का पथ नित अपनाया । 
पुरुषाथं और व्यवसाय बुद्धि लूख लक्ष्मी ने भी अपनाया ॥। 
हे राष्ट्रभक्त ! हे धर्मभक्त ! ।म यह पाया है। 
“वर्णी गणेष्ा' हक पर 2 को को पाया है ॥ 
विद्तता के हे मूतंरूप तुमसे समाज है ख्यातनाम। 
है पुरुषार्थी व्यवसायी हे! विद्वदृवर तुमको नित प्रणाम ॥ 

हैं सरस्वती के वरद पुत्र ”” 
अभिनन्दनीय हे विहृद्वर 'स्पाद्राद' तुम्हे नित है भाया। 
मिथ्या अभिमानी जसन-प्न जब एकास्तदृष्टि दूषित पाया। 
तब सुनयवाद का दीपक ले उनको सन्‍्मार्ग दिखाया है। 
जिन आगम का हाँ सही मर्म तुमने उनको बंतछाया है ॥ 
है तत्त्वसमीक्षक चिन्तक हे तुम निज जीवन में हो अकाम । 
है सत्य-तत्त्व के नवदृष्टा तुमको समाज का नित प्रणाम ॥ 

है सरस्वती के वरद पुत्र” 
है विज्ञ, जिओ तुम युगयुग तक जो सत्पथ तुमते अपनाया । 
उस पर बढ़कर निज जीवन का तुमने रहस्य है जो पाया । 
वह शान्ति-क्रान्ति का रूप आज जनजन के मन को भागा है । 
है सौन्‍्य, आपने अपने को उससे विमुक्त कब पाया है ? 
तुमसे सुविज को पाकर के है धन्य आज यह धराधाम। 
अभिननन्‍्दन रत जन-जन का मन तुमको करता है नित प्रणाम ॥ 

है सरस्वती के बरद पुत्र" 


बंशीधरके ही प्रकाश से जिनवाणी हे ज़गसग दमकी 
श्री हीरालाल जेन, बीना 


लेकर जनम सभी जगती पर 
बढते-फलते.. अपने रूप- 
जो समृद्ध घरा था केता 
वहू॒ बन जाता दिव्य-स्वरूप 


बढना, फलना बहू कहछाता 
जो निज बल से बढ़ जाता 
साधन और विपुकृता पाकर 
अपना कुछ नहीं गढ़ता करता । 


उपवन का हर पादप भाई 
नहीं जरूरी छाया फल दे 
पर फ़लदार वृक्ष बिन माँगे 
पन्‍थी को सबही दे डाले। 


जैन-जगत-के इस उपबन में 
नन्‍हे पौधे से बन तख्वर- 
छाया अरु फल दोनों मिथित 
दिये समाज को शाहवत्‌ प्रियवर । 


पाया समाज से रतन अनोखा 
जिसकी आभा प्रतिक्षण चमकी 
"“बंशीधर” के ही प्रकाश से- 
जिनवाणो है जगमग  दमकी । 


निश्चय और व्यवहार हन्द को 
सरल-सहजता से समझाया 
दोनों का निष्पादन करके 
पय से पानी सम नितराया । 


है भाकांक्षा यह समाज को 
अपनी आभा और ज्ञान से 
कर आलरोकित और प्रकाशित 
रहें निरन्तर चिरभिमान से । 


युग गाये ग्रुण गान 
श्री गोकुलचन्द्र “मधुर”, हटा 


अभिनंदन है विज्ञ आपका, रहे सदा सम्मान 
पंडित बंशीघर जी का युग, गायेगा गुणगान। 


(१) 
सचमृष में बुन्देलखण्ड का, गौरव मय इतिहास 
सन्त, सूरमा, गुणी जनों का, हरदम रहा निवास 
इसी घरा के विद्ददृवर श्रीमन व्याकरणाचार्य 
जिनवाणी की सेवा करके, किये महा सत्काय॑ 
धन्य ग्राम सोरई जिसकी रज, सचमुच घड़ी महान 
पंडित अंशीधर जी का युग गायेगा गृण गान 


(२) 
पुण्यवान वो पिता सिंघचई जी श्री मकुन्दी लाल 
धन्य मात राघादेवी की गोदी हुई निहारू 
जिसने ऐसे सुत को जन्मा, जीवन धन्य बनाया 
जिसकी विद्व॒त्ता को लख कर, जन मानस मुसकाया 
जैन तत्त्व का ज्ञाता अनुपम है उद्मट विद्वान 
पंडित बंधीघर जी का युग गायेगा गृण गान 


(३) 
तुम समाज के गौरव, तुम हो महा धरोहर थाती 
तुमने सच्चे मन से पढ़ ली, जैनघर्ंम की पाती 
देते रहें मार्ग दर्शन, पूरी करना आश्ायें 
हैं साहित्य प्रणेता, किस विधि से एहसान चुकायें 
“मधुर आपकी बनी रहे, इस मृतलरू पर मुस्कान 
पंडित बंधीघर जी का युग गायेगा गुण गान 


गुरुवर जीवें वर्ष हजार 
पं० बिहारीलाल मोदो, शास्त्री, बड़ामलहरा 


श्रेष्ठ सुधी आगमके जश्ञाता, अध्यातमके उद्भट ।बेहान्‌ । 
सरल स्वभावी अतिमृदुभाषी, मिलनसार अरु श्रेष्ठ पुमान ॥ 
जगत हितैषो, जन-जन के प्रिय, विज्ञाल हृदय अरु चतुर सुजान । 
ऐसे पण्डित बंशीधर को, करता हूँ शत छत वन्दन ॥ ९ ॥ 


खानिया तत्वचर्चा की जिसने, लिखी समीक्षा सोच विचार । 
बारीकी से किया विवेचन, शंका समाधान द्वारा विस्तार ॥ 
मंजन किया भ्रमित भावों को, लिखकर निश्चय ब्योहार । 
ऐसे पण्डित प्रवर गुर का, अभिनन्दन करता छात बार ॥ २॥ 


ओजस्बी वाणी के द्वारा, जैनघमे का किया प्रसार। 

विदज्जन में रहे अग्रणी, दिशाबोध का खोला द्वार ॥ 

“लाल बिहारी” करें कामना, गृरुवर जीवें वर्ष हजार | 

श्रद्धा सुमम समर्पित करता, पादपदुम में बारम्बार ॥ हे ॥ 
| 


आपको करें समर्पित 
पं० भ्रणेन्द्रकुमार जेन, शास्त्री, दमोह 


(१) (४) 
है! विहृतबर सुयध, कृपा दृष्टि पड़ गई, 
आपका क्या हम गायें। जिघर कल्याण हुआ है । 
है! गौरव गुण खान, कदम जिधर पड गये, 
आपके गुण कया गाये ॥ उधर उत्थान हुआ है।॥ 
(१) (५) 


काण्य, तर्क, व्याकरण , 
शास्त्र के ज्ञाता नामी | 


देश घम॑ हित सदा, 
आपने कष्ट रहे हैं। 


पूृण्यनीय वर्णी गणेश, गाँधी जी के साथ, 
के पथ अनुगामी ॥ आप भी जेल गये हैं ॥ 
(३) (६) 
छात्र और संस्थाओं के, आज आपके अभिनंदन पर 
अति ही हित चितक। सब॑ हम  हषित | 
जैम जगत व विद्वानों के, विनय सहित कुछ सुमन, 
अति ही शुभ चितक ॥ आपको करें सम्पित ॥ 


१८ 


५४ . सरस्वतो-यरवपुत्र पं० बंशीधर व्याकरणाजाय अभिनत्दन-प्रन्‍्य 


जैन साहित्याराधनामें समपित 
७ श्री सुरेश जैन !. 8. 5., संचालक, लोक-शिक्षण, भोपाल 
# श्रीमती विमला जैन, मुख्य न्यायिक दण्डाधिकारी, भोपारू 
हमे यह जानकर हादिक प्रसन्नता हुई कि सकल जैन समाजने सरस्वतीके वरदपुत्र श्रद्ेय १० बंधीघर 
जी व्याफरणाघार्यंको अभिनन्दन-ग्र थ भेंट करनेका निर्णय लिया है । यह अत्यन्त हो सराहुनीय काम है । 
श्रद्धय पडितजी विशत साठ वर्षकी युदीघें समयावधिसे अतुलनीय निष्ठा, लगन और रुचिसे जैन 
साहित्याराधनामे समर्पित हैं। वे अभी भी जिनवाणीकी साधनामे अनवरत संलग्न है। यह उनकी जीवटता 
एवं कमंठताका प्रतीक है। गुरुणा गुरुकी यह साधना तथा योगदान निद्िचत ही स्तुत्य हैं। उनके द्वारा 
लिखित ग्रन्थ समूचे समाजकी एक अद्वितीय एवं अमूल्य घरोहर हैं | 
भगवानसे प्रार्थना है कि पण्डितजी स्वस्थ और जागरूक रहकर सतत रूपसे अपना आष्;ीर्बाद हमे 
प्रदान करते रहें । 


श्रद्धा-सुमन समर्पित हैं 
७ पं० गुलजारीलाल जैन, शास्त्री, सागर 

पूज्य काबाजीके विषयमे कुछ भी लिखना टर्यंकों दीपक दिखाना होगा, क्योकि समाजमें चाहे वह 
बुद्धिजीवी हो या व्यवसायी सभी केवल 'बोना वाले १० जी ऐसा कह देनेपर समझ ही नही जाता बल्कि 
बह भाव-विभोर हो जाता है और अगर रिद्तेदार हुआ तो गरबंका अनुभव करने लगता है। 

मुझे गव॑ इससे भी अधिक है क्‍योंकि जिस मिट्टीमे उनका जन्म हुआ उसी मिट्ट्रीम मेरा जन्म हुआ है 
और मेरे पितामह एवं पिताजीमे वेसा ही मंबन्ध रहा जैसा कि किसी कुटुस्बी या भाई-भाई में रहता है । 

पूज्य काकाजोकी विशेषता है कि वे भटा-भाजी छोडनेके उपदेशक पंडितजी नहीं, वरन्‌ धर्मंतत्त्वके 
वेत्ता और उसके उपदेशकके रूपमे है इसके अतिरिक्त राजनैतिक जीवन गौरवपूर्ण है । 

सामाजिक जीवन आपका कुटुस्बीजनोंके उठानेमे तो छगा और लग रहा है । प्रत्थुत रिघ्तेदारोको 
ऊपर उठानेका प्रयत्त किया। समाजकी कुरीनियोसे सदेव आपका संघर्ष चलता रहा व चल रहा है । जब दस्सा 
पृजाधिकारका प्रबछ समाजमे आया तो उसका आपने पुरजोर समर्थन किया । हमे प्रसन्नता है कि समाज 
आपको अभिनन्दन ग्रन्थ भेट करने जा रही है। आपके पादकमलोंमे हमारे श्रद्धासुमन अपित है । 


पण्डित परम्पराके मूर्धन्य मनीषी 
७ डॉ० ऋषभचन्द्र जैन फौजदार, आरा 

पण्डित-पर म्पराके पोषण, जिनवाणीकी सेवा तथा प्रज्ार-प्रसारम पं० बंशीधर जी व्याकरणाबागंका 
महनीय योगदान है ! चौरासी वर्षकी अवस्था होनेपर भी आय सतत चिन्तन, भनन और लेक्षनमें संलरत रहते 
हैं। प्राचीन पदतिके विद्वान्‌ होते हुए भी पण्डितजीका चिन्तन किसी आधुनिक विचारकसे कम नहीं है। 
उनकी राष्ट्रीय, सामाजिक और सास्कृतिक सेवाओके उपलक्षयमे अभिनन्दन ग्रन्थ भेंट करनेका निर्णय स्तुत्य है 
तथा पण्डिनजी को यह समाज और विद्वत्‌ समुदायके छिए विज्लेष गौरवकी बात है । 

मान्य पण्डितजोके दीर्घायुष्यकी कामनाके साथ उन्हें मेरी हादिक मंगछ-कामनाएँ हैं । 


१ | शुभाधशीव॑ चन, संस्मरण, शुभकामनाएं : ५५ 
किसाइसर्यसतः परस 


७ पं० दयाचस्द्र साहित्याचायं, सागर 
वाराणसीके एक संस्कृतज्ञ विद्वानके मुखसे व्याकरणकी क्लिष्टताके विषयमे हमने सुना है कि 
कारक कठिन कंण्ठ नहिं आवे 
तब समास मुगरा ले घावे। 
तद्धिति बाप बाप चिल्लाबे 
हा हा कर कृदन्त थर्रवे॥ 
इतना कठिन व्याकरण विषय होने पर भी श्री १० बंश्ीघरजीने व्याकरणाचार्य-सागरको अपने बुद्धि- 
बलसे पारजत किया । 
सन्‌ १९४५ में श्री नाभिनन्दन दि० जैन विद्यालय, बोनामे प्रधानाध्यापक पदपषर सरस्वती सेवाका 
शुभावसर प्राप्त किया । उस समय हमारे हृदयमें विचार आया कि यहाँपर एक व्याकरणाचायं॑ रहते है, जो 
वस्त्रके व्यापारी हैं। उनके सान्निध्यमे व्याकरणका अध्ययन अवश्य करना चाहिये ! सबसे प्रथम आपने 
व्याकरणका महत्त्व दर्शाते हुए हमे व्याकरणके अध्ययनमें उत्साहित किया । आपने व्याकरणका महत्व 


व्यक्त किया--+- 
विना व्याकरणं बाणी, रसणी रमण विना। 
विवेकेव विना लक्ष्मी, न सुखाय कदाचन ॥ ९ ॥ 
व्याकरणन पदे शुद्धि, पदछुद्धार्थनिर्णय' । 
निर्णयात्‌_तत्त्वत ज्ञान, तत्त्वज्ञानान्तरे शिवम्‌ ॥ २॥ 
एक वैयाकरण विद्वान्‌ पिता अपने पुत्रसे कहता है-- 
यश्षपि बहुनाघीष, तथापि पठ पुत्र व्याकरणम्‌ । 
स्वजन धवजन माभूतू, सकले शकल सकृत्‌ दाकृत ॥ 
तात्पयं-पिता अपने पुत्रसे कहता है, कि हे पुत्र । यदि तुम अन्य विषय नहीं पढना चाहते हो तो मत 
पढ़ो, परन्तु व्याकरण विषय अवश्य पढो, जिससे कि शब्दोकी सिद्धि और उनके अर्थोका स्पष्ट बोध हो सके । 
यदि तुम व्याकरणसे शब्दोका स्पष्ट अर्थ नही जान सके तो स्वजन (अपने भाई) को हवजन (कुत्ता), सकछ 
(सब) को-हकल (खण्ड या टुकड़ा) और सकृत्‌ (एक बार) को शकृत्‌ (मलमृत्र) समझकर अथ्थंका अनर्थ- 


कर जाओगे । 
व्याकरणके इन महत्त्वपूर्ण इलोकोकों सुनकर व्याकरणके पठन-पराठनमें हमारा उत्साह अत्यन्त बूद्धिगत 


हो गया । तदनन्तर हमने आपसे दैनिक-अध्ययन कर “वैयाकरण सिद्धान्त कौमुदी ' ग्रन्थका तोन वर्षो सम्पूर्ण 
पारायण कर छिया । 

इस महान्‌ विद्यादानरूप उपकारके उपलक्ष्यमे हम आपके प्रति भूय भूय क्ेतज्ञता व्यक्त करते है । 

त हि कझृतमुपकारं साधवो विस्मरन्ति ।! 

स्थाह्राद महाविद्याऊयमे अध्ययन समाप्त करनेके उपरान्त आपने किसी हिक्षा केन्द्रमे अध्यापन नहीं 
किया, अपितु निमिसकारणोंके मिलने पर विद्ृदवरने स्वतन्त्र व्यवसाय करना अपना लक्ष्य बनाया। 
'अनभ्यासे विष॑ विद्या' हृति नीतिके अनुसार आत्माम अधीत विद्याका विस्मरण हो जाना चाहिये था पर 
आप अनुभूत विषय-न्याय, व्याकरण, साहित्य, सिद्धान्त और दर्शानको विस्मृत नहीं कर सके यह आश्चयेका 


विषग्न है । 


५६ : शरश्यतो-भरवपुत्र प॑० बंदोधर व्याक्रणाचाय अभिमत्दन-प्रन्‍्यं 


स्लुत्य निर्णय 
७ सिधई श्री जयप्रकाश जैन, बड़कुल, बाराणसी 
# श्रीमती दाषश्चि जैन अड़कुछ, वाराणसी 

हमें जब यह ज्ञात हुआ कि समाजके वरेण्य विद्वान सिद्धान्ताचार्य पं० बंशीघरजी व्याकरणाण्रायं, 
बथीना ( म० प्र० ) को अखिल भारतीय स्तर पर समाज अभिनन्दन-द्रस्थ भेंट कर सम्मानित कर रही है, तो 
हम छोगोको हादिक प्रसन्नता हुई । 

हमारा परिवार पण्डितजीसे पिछले ७०, ७५ वर्षसे सुपरिचित ही नहीं है, उनके आत्म-स्नेहसे ओत- 
प्रोत रहा है। हमारे बाबा पूज्य सिघई पन्‍मालालजी बढकुल श्रद्धंय पण्डितजीके ज्येष्ठ भ्ावा सिं० प० 
हजारीलालजी कोठिया ( आदरणीय दाक डॉ० पं० दरवारीकाल कोठियाके पिताजी ) को अपने पुत्रों 
( पृज्य चाचा रूपचन्द्रजी, चाचा राजघरलालजी, चाचा डालचन्द्रजी और पिताजी श्री मौजीकालजी ) को 
पढ़ाने हेतु नैनागिरजी ( सिद्धक्षेत्र श्री रेशिदीगिर, छतरपुर ) से सन्‌ १९१४ में लिया लाये थे। तभीसे 
पण्डितजीसे हसारे परिवारका नैकटन है। वे अपने बड़े भाईके पास आते-जाते रहते थे । हमारे बाबा उनसे 
बड़ा स्नेह रखते थे । यद्यपि आज न हमारे बाबाजी है, न तीनों चाचा हैं और न पिताजी हैं फिर भी उनका 
हमसे लगाव हैं। खास कर दाऊ ( डॉ० कोठिया ) और पिताजी बचपनमें तथा वाराणसी-सेवाकालमें एक 
साथ वर्षों ( लगभग तीन दशक ) रहे | पिताजी काणी विश्वविद्यालयके कई कालेजोंमे प्रधान कार्याधिकारी 
और दाऊ इसी विश्वविद्यालयके संस्कृत कालेजमें प्रवक्ता और बादको रीडर ( जैन-बौद्धदशंन ) रहे । आज 
पिताजीके न रहनेपर भी दाऊ बनारस आनेपर घर ही ठहरते हैं और वही स्नेह बना हुआ है, जो पिताजीके 
साथ था। आज पूरा परिवार ( माताजी, जिरंजीव राजू और आयुष्मती अन्‍्नो ) बहुत खुदा है कि श्रद्धेय 
काकाजी--पं ० बंशोधरजी व्याकरणाचार्य को समाज अभिनम्दन ग्रन्थ भेंट करके सम्मान कर रहा है । 

श्रद्धय॑ पण्डितजीने राष्ट्र, समाज और साहित्यकी अपूर्व सेवा की है। राष्ट्रको गुलामीसे मुक्त 
करातेमें सन्‌ ४२ के स्वतत्रता-आन्दोलनमे जेल-यातना सही, दस्सापुजाणिकार आदि सामाजिक आतन्दोलनोंमें 
समाजका मार्गदर्दंन किया और आगमस-पक्षकों सुदृढ़ करतेके हेतु अनेक ग्रन्थ लिखकर जिन-वाणोकी साधना 
की । इस प्रकार पण्डिशजी समाज द्वारा सम्मान पानेके निःसन्देह योग्य हैं । उन्हे हमारे श्रद्धा-सुमन अपित हैं । 


नेतिकताकी प्रतिमूर्ति 
७ वेद राज पं० सुरेन्द्रकुमार जैन आयुर्वेदाचाये, बोना 

मेरा आदरणीय पण्डितजीके साथ चार दशकोंसे सुसंयोग चला आ रहा है। कभी-कभी उनसे कोई 
अर्चा छिड़ गयी तो घंटों वह चरूती रही | भछे ही चर्चा तात्त्विक हो या सामाजिक | वे चर्चामें इतने ड्ब 
जाते है कि दुकानदारीकी ओर भी उनका ध्यान नहीं जाता । उनके ज्ञानके तलको स्पर्श करना दुष्कर है | 
वेयाकरण होकर भी बढ़े सूक्ष्म प्रश्ञ ताकिक एवं दार्शनिक हैं। आचार्योंकी कठिन पक्तियोंके रहस्थको समझलेमें 
ऊन्हें देर नही रूगती है। ऐसी असाधारण उनकी प्रज्ञा एवं विहता है । 

पण्डितजीने कही किसी विद्याल्यमें अध्यापन न कर आरस्भसे बीनामें ही वस्त्र व्यवसाय किया है। 
उनकी उल्लेखनीय विशेषता है कि वे एक भाव पर विक्रय करते हैं और ग्राहक विश्वासपृवंक लरीदते हैँ । 
उनके क्रय-विक्रयमे एक पैसेका अन्तर नहीं होगा, चाहे आठ वर्षका बच्चा हो उनकी दुकान पर पहुँचे । 

बस्त्र-ब्यवसायके अलावा समस्त लोकब्यवहारोंमें मी उनको असाधारण नैतिकता सभाई हुईं है । 

मैं उनके भूरि गुणोंकी अ्रशंसा करता हुआ उनके स्वास्थ्य एवं शतायुष्यकी श्रुम कासता करता हैँ। 


१ | भालौद॑जत, संस्थरण, शुभकामनाएँ : ५७ 


पृथ्य पष्डितजोसे एक बार्ता 
७ भी श्रेयांसकुमार जैन, पत्रकार, ककरवाहा ( टीकमयढ़ ) 


आदरणीय कोठियाजीका ७६वोँ जन्म दिन पर १३ सुन ८७ को ककरवाहा, ( टीकमगढ़ ) में 
अमृत-महोत्सवका आयोजन था। उसके पश्चात्‌ उन्हें बोना तक पहुँचानेकी जिम्मेवारी मुझे सौंपी गई । 

बीना पहुँचने पर मैंने पंडितजीके २४ घण्टेकी दैनिक, अनुशासत, व्यवस्थित दिनचर्या देखी, आएचय्य 
हुआ । मैंने पूज्य पष्डितजीसे कहा कि मैं आपके सम्बन्धमे आपसे वार्ता करना चाहता है । मैंने कहा कि 
आपने आजादीके समरमें संघर्ष किया है। अत वार्ता उद्देश्य यही है कि युवा पीढ़ी संधरषेशीछ व्यक्तिके जीवन 
से प्रेरणा ले । 

पहले पण्डितजी साहबने मुझे प्रेमसे बैठाया, चर-परिवार एवं अन्य चर्चायें की । तत्पद्चात्‌ बोले-- 
पूछो, क्या पूछना है ? 

प्रन---आप जैन जगत्‌के प्रमुख विद्वानोमे से एक है। ऐसे समय, जबकि हर व्यक्रित डॉबटर, 
इंजो नियर, +कील आदि बननेकी आकांक्षा रखता था । संस्कृत जैसे कठिनतम विषयको पढ़नेका प्रेरणाख्रोत 
क्या रहा ? 

प॑० जो--जिस समय हमने पढ़नेका विचार किया उस समय दो बातें थी, एक धार्मिक भावनां और 
दूसरा साधनोंका अभाव । 

प्रथम---जैन दर्शनमे ही आपने आगरम और अध्यात्मको छोडकर व्याकरणको प्रमुखता क्यों दी ? 

प॑० जी--मेरी दृष्टि सिद्धान्त और घमेको स्पष्ट करनेकी रही है। इतिहास, पुरातत्व और 
साहित्यिक नही । 

प्रशन--मानव-जीवन क्यों है अर्थात्‌ उसका रहस्य क्या है, जबकि आपने जिन्दगीके हर पहछूको 
नजदीकसे देखा है ? 

उत्तर--मनुष्यता उसे कह सकते है, जिसका आधार नैतिक हो । यानि मनुष्यको जोवनके प्रत्येक 
क्षेत्रम राजनीतिक, आर्थिक, जीवन-मचालन आदि जितनी प्रवृत्तियाँ हो सकती हैं उन सबमे कर्तव्य भावना 
एवं नैतिकता रखनी चाहिए । 

प्रशन--विद्यार्थी-जोबनकी कोई अविस्मरणीय घटना है ? 

पं० जी--कोई नही । 

प्रश्य---एक ओर जैन पुराने मन्दिर और शास्त्र जीर्ण हो रहे हैं और दूसरी ओर नित नये मन्दिर व 

नया साहित्य सृजन किया जा रहा है। इस सम्बन्धमें आपकी कया राय है ? 

पं० जी--आज मन्दिरोका निर्माण आवदयक नहीं है। समाज को इधरसे ध्यान हटाकर संस्कृतिके 
विकास और पुराने मन्दिरोके जोर्णोद्वार तथा शास्त्रोंकी सुरक्षाकी ओर ध्यान रूमाना चाहिये । 

प्रइन--पं० जी साहब, आपने स्वतंत्रता आन्दोलनमें महत्वपूर्ण योगदान दिया । स्वतंत्रताके पूर्व एवं 
आजकोी राजनीतिमे आप कया अंतर महसूस करते है ? 

पं० जी--जिस समय देशको स्वतंत्र बनाना था उस समय जो लोग आन्दोछनमे कूदे उनकी एक 
ही भावना थी देशको स्वतंत्र बनाना ओर उन्होंने इस सम्बन्धमें जो भी कार्य किये व्यक्तिगत लाभ और 
हानिकी उपेक्षा करके किये। जबकि आज प्रत्येक व्यक्ति चाहें राजनीतिक हो, चाहे वह गैर राजनीतिक हो 
सभी व्यक्तिगत क्ाभाकाक्षासे पोड़ित है । इनके सामने राष्ट्रके संरक्षण, उत्थान आदिका कोई महत्त्व नहीं है । 


५८ : सरस्यतो-बरदपुत्र पं० बंशीधर व्याक्रणायार्य अभितत्दन-प्रस्यं 


प्रशन--पे० जी साहब, अब एक निजी प्रइन पर आ गया है। आपने प्रारम्भसे व्यापारिक क्षेत्रमं हो 
क्यों पर्दापण किया ? नौकरी या अन्य क्षेत्रको क्यों नहीं चुना ? 

4० जी--मेरी दृष्टि सविसकी ओर तो रही है, परन्तु वह आजीविकाकी दृष्टिसे नहीं रही । जैन 
संस्कृतिकी सेवा और उसके उत्कर्षकी भावनासे रही। मेरी भावना व्यापारिक क्षेत्रमे आनेकी मजबूरीमें हुई 
और मजबूरो यह थी कि मेरे ससुर साहब ऐसी कठिनाईमे नही डालना चाहते थे जिस कठिनाईका निराकरण 
करनेके लिये उन्होंने मुझे अपना दामाद बनाया था । 

प्रबन--आपने अनुभव किया होगा कि आजका युवा वर्ग द्ीघ्र उद्देलित हो जाता है । आपके वियारसे 
इसके कया कारण हो सकते है ? 

पं० जी---आज उद्ेलित तो सभी लोग हो रहे है और इसका कारण यह है कि उनका एक तो 
भोग और सग्रह अनरंल हो गया । दूसरे धार्मिक शिक्षण संस्थान जिस आशासे खोले गये थे उससे निकले 
हुए विद्वानोंने अपना कत्तंव्य निष्ठासे नही निभाया है । इसीलिये ये धर्मके विषयमे समाजको प्रभावित नही 
कर पा रहे हैं। इसके अलावा-सामाजिक बन्धन जो समाजके हितमे थे वे भी वर॑मान उच्छुखल वातावरणसे 
टूट गये । फलत. जो बुरायईाँ फैली उनपर अब नियन्त्रण नहीं रहा । आजकलकी शिक्षा भी व्यक्तिको 
उच्छु खल ही बना रहो है | 

प्रशन--आजका ज्वलंत सामायिक प्रदन पंजाब समस्या है, उसपर आपको क्‍या राय है ? 

५० जी--पजाब समस्या या अन्य राष्ट्रीय ध्षमस्यायें राजनीतिक पाटियोकी देन है । व्यक्ति या 
जातियाँ स्वभावत. स्वार्थों है राष्ट्रीय भावनाका सभीमें अभाव है इसीलिये ऐसी समस्याओका लगातार 
महात्मा गाँधी जैसे व्यक्तिस्वको जोवनमें उतारने थाले व्यक्षि ही हुल कर सकते हैं । 

प्रष्न--पण्डितजी साहब, युवा-पीढीको आपका सन्देश क्‍या है ? 

पं० जी---मैं किसीको भी संदेश देनेमे सक्षमताकां अनुभव नही कर रहा हूँ । 

पण्डितजीसे हुई इस वार्तासे विभिन्‍न पहलू उजागर होते है ! मैं उनका अभिननन्‍्दन करते हुये 
जीवेत शरद. शतम्‌की कामना करता हूँ । 


आगमके पक्षधर 
७ वेद पं० धमंचन्द्र शास्त्री, इन्दौर 

श्रीमान्‌ पं० बंशीधरजोी व्याकरणाचार्य, बीनाका नाम स्वर्णाक्षरोंमे लिखे जाने योग्य है। उन्होने 
आगमका पक्ष लेकर जो लेख अथवा ग्रन्थ लिखे हैं उनसे पण्डितजीकी आगम-विज्ञता एवं निष्ठा समाजके 
सामने आयी है । उनका 'बीर वाणी "में प्रकाशित 'आगममें कर्मंबन्धके कारण” लेख कर्म बन्धपर बहुत ही 
स्पष्ट और नया प्रकाश डालनेवाला है । 

इसी प्रकार अन्य लेख भी उनकी दार्शनिक और आगमिक विद्वत्ताको प्रकट करते हैं। सोनगढ़ 


विवारधाराके समर्थनमे लिखी गयी “जैन तत्त्वमीमासा मे लिखी गयी आपकी “जैन तत्त्तमीमासाकी- 
भीमासा” आगम पक्षको स्पष्ट करती और उसका समर्थन करती है । 


“ल्ानिया (जयपुर) तत्त्वचर्चा' का पुस्तकका आपने 'खानिया तस्‍्वचर्चा और उसकी समीक्षा' शीर्षक- 
से लिखे ग्रन्थ द्वारा जो उत्तर दिया है वह पूर्णणया आगमाधारसे दिया गया सटीक एवं सश्रमाण उत्तर है । 

इय तरह पण्डिनजीकी विद्रत्ताका छाभ जैन समाजकों जो मिला है वह स्थुत्य है । उन्हें हम 
अभिनन्दन ग्रन्थ भेट करके अपले कत्त॑व्यका निर्वाह कर रहे है । उन्हें हमारे शत-दत ममन हैं । 


१ / आहीवंचन, संश्मरण, शुभकामनाएं : ५९ 


बहू आयामी व्यक्तिस्थ 
के डॉ मोतीलाल जैन, खुरई 


सम्माननीय पं० बंशीधरजी व्याकरणाचार्यका व्यक्तिस्व बहु आयामी है। स्वतस्त्र वस्व-ध्यवसायसे 
लेकर राष्ट्रके स्वतन्त्रता-आन्दोलन तकमें उन्‍होंने असाधारण योगदान किया है। उनका वस्त्र-व्यवसाय इतना 
नैतिक है कि वे आज पूरे प्रदेशमें बड़े आदर और श्रद्धाके साथ देखे जाते है। एक तो उनका कोई प्रतिद्वन्दी 
नही है और कोई हो भी तो उसके भी हृदयम उनकी नैतिकताकी धाक सुस्थिर है। उनके ग्राहक बडी 
संख्यामे हैं और वह निरन्तर बढ रही है । उनका विश्वास भी इतना है कि किसान दश-दश, बीस-बीस हजार 
रुपया बैंकमे न रखकर उनके पास रख जाते है और पण्डितजी उन रुपयोको एक-एक लिफाफेमें उनके 
नामसे अलग रखते है । किसान जब भी समय-बेसमय आता है वे रुपये उसे थमा दिये जाते हैं। पण्डितजीकी 
इस नीतिको उनके सुपुत्नोने भी अपना रखा है। एक भाव' की दुकान चलाना और किसानों तथा ग्राहकों- 
का ऐसा विश्वास अजित करना आजके समयमें कम है । 

पण्डितजीकी निस्‍्पृहता इतनी है कि स्वतन्त्रता सेनानियोंको शासनने कई सुविधाओंके साथ जमीनें 
भी दो थी। पर पण्डितजीनें उनकी चाह न करके उपेक्षा कर दी। जब उन्हें समझाया गया कि अन्य 
हजारों स्वतन्श्ता-सेनानियोंको भी ये सुविधाएँ दी गयी हैं, आप भी स्वीकार करें ।/ तब पण्डितजीने उन्हें 
स्वीकार किया । 

समाज और उसकी संस्थाओंको भन्‍त्री, अध्यक्ष आदि पदोंसे जो मार्गं-दर््ंन दिया है वह उल्लेखनीय 
है । चाहे विद्वत्वरिषद्‌, वर्णी ग्रन्यमाला जैसो सावंजनिक संस्थाएं हो और चाहे स्थानोय नाभिनन्दन दिगम्बर 
जैन हितोपदेशनी संस्था हो, सभीका पण्डितजीने निष्ठाके साथ संचालन किया है । 

साहित्य-माघना तो उनके जीवन व्यापी है और आज भी ८५ वर्षकी अवस्थामे उसमे तन्‍्मयताके 
साथ लगे हुए है । वस्तुत बे असाधारण प्रतिभा और बहु आयामी व्यक्तित्त्वके घनी है । 

उन्हें अभिनन्दन-प्रन्थ समपंणके अवसरपर हमारे बहुश नप्तन है | वे स्वस्थ मेघा, स्वस्थ वाणी और 
स्वस्थ शरीरसे युक्त शत वर्ष जोवी हो । 


अभिनन्दनीयका अभिनन्‍्दन 


७ पं० रवीन्द्रकुमार जैन, विशारद, दमोह 


हमने श्रद्धेय ध्याकरणाचार्यंजीको बहुत देरमे पहचाना । उनका अभिनन्दन इससे बहुत पहले हो जाना 
चाहिए था। किन्तु 'जब जागे तभी सवबेर/! की उक्निके अनुसार उनका अब अभिनन्दन हो रहा है, यह 
खुशीकी बात है । 

पष्डितजीसे कोई ऐसा क्षेत्र नही छूटा, जिसमे उन्होंने अधिकारपू्वंक कार्य न किया हो । राष्ट्रीय 
क्षेत्रमें की गयी उनकी सेवा और त्यागको कभी भुलाया नहीं जा सकेगा। ये स्वतस्वता-सेवानी'के रूपमे 
प्रदेशमें तथा देशमे हमेशा याद किये जायेगे । 

समाजके क्षेत्रमें उन्होंने दस्सापूजाधिकारके आन्दोलनमे सक्रिय माग लिया और वह अधिकार उन्हें 
दिलाया । वे आज हमारे सांय बराबरीमें है । 

साहित्य-साधता तो उनकी अनूठी हे । वे आज भी आममके पक्षघर है ओर आगमानुसार अनेक 
विषयोंका स्पष्टोकरण करनेमें संलग्न है । 

हम उन्हें शद्धाके स्लाथ नमन करते और उतके स्वस्थ एवं शतायुष्क जीवनकी कामना करते हैं। 


६० : सरह्यतो-गरवपुत्र पं० अंक्षीयर व्याकरणातचार्य अभिगव्दत-प्रत्य 


विशिष्ट प्रतिसाके धनो 
७ ढॉ० दीतलूचर्द्र जैन, प्रानायं, श्री दिग्म्बर जैन आचाय संस्कृत महाविद्यालय, जयपुर 


व्याफरणाचायंजीके नामसे प्रसिद्ध १० बंक्षीधरजीको भारतके जैन विद्वानोंमें उनकी स्वरयंकी विशिष्ट 
विभार शैलीके कारण एक पृथक्‌ मूर्घन्य मनीषी विद्वान॒ुकी कोटिमे गरिना जाता है । 

आप मात्र चारों अनुयोगोके ही ज्ञाता नहीं है, अपितु आप स्वतन्त्र विधारक, समाज सुधारक, 
स्वतख्ता-सेनानी और निर्भीक वक्‍्ताके रूपमे भी जाने जाते हैं । 

सौभाग्यसे सरस्वतीके साधक-आराघक मनोषी पृज्य पण्डितजीके अभिनन्दन-प्रन्थके सम्पादक मण्डलमें 
मुझे भी स्थान मिला हुआ है। अतः पण्डितजीके प्रायः सभी विधाओंसे सम्बन्धित लेख पढ़ नेकों मिले । उन 
छेखोंके पढ़नेसे मुझे कभी ऐसा आभास होने छगता था कि ऐसी विचारधारा जैन शास्त्रोंमें तो नही मिलती । 
परन्तु जब लेखको पूर्ण पढ़ करके पूज्य गुरुव्य पं० डॉ० दरबारीलाछजी कोठियासे एवं स्वयं व्याकरणाचार्य- 
जीसे विचार-विमरदांं होनेपर पूरा सिद्धान्त गले उतरनेमें देरी नहीं लगती थी। मेरी स्वयंकी मान्यता है कि 
व्याकरणाधार्य॑जीकी चाहे सानिया तत्त्वचर्चा हो या का्यकरणभाव भर कारकव्यवस्था आदि ग्रन्थ, सभी 
उनकी स्वयंकी विशिष्ट विचार-शैलीसे युक्त हैं । जैसे कि पण्डित “जैन दर्शनमें कार्यंकारण भाव और कारक- 
व्यवस्था” नामक भ्रन्थमें व्यवहारतयकी चर्चामें उन्होंने कहा है कि आगममे व्यवह्ा रनयको अमृतार्थ कहां 
है परन्तु अभृता्थका अर्थ असत्य ग्रहण करना नही है अपितु अभृतार्थका अर्थ है कि वह (व्यवहार) वस्तुके 
स्वाधित और अभेदात्मक स्वरूपकों अ्रहण नहीं करके पराश्चित व भेदात्मक स्वरूपको ग्रहण करता है | 
इसलिये व्यवहारनय अभूतायं कहा है । इसी प्रकार ५० फूलबन्द्रजो सिद्धान्तशास्त्री, वाराणसी द्वारा सन्मति- 
सम्देश”, वर्ष १६, अंक २ में प्रकाशित “उपादानकारण ही कार्यंका नियामक होता है” इस लेखके उत्तरमें 
इसी पुस्तकके परिशिष्टमें जो उत्तर दिया है वह उत्तर इतना साथार एवं युक्ति-युक्‍त है कि उपादान और 
नि्भित्त दोनोंकी नियामकताको सिद्ध करता है । 

वस्तुत. पण्डितजीके सभो ग्रन्थ एवं लेख आगम एवं न्यायके विषिष्ट भ्रन्थोंके समझ्नेके लिये मार्ग 
दर्शकका कार्य करते हैं। जैनदर्शनमे कायंकारण और कारक व्यवस्था जैसी पुस्तक विष्वविद्यालयमे दर्शान- 
शास्त्रके छात्रोंके पाठ्यक्रममें निर्धारित करने योग्य है । 

ऐसे विशिष्ट विचार शैलीके धनी मनीषी विद्ान्‌ व्याकरणाचाये हम सभी नवीन दौलीके विद्वानोंके 
लिये दीघंकाल तक मार्गंदधंक बने रहें इस भावनाके साथ मैं उनके दीधे जीवनकी कामना करता हूँ । 


संगल कासना 
& शाह लुबचन्द्र लैन, बीना 

मुझे इस बातसे अत्यन्त प्रसन्‍नता है कि पं० बंशीचरजी ध्याकरणात्रायंका अभिनन्दन होने जा रहा 
है। आठ वर्षकी छोटी आयुमे न उनके ऊपर माँका साया था और न ही पिताका | तभीसे उनके जीवनमें 
संघर्षोंकी शुरुआत हुई ओर आज तक संधर्ष किये जा रहे है। आदशंकी बात यह है कि उसका संश्र्ष स्वयं 
केन्द्रित कभी नही रहा। सन्‌ १९४२ के राष्ट्रीय आन्दोलनमें, दस्सा पृजाचिकारके मामलेमें, गजरथ विरोधी 
आन्दोलनमें तथा कई राष्ट्रीय तथा सामाजिक संस्थाओंमे आपने सक्रिय भूमिका निभाई | आज भी वे अपनी 
लेखनीसे आगमानुकूल जिनवाणीकी गहराई नापनेका प्रयास किये जा रहे हैं | वे हमारे बहनोई होनेके कारण 
वैसे भी अभिनन्दनीय है। समस्त समाजके द्वारा अभिनन्दन किया जाना उनके द्वारा अवतक किये गये संघर्षों 
एवं जिनवाणीकी सेवाका परिणाम है। वे शतायु हों तथा अपने रूक्ष्यकों प्राप्स करें यही मंगरू कामना है । 


१ | आशोर्य जन, संस्मरण, धुमकासभाएं : ६१ 
एक निस्पृही साधु-सम वास्तविक गृहस्थ 


७ श्री सछृतान सिंह जैन, एल० एल० बी०, बुलन्दशहर 


आपकी छिक्षा ऐसे गुरुके झाश्नममे हुई थि आप उनके ही समान निर्भीक जैलदर्शनके माने हुए विहान्‌ 
बन गये । पं० बंशीधरजी, व्याकरणाचार्यने पू० क्ुल्लक गणेशप्रसादजी वर्णीकी छन्नछागामे स्यादवाद महा- 
विद्यालय, वाराणसीसे व्याक रणाचाय॑, साहित्यज्ञास्त्री आदि उपाधियाँ प्राप्त कर अपना जीवन प्रारम्भ किया । 

आपकी जीवन-यात्राकों हम तीन भागोंमे बाँट सकते है। (१) स्वतन्त्रता-सेनानीके रूपमें (२) 
सामाजिक-सुघारकके रूपमे और (३) तत्त्व-निर्णायकके रूपमें । 

१ स्वतन्त्रता सेनानी---१९३० में महात्मा गाँधीने पूर्ण स्वतन्त्रताका नारा छगाया । १९३१ में 
नमक कानून तोडनेका आवाहन किया, आप तभीसे इस संग्राममें कूद पडे । १४४२ के देशव्यापी भारत 
छोड़ो आन्दोलनमे आप ९-१० माह तक सागर व नागपुरकी जेलोंमे भी रहे । आप प्रान्तीय काग्रेस कमेटीके 
सदस्य रहे और वर्षों नगर कांग्रेस कमेटीके अध्यक्ष रहे । 

२. समाज-सुधा रक---जहाँ देशमे स्वतन्त्रताकी लहर दौड़ रही थी, वही समाजमे सुधारोंकी बाढ- 
सी आ रही थी । आपने दस्सा प्जाधिकारका पूर्ण समर्थन किया । जो लोग वर्षोंसि घर्मकी अभिलाषासे तड़प 
रहे थे, उन्हें उनका अधिकार दिलानेमे पूर्ण सहयोग दिया । 

आप वर्षों सनातन जैन पत्रके सम्पादक रहे । पत्रका सम्पादन बडी तत्परता, निर्भीकता और लगनसे 
किया । मेरा परोक्ष परिचय तभीसे आपसे है क्योक्ति मेरे पिता श्री मगतराय जैन, साधु भी सनातन 
जैन ममाजके एक अंग थे। प्रत्यक्ष दर्शन आपके शास्त्रीय परिषद्के ललितपुर अधिवेशनमे हुए । 

आपका व्यक्तित्व बडा सरल है, आपने अपनी विद्याको जीवन-यापनका साधन नहीं बनाया, वरन्‌ 
अपने स्वतन्त्र व्यापारमे संलग्न रहे है । 

३. तत्त्व-निर्णायक--सोनगढसे निश्चय-एकान्त-मिथ्यात्वकी बाँग आ० कुन्दकुन्दके समयसारके 
नामपर लगी। स्वभावतया विद्वानोका उधर ध्यान आकर्षित हुआ। लगभग सभी विद्वानोने उसका विरोध 
किया । समाजका दुर्भाग्य रहा कि स्वर्णकी चमकसे एक-आधघ विद्वान्‌ सोनगढके हाथ बिक गया । 


यही नही, कुछ श्रेष्ठी वर्ग भो ऐसे ही मोहमे और आत्माकी बातके लोभमे आ गये, ठीक उसी प्रकार 
जिस प्रकार कि आल्हा-ऊदल सुनकर आदमी वीर रसमें बह जाता है। खानियाँ तत्त्वचर्चामे व्याकरणाचायंजी- 
का प्रमुख हाथ रहा है। जयपुरखानिया तत्त्वचर्चा और उसकी समीक्षाका पहला भाग ४ प्रश्नोका प्रकाशित 
हो चुका है। दो भाग और होने है, जो प्राय तैयार है, जिनका प्रकाशन समाजका सहयोग चाहता है । 
इस पुरतककी एक प्रति अवश्य होनी चाहिये और पहली तीन पुस्तकोकी कम-से-कम तीन-तीन प्रतियोंका 
होना आवश्यक है । एक मन्दिरपर इस हिसाबसे १००) का खर्चा आता है जो कुछ भी नहीं है। इन 
पुस्तकोके निकलनेपर अगले भागोका प्रकाशन सुगम हो जायेगा और समाजको सावधान करता रहेगा । 

इतना देशभक्त और जिनवाणी भक्त होते हुए भी न तो देशवासियोंने इस निस्पृह्ठो व्यक्तिको ऊंचा 
उठाया, न दि० जैन समाज उसको याद कर सका । अब उनकी आँखें खुली है और उनको कुछ लताड़ा है, 
साथ ही अब भी थपकी दे रहे है जिसका ज्वलन्त उदाहरण २०-७-८९ का जैन सन्देशका सम्पादकीय है । 

अन्तमे मान्य गुरुदेवकी दीर्घायुकी मंगल-कामना करते हुए, उनके चरणोंमें नत-मस्तक होकर नमस्कार 
करता हूँ । 


६२ : शरलातो-अरफपुत्र पं ० अंशोधर व्याकरभाचार्य अभिमन्‍दन-प्रस्य 


अ्रद्धेंय पण्डितजीका स्तुत्य अभिनन्‍्दन 
७ पं० कमलकु मार शास्त्री, कुमुद', खुरई 


श्रद्धेम प॑ं० बंधशीधरजी व्याकरणाचार्यका सदा स्मरण किया जावेगा । उन्होंने आगमकी रक्षा की है 
और उसे विकृत होनेसे बचाया है। निश्वयएकान्तका जो धुआँधार प्रचार किया गया उसमें सामान्यजनोंकी 
बात ही क्या, अच्छे-अच्छे सिद्धान्ताथाये विद्वान्‌ भी उसमें बह गये । 

व्याकरणाचाय॑जीने निमिसकों अकिचित्कर बतानेवालोंका डटकर भुकाबला किया और उसके लिए 
जैन दर्शनमे कार्य कारणभाव और कारक व्यवस्था” ग्रन्थमें सिद्ध किया कि कार्योत्पत्तिमें निमिस उतना ही 
भागीदार है जितना उपादान । उपादानको निर्मित्त न मिले तो वह अनन्तकाऊरू तक उपादान ही बना रहेगा, 
उपादेय नही बन पायेगा । रोटीके बननेमें आटा उपादान है पर उसमें पानी, रोटी बनाने वाला, उरसा, 
बेलन, आग, लकडी आदि सहकारी कारण न मिलें तो आटा त्रिकालमें रोटी नहीं बन सकेगा। भव्य 
जीवको देव-श्षास्त्र-गुरुका सान्तिष्य न मिले और अन्तरंगमें दर्शनमोहनीयका उपशम-क्षय-क्षयोपशमका निरमिस 
न मिले तो उसे सम्यग्दर्गन अनन्तकालमे भी प्राप्त नही हो सकता । इस प्रकार व्याकरणाचामंजीने निर्मित्तो- 
को कार्यकारी सिद्ध करके उपादानोपादेय भावकी तरह निमित्त-नैमित्तिक कार्यकारणभावकों भी आवश्यक 
एवं अनिवाय॑ सिद्ध किया है । यही आगमकी प्ररूपणा है । 


व्याकरणाचार्यजीने अपनी क्ष॒तियों द्वारा स्तुत्य प्रयास करके आगमको विक्ृत होनेसे बचाया है । वे 
समाज द्वारा अवध्य अभिनन्दनीय हैं । हम उनके स्वास्थ्य एवं शतायुष्यकी हादिक कामना करते हैं । 


बेश, समाज एवं राष्टरकी अनुपम विभूति 
७ श्री बाबूलाल जैन फागुल्ल, वाराणसी # श्रीमती पुष्पादेवी जैन, वाराणसी 


श्रद्धेय पं० बंशीधरजी व्याकरणाचार्यके अगाघ ज्ञानकी ज़ितनी प्रशंसा को जाय थोड़ी है। वे आगम 
ग्रेयोंके महाज्ञाता और पारखी है । उनकी लेखनीमें बल है कि किसी भी प्रकारकी गुत्थीको इतनी सरलतासे 
आगम प्रमाणोंके आधार पर अकाट्य बना देते है और विषयका प्रतिपादन ऐसी सूक्ष्म रीतिसे करते हैं कि 
सामान्य पाठक भी सहजतासे हृदयंगम कर लेता हूँ । 


जयपुर खानिया तत्त्वचर्चा और उसकी समीक्षा, जैनशासनमे निदश्चय और व्यवहार, जैन तस्वमीमांसा- 
की भीमासा जैसी महान्‌ कृतियाँ है जिनका सभी क्षेत्रोंम समादर हुआ है और उन्हें यश भी मिला है। और 
उनकी ज्ञानाराधनाकी साधना सफल हुई हैं। यही नहीं, वेश और राष्ट्की सेवामें भी वे अग्रणी रहे हैं यही 
कारण है कि वे धुनके पक्के, चिस्तनशील एवं विचारक हैं साथ ही सहृदय भी । सबको अपना बना लेनेकी 
उनवी कला भी अनूठी है। हम लोगों के प्रति उनका सहज स्नेह है । 

ऐसे प्रतिभाणाली समाजसेवी, राष्ट्रभकत चिन्सक मनीषीका हस अभिनंदन ग्रंथ समर्पणकी बेलामे 
हृदयसे मंगलकामना है कि वें स्वस्थ तथा दीर्घायुष्य प्राप्त कर हम सबको मागद्ंन देते रहें ताकि 
धरम, समाज, राष्टूकी सेवा होती रहे । इसी भावनाके साथ मैं अपने श्रद्धा-सुमन, विनयाज्जलि समर्पित 
करता हूँ । 


९ 


१ | आशौय॑त्ण, संश्मस्त, शुभ कामताएँ : ६३ 


हे अद्ितोय व्यक्ति हैं 
: श्री देषेन्द्र कुमार जैन, भोटरवासे, सार 


पूज्य पण्डितजीकी दिनथर्या विवभित है। उनका वस्त्र-स्यवसाय न्यायुक्त और प्रत्येकके छिए विश्या- 
सोत्पादक है। उदारता और वात्सल्य है? उनयें ऐसे हैं कि वे कमी उनके करने में चूकते नहीं हैं । बिह्ानों के 
प्रति उनका अनन्य स्नेह रहता है । अपने सिद्धाप्त के बे पक्के हैं। जब मेरी बच्ची आयुष्मती नलिमोका 
वियाह उनके मझले पुत्र चि० विवेक कुमास्‍्के साथ हुआ तो उन्होंते भेंटमें एक रपया और एक नारियल स्वयं 
छिया तथा अन्य सभी बरातीजनोंको की एक शपथ और एक सासियिकत सात्र दिक्लाया । क्या गृह, बसा दुकान, 
क्या जीवन-व्यवहार और क्या धामिक जीगन शबमें एकरूपता है। में उन्हें एक आदर्श पुदष माना हूँ। 
उनके अभिनन्दनके अवसरपर उन्हें श्रद्धायुमन सर्भापत करता हुआ उनके दातायुः होने को शुभ-कामना 
करता हूँ । 


सहणता एवं धोश्जकी मू्ति 
७ भी लखमीचंद सिधई, एम. काम , एल. एल. बी. एडवोकेट, लुरई 

पण्डितजी स्वतन्त्र बिन्तक और गम्भीर विच्वारक हैं । “सुखी भीवनके लिये स्वतंत्र विचार होता 
चाहिये ।” (दार्शनिक गरेटे) | स्वतंत्र विचार हेतु निष्कर्मण्यताका त्याग होना आवश्यक है, जिसे पण्डितजीने 
अपने जीवनमें कभी नही आने दिया | जोवनमें अपनी जगह न ढूँढ़ पानेवाले आव्भियोंकी प्रवत्तिको पंडितजी 
ने कभी फटकने नहीं दिया । पंडितजी धुरुसे भारतीय राष्ट्रीय काग्रेससे सजीव जुड़े रहे । स्वतंक्ता-संग्रामके 
सैनिक रहे । 

मैंने बहुत पाससे पंडितजीके जोवन व नियतको देखा और पहचाना है, घिडास्तोंसे समझौता पंडित- 
जीने सीखा ही नहीं । थीना-इटावाका पोस्ट-अत्पिस पंडितलीके निवाक्षके दास रहा आया। पंडितजीका खाता 
उसमे था। खातेमेसे जारूसाजीसे कुछ रुपया पोस्ट-आफिस कर्मचारियौंगे हेरा-फेरी कर दिया। हम्मे समयके 
बाद पंडितजीकों पता चला । मुझे बकाझूत शुरु किये करीब हे वर्ष हुमे से, पण्डितजीनें मुझे कार्यवाही विधि- 
गत तौरसे करने हेतु कहा । मैंने उन्हें आग्रह किया कि मात्र कुक ही रुपओोंका गड़बड़ हुआ है, न्‍्यायालयमे 
समय व पैसा दोनो का भारी खर्चा होता है। आपको इतना समय कहाँ है। पण्डितजीने एक ही उत्तर दिया 
कि यदि हम कार्यवाही नही करेंगे तो यह गलत आदत न जाने कितने लोगोंको क्षति पहुँचावेगी। इसलिये 
मात्र छोटी रकम न देखकर प्रजातान्त्रिक प्रणालीके स्वलंध भारतमें न्याय व कानूनका डर बना रहे, अपनेको 
कार्यवाही करना है । स्यायाघीद महोदय श्री ए० के० अवस्थी थे, जिनके न्यामारुयमें प्रकरण चला । साध््यमें 
पोस्ट-आफिसके अषोक्षककी खर्चा भरता पड़ा। वह छर्चा हेरा-फेरी को गई राशिसे दोगुनेसे ज्यादा होता था, 
स्थायाघीश महोदयने भी पंडितजीसे प्रकरण समाप्त करने हैतु सुझाव दिया, क्योंकि प्रकरणकी विषय-अस्तु 
मात्र छोटी-सी राशि थी, किन्तु पंडितओने इंकार कर दिया। केवल इसलिये कि ऐसा करने वालोंको 
भविष्यमें ऐसा न हो, इसके लिये ही मात्र उन्होंने कानूनी कार्यवाही चाही है। आगे चलकर जब पोस्ट- 
आफिसके संबंधित कर्मंचारियोंको प्रकरणमें फसले द नौकरीसे निकाले जानेकी स्थिति देखी तो पंडिसजोने क्षमा 
कर विया और सारा खर्चा व राशि छोड दी । करीब २ वर्षतक पेधियोंमें आनेकी चिन्ता नहीं की और 
प्रकरण वापिस ले लिया, यह विभन्नंता एयं क्षमाका गण पंडितलोगें देखा। यह घटना करीब सन्‌ १९७२ 
की है। 
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इसी प्रकारके और भी कई प्रसंग मैने पंडितजीमे देखे | दूसरी घटना यू है कि इटावा (बीना) जैन 
भंदिरका पंजीकृत न्यास है। पंडितजोके साथमें इटावाके निष्ठावान समाजसेवी सिघई आनन्दकुमारजी 
भी रहे आये हैं जो निरबिरोध नगरपालिकाके निर्वाचित अध्यक्ष एव कृषि उपज मडीके अध्यक्ष रहे । दोनों 
महातुभावोंने मुझे संपर्क किया | मंदिर की ६० एकड भूमिपर कब्जा वा तामदरजज नहीं हो पा रहा था। 
राजस्व विभागमें कानून कम द्रव्य अधिक महत्त्वपूर्ण रहता है। पण्डितजीको मैंने स्पष्ट कहा कि कानूनी स्थिति 
तो मंदिरके पक्षमे पूरी है किन्तु भ्रष्टाचारके आगे शिष्टाचार कमजोर पड रहा हैं। पंडितजी एवं सिघईजी- 
मे कहा कि जो पैसा खच्॑ हो जहाँ तक भी लडना पड़े कानूनसे चलेगे, हम लोग निजो खर्चा करेंगे, किन्तु 
श्रष्ट आचरण नही करेंगे और न ही श्री जैन मंदिरका एक पैसा गलत उपयोग होने देंगे, न ही क्षति होने 
देंगे, कार्यवाही करो । मैंने उनके दृढ़ विध्वासपर कार्यवाही की । कुछ परेष्यानियाँ आई । किन्तु बिना गलत 
रास्ता अपनाये विजयश्री प्राप्त हुईं । पंडितर्जीकों कभी-कभी न्‍्यायालयमे अपने निजी कार्यसे भी आना हुआ 
दिन भर बैठनेके बाद शामकों पेशी बढा दी जाती कोई कायंवाही आगे प्रकरणमें नहीं होती किन्तु पंडितजी- 
ने ऐसा कोई आभास अपने आचरणसे नही होने दिया, जिससे न्यायालयको यह भास हो सके कि कोई 
विशिष्ट प्रकारका महत्त्वपूर्ण व्यक्ति पंडितजी है । एक बार जब ज्यादती मेरे मनको छू गई तो मैंने न्‍्यायालूय- 
को बताया, जिसपरसे श्रीमान्‌ एन० एच० खान सिविल जज महोदयने क्षोम् प्रकट किया और पंडितजीसे 
आग्रह किया कि आपको बताना चाहिये था तो पंडितजीने अपनी लूघुता प्रदर्शित करते हुए नश्न व शिष्ट 
भावसे निवेदन कर कहा कि न्‍्यायालयमे सभी बराबर हैं । आदेश व कार्यवाहीमे समय लगता है, छोटे-बडेका 
भेद नही होता, उसे मानना हमारा कत्तंव्य है। साहस पूवंक घीरज भी रखना चाहिये, इस प्रकारकी सह- 
जता, धोरजकी मूर्ति इटावा-बीना तहसील खुरई और बुदेलखण्डकी मि ट्रीमें जन्मे जैन-दर्शनके मूर्घन्य विद्वान, 
समाजमान्य श्री पंडित बंशोधरजी व्याकरणाचार्यमे हैं जिनके दीर्ध जीवन एवं स्वस्थ रहने हेतु मग्-कामना 
में, मेरे परिवारजन, मित्रगण करते हैं । 
“जैन जयतु शासनम्‌' 
बात्सल्य को विलक्षण प्रतिमूर्ति 
७ श्री सुमतिप्रकाश जैन, सहायक प्रध्यापक शास० महाविद्यालय , बीना 
जीवन है उनका सरलून्सरलू 
इतना मधुमय, निएछल अदभुत, 
कि प्रकृति स्वयं कहती धूमे 
बह है केवल एक पुरुष, 
चूंकि मेरे पिताभी (डॉ० नरेन्द्र विद्यार्थी) एवं मातृश्री (डॉ० श्रीमती रमा जैन) के प्रति पण्डितजीका 
अनन्य आशीष और शिष्यत्वभाव शुरुसे ही रहा है । अतः मुझे भी बोनामें पण्डितती और उनके परिजनोसे 
अपनत्व, स्नेह और आशीष मिला । 
आज पण्डितजी जैसा आतिथ्य और विद्वत्‌ प्रेमी मिलना बड़े दुलंभ सौभाग्यकी बात है। जहाँ वे एक 
विद्युद्ध पण्डित तथा विद्वान्‌के रूपमें जाने जाते है वही वे एक शुद्ध शालीन और सत्यनिष्ठ व्यवसायीके रूपमे 
प्रसिद्ध है । बीना तो क्‍या, आस-पासके इलाकोमें उन जैसा 'एकदाम' एवं सारी व्यावसाथिक व॑ सरकारी 
ओपचारिकताओं-देयताओंका पूर्ण निष्ठा एवं ईमानदारीसे सम्रयपर नियमानुसार पाक्ून करनेवाछा व्यवसायी 
नही मिलेगा । उनका पारिवारिक एवं व्यावसायिक आचरण उच्चस्तरीय शुद्धता व विश्वासका प्रतीक माना 
जाता है । 
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मेरा बीना-प्रवास सुखद और भाग्यशाली इसीलिए है कि मुझे एक-साथ दो महापण्डितों पूज्य पण्डित 
बंशीघरजी व पूज्य डों० दरबारी लालजी कोठियाका स्नेहाशीष घर बेंठे ही मिल रहा है। इसे में अपना 
सौभाग्य मानता हूँ । 
में पृज्य पण्डितजीके सुदीर्घ स्वास्थ्यकी कामना करता हूँ । 
मेरा उन्हें शत्‌-शत्‌ अभिवन्दन 
७ श्री विमल कुमार जैन, गोरखपुर 
सिद्धान्ताचार्य पण्डित बंशीधरजी व्याकरणाचार्य, शास्त्री, न्‍्यायतीर्थंकी लेखनी युवाकालूसे हो मानव- 
कल्याण हेतु, सतत्‌ ज्ञान-वरद्धंन करतो चली आ रही है। आप जैन दर्शनके प्ररुयात विद्वान हैं। आज ८५ वर्ष- 
की आयुमे भी आपकी लेखनी अविरल गतिसे चल रही है । 
आपकी “जैन-शासनमें निश्चय और व्यवहार”, जैन दर्शनमे का्यंकारणभाव और कारक व्यवस्था”, 
“पर्याय क्रमबद्ध भी होती है और अक्रमबद्ध भी, “भाग्य और पुरुषार्थ”, आदि अनेक मौलिक कृतियाँ जैन 
सिद्धान्तोकी प्रदर्शिका है । 
हम परम प्रतिभावान्‌ पण्डितजीके दीर्घायुकी कामना करते हुए उनके चरणोमे सादर-वन्दन करते है । 
श्रद्धेय सरस्वतोपुत्रकों शत्‌-शत्‌ प्रणाम 
# भ्रोमती पृष्पा शाह, बीना 
आदरणीय पण्डितजी हमारे ननदेऊ साहब हैं। हमारे परिवारके शिरोधाय है । हमारे परिवारके 
साथ उनका सदैव स्नेहपूर्ण व्यवहार रहा है । उन्हे निष्ठावान्‌ एव प्रतिष्ठावान्‌ू कहनेमे हमे गौरवका अनुभव 
होता है । 
शोकपग्रस्त होनेपर जब में कभी उनके पास जाती हूँ, तब वह काफी समवेदना प्रदान करते है। किसो 
भी प्रकारका वैमनस्य पैदा होनेवाला प्रसंग नही आता तथा सदेव अपने आपमे तटस्थ रहते हैं । 
वास्तवमे वे वैभवशीर, विवेकशील एवं विनीत व्यक्तित्वके धनी हैं, इसी कारण उनके परिवारमें 
सुलद सुगन्ध फैल रही है । हमारी ननद लक्ष्मीबाई वास्तवमे नामके ही अनुरूप थी । वह पण्डितजीके प्रति बड़ी 
हो कर््तव्यपरायणा रही । 
आदरणीय भौवाजीके सम्बन्धमें क्या लिखू , हमारे पास पर्याप्त दाब्द नही हैं । हम तो यही शुभ- 
कामना करत हैं कि थे स्वस्थ एवं दीर्घायु हों । 
भेरी हृदयाब्जलि 
७ डा० कप्रचन्द जैन, खतौली 
“कोऊ पंडित भये हैं जैन साहित्य के प्रगठावने खो 
और भारी भये हैँ वश पंडिताईं दिखावने खो। 
पर सुश्ली विद्या जा व्याकरण खो, कोऊ पढ़त नंशयाँ 
वद्द बंशीघर ही भये है जैन व्याकरण” के तारणें खों ॥।! 
पूज्य पण्डितजीके दोर्धायु जोवनकों कोटिश: ध्रुभकामनाएँ । 
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१००१) श्री सुदेश कुमार जैन, गुरुकुछ, खुरई (म० प्र०) 

७०१) श्री जयकुमार इटोरया, दमोह, (सार्वजनिक न्यास) 

५५१) श्री सौभाग्ममऊल जैन, ऊूखनऊ 

५५०) श्रीमतो शान्तिदेवी जैन, लखनऊ 

५०१) श्रो शीलचन्द जी पटोरिया, इन्दौर 

५०१) श्री कोमलऊूचंद अशोक कुमार जैन, पिडरुआ वाले, सागर 

५०१) सेठ मोहनलाल लखमीचन्दजी जैन, सागर 

५०१) श्री कोमलचन्द सुबोध कुमार, सागर 

५०१) ब्र०, पं० माणिकचन्दजी चवरे, अधिष्ठाता म० ब्र० कारंजा (महाराष्ट्र ) 
५०१) सेठ दरबारीलाल, विजयकुमार जैन, सागर 

५०१) श्री सन्तोष कुमार जैन, सागर 

५००) श्री तीरज जैन, सतना 

५०१) पण्डित बालचन्दजी जैन, नवापराराजम 

५०१) शाह अमृतलालजी, बौना 

५०१) श्रीमती पृष्पा शाह, बीना (मातुश्री द्िकीप, प्रदोष, दैक्षेध, राजा शाह,) 
५००) श्रीमती वृजसनो देवी गोरखपुर (धरमंपत्नो राय वेबेन्द्र प्रसाद) 
५०१) शीमतो कस्तुरीबाई अड़कुल, वाराणसी (मशतेश्वरो जयप्रकाश जैन) 
५०१) श्रीमती पृष्पादेवी जैन, वाराणसी (धमंपत्नी बाबूलाल जैन फागुल्ल) 
५०१) सिधई जीवनकुमार अरुणकुमार जैन, सागर 

५०१) श्रीमती श्रीदेवी (घमपत्नी सि० नेमिकन्दजी जैन, पथसिया) 
५०१) श्रीमती मोना जैत, वाराणसी (धर्मक्त्नी तरेझ कुमारमणी ) 
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सिं० देवकुमार राधेलीय, कदनी 

श्री विजयकुमारणी मलैया, दमोह 

पण्डित रविचन्दजी जैन, दमोह 

श्री दुल्लीचन्दजी नाहर, सागर 

श्री कोमलचन्दजी, दमोह 

श्री महावीर प्रसाद नृपत्या, जयपुर 

पण्डित राजकुमारजी शास्त्री, नियाई 

श्री शान्ति प्रसादजी जैन, टिकेैतनगर 

श्री सुरेश चन्द्रजी जैन, अस्बिकापुर 

श्री पन्‍नालालजी जैन, इलाहाबाद 

श्री सुरेशचन्द्रजी जैन, भोपाल 

सिंघई ही रालालजी सेसईवाले, बीना 

श्रीमती फूलन बाई जैन, बीना 

डॉ० नरेन्द्र कुमार विद्यार्थों छतरपुर वाले एव सुमति प्रकाशजो 
प० पबनालाल जो साहित्याक्षांयं, सागर 

श्री अशोक कुमार फुसकेले वकील सदन, सागर 

श्री मिर्मेल कुमार राजेश कुमार जैन, तेंदूखेडा 

श्री अशोक कुमारजी शिक्षक, गुरुकुछ, खुरई (म० प्र०) 
श्री नेमिचन्द्रजी जैन, प्राचाये, गुरुकुल, खुरई (म० प्र०) 
श्री सि० राजेश कुमार जिनेश्वरदास जैन, खुरई (स० प्र०) 
श्री डॉ० राजकुमारजी जैन, एम. बी. बी. एस., खुरई 
श्री सि० वीरेन्द्रकुमारजी जैन, खुरई (म० प्र०) 

श्री सुमत प्रसादजी जैन, दिल्ली 

श्री पूर्णचन्द्र जैन सुमन, दुर्ग 

श्री सेवारामजी जैन, बम्बई 

प्रो० निहालचन्द्रजी जैन, बीना 

श्री गुलाबचन्द्रजी आदित्य, भोपाल 

डॉ० हीरालाल जैन, रीवा 

पण्डित गुलाबचन्द्रजी पुष्प” टीकंभगरु 

श्री वीरेन्द्र प्रधान भारतीय स्टेट बैक, सागर 

श्रीमती सोमाबाई (धमंपत्नी सिंधई भागचन्द्रजी, कटंगी) 
शक्रीमतो नन्‍्ही बाई, पथरिया (घमंपत्नी हेमचन्द्रजी जैन) 
श्री शिखरचन्द्रजो जैन, दालवाले, गंजबासौदा 

श्री पदमचन्द्रजी जैन, गंजबासौदा 

श्री प्रभुदयालजी जैन, गंजबासीदा 

श्री रतनचन्द्रजी ज्ञानचन्द्रजी, गजबासोदा 

श्री सुहागमलजी वकीरू, गंजबासौदा 


१०१) भश्री रतीचन्द्रजी रामछाऊूजी, (द्वारा श्री हीराठाछ॒जी जैन) गंजबासोदा 
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श्री बालचन्द्रजी अशोक कुमार जैन, गंजबासौदा 
श्री नेमीचन्द्रजी बकोर साहब, गंजबासौदा 

को भगवानदास ऋषभ कुमा रजी जैन, गंजबासोदा 
श्री नन्‍नुमझ रमेशचन्द्रणी, गंजबासौदा 

श्री शीलचन्द्रजी जैन, दालवाले, गजबासौदा 

बाबू रतनचन्द्रजी विमलचन्द्रजी सर्राफ, गंजबासौदा 
श्री गुलाबचस्द्रजी दीपचन्द्रजी, गंजबासौदा 

श्री नन्दकिशोर जैन प्राजार्य, गंजबासीदा 

श्री डॉ० जवाहरलाल जैन, गंजवासौदा 

श्री राजकुमारजी वकील, गं जबासोदा 

श्री बाबूलाल जैन, गंजबासौदा 

डॉ० गुलाबचन्द्रजी जैन नोगई वाले, गंजबासौदा 
श्री मिट्ठूलालजी जैन वकील, गंजबासौदा 

श्री जिनेन्द्र कुमार जैन, सिरनोदा, गंजबासौदा 

सेठ कोदुऊालजी, तेंदूखेडा 

श्री गचीन्द्र कुमार मोदी, तेंद्खेंडा 

सिधई दयाचन्द्रजी पडवारवाले, सागर 

डॉ० नरेन्द्र कुमार जैन, वाराणसो 

श्री कमरूचन्द्र विमल कुमार समैया, मण्डोबामौरा 
क्री बाबूलालजी, मण्डीबामौरा 

पण्डित बाबूलाल राजकुमार, मण्डीबामौरा 

भाई खुशालचन्द्र कठरया, मण्डीबामोरा 

श्री चुन्नीलालजी कठरया, मण्डीबामौरा 

श्री लखभीचन्द्र प्रदीषकुमार चौधरी, मण्डीबामौरा 
श्री चम्पालाल विजय कुमार नायक, मण्डीबामौरा 
श्री हुकमचन्द्र अजित कुमार बडकल, मण्डीबामौरा 
श्रीमती ताराबाई पटोरिया, रायपुर 

श्री ऋषभ कुमारजो एवं श्रीमती स्नेहलता जैन, खुरई 
श्रीमती चन्द्रा सेठी (धमंपत्नी फूलचन्द्र सेठी,) खुरई 
श्री घन्नालालजी सेठी, खुरई 

श्री जिनेन्द्र कुमा रजोी गरहा, खुरई 

चौधरी शिखरचन्द्रजी साहित्यरत्न, रीठी 

श्रीमती धामीदेवी नन्‍्दलाल जैन, बम्बई 

पें० विजय कुमार जैत, श्रीमहावीरजी 

पण्डित दुलोचन्द्र जैन, बीना 

श्री शाह प्रेमचन्द्र जैन, बीना 

सि० लोलाघरजी जैन, महरोनी 

क्षीमती साधना जैन (ध्मपत्नी श्री राकेशजो) बष्स्वाहा 


१०१) सि० शोभारामजी जैन, सागर 
१०१) श्रीमती नन्‍्हींबाई (घमंपत्ली श्री हेमचस्द्रजी जैन,) पथरिया 
१०१) ओमठी शोमाबाई (घरंपत्नी स्व० सि० मागशन्दजी) कटंगी 
५३) अर राजेलकुमारणो (० गुरखुल, खुरई (म० प्र०) 
११) जानचन्द्र जैन, तेंदूसेदा 
११) श्री नेमीचन्द्रजी जेन शिक्षक, तेंदू्खड़ा 





०6७४. 


जीवन-परिचिय-मेंह-चार्ता 
व्यक्तिच तथ फृतित्त 


श्रद्धेय पण्डितजी : एक परिचय 
७ पण्डित दुलीचन्द्र जेन, बीना 


कुटुम्ब : एक दृष्टिमें 
श्री बंशीघरजीके पिलाजीकफा नाम पण्डित मुकुन्दीलालजी था । बह तोन भाई थे पण्डित मुकुन्दीलाल 
जी सबसे छोटे थे । उनसे बडे नन्‍तुलालजी और सबसे बडे चरामनजी थे । 


श्री चुरामनजीके दो पुत्र अच्छेलालजी और भूरेलालजी थे। अच्छेलालजीके दो पुत्र थे; एक श्री भैया- 
लालजी तथा दूसरे श्रो प० बालचन्दजी, जिन्होंने प्रट्खण्डागमके सम्पादन और अनुवादका डॉ० हीरालालजो- 
के साथ महत्त्वपूर्ण कार्य किया था । उनका स्वर्गवास अपने पुत्रो (नरेन्‍्द्रकुमार और सुरेन्द्रकुमार) के पास रहते 
हुए दिनाक १७-४-८९ को हँदराबादमे हो गया। उनके तीन पुत्र हैं--राजकुमार, नरेन्‍्द्रकुमार और सुरेन्द्र- 
कुमार । राजकुमार ग्वालियरमे शासकीय विज्ञान कॉलिेजमें गणितका प्रोफेसर है । अन्य दोनों पृत्र हैदराबादमे 
क्रमश डिप्टी चीफ इन्जीमियर और अपनी फैक्ट्रीक संबालक है । भरेलालजीके दो पुत्र हैं--पं० दुलोसन्द्र 
(लेखक) और फूलचन्द्र । प० दुलीचन्द्र बीनामें कपडेका व्यवसाय करते है व फूलचन्द्र अपनी जन्मभुमि सोरई 
(ललितपुर) रे व्यापार करते हैं। पं० दुलीचन्द्रका एक पुत्र अशोककुमार है, जो बी० एस० सी, एम० ए०, 
एल० एल० बी० है। वह सागर यनिवर्सिटीमे कुछ समय तक सर्विस करनेके उपरान्त बीनामे ही स्वतन्त्र 
व्यवसायरत है । तथा फूलचन्द्रके भी एक पुत्र है--ऋषभ कुमार, जो एम० काम०, एल० एरूू० बी० है, और 
इन्दौरमे एक प्राईवेट कम्पनीमे कार्यरत है । 

श्री नन्‍नूलालजीके दो पुत्र थे---अयोध्याप्रसादजी व पं० शोभारामजी । ५० शोभारामजीने श्री भा० 
दि० जैन तीथे क्षेत्र कमेटी बम्बईके महोपदेशकका कार्य कई वर्षों तक किया और उसके बाद अनेक स्थानोंकी 
पाठशालाओंमे अध्यापन किया । उनके दो पुत्र हुए--परमेष्ठीदास और सुदेशचन्द्र । परमेष्ठीदासका शादीके 
छह महीने पदचात्‌ ही स्वगंवास हो गया था। उसकी पत्नी पूनाबाई पटेरा (म० प्र०) मे शासकीय कन्या 
विद्यालयमें अध्यापन कार्य करते हुए रिटायर होकर आजकल पटेरामें ही रह रही है । सुदेश चन्द्र एम० ए० 
(हिन्दी) श्री पाश्वंनाथ दि० जैन गुरुकुल खुरई (म० प्र०) में व्याख्याता एवं उसकी घर्मपत्नी ताराबाई भी 
वही शासकीय कन्याशालामे अध्यापिका है| उसके तीन पुत्र है। वे तोनो इन्जीनियर है । उनके नाम हैं-- 
आजाद, अजित और आलोक । 

पं० मुकुन्दीलालजीके चार पुत्र हुए। कारेहालजो, पं० हजारीलालजी, छतारेलालजी और प० बंशीघधर 
जी । इममे आदिके तोन पुत्रोका स्वर्गवास हो चुका हैं। कारेलालजोका एक पुत्र था, जिसका नाम हरप्रसाद 
था। तीन वर्ष पहले उसका देहावसान ही गया । दूसरे पुत्र ५० हजारोलालजी थे, जो स्वय पण्डित, शास्त्र- 
लेखक और अध्यापक थे । नैनागिर, हडुआ आदि कई पाठशालाओंमें उन्होंने अध्यापन किया था । डॉ० पं० 
दरबारीलाल कोठिया, न्यायाचार्य॑ उन्हीके सुपुत्र है । पं० मुकुन्दीलालजीके सबसे छोटे सुपुत्र है--१० बशीघर 
जो । इन्हीका यहाँ कुछ परिचय प्रस्तुत है। उमे प्रस्तुत करनेके पूर्व उनको एकमात्र बहिन गौरा बाईका 
परिचय दे देना आवदयक है | 

गौराबाईका सम्बन्ध ग्राम भोड़ो (ललितपुर) में सिच्ई पृण्ंचस्धजोके साथ हुआ था । वह बडी दयालु 
और सौम्यमूर्ति थी । साथ ही बडी निदछल और वात्सल्यमयी थी । जब भी कोई रिक्तेदार भोड़ी पहुँचा कि 
उनकी ओँखोसे स्तेहके आसुओकी झ्ड़ो छग जातो थो । पं० बंशीधर जो, १० बालचन्द्रजो और प० दरबारो 

३-१ 


२ : सरस्वती-वरशपुत्र पं० अंधीधर व्याकरणायाय अभिनन्वत-प्रत्प 


छालजी उनके स्नेहके वशीमृत होकर महीनों गर्मियोंके अवकाशमें भौडीमें रहा करते थे । मुझे भी कई बार 
भौड़ी जातेका अवसर मिछा । उनके दो पुत्र तथा दो पुत्रियाँ हैं। उनके बड़े पुत्र श्री लीछाधर व उनकी घर्म- 
पत्नी श्रीमती बेटीबाई भी उन्हीकी तरह स्तेह रखती हैं। श्री लीकाघरजीने अपनी माँ. गौराबाई एवं पिता 
श्री पूर्णचन्दजीके स्वगंस्थ होनेके पदचात्‌ अपना निवास अब महरौनी (ललितपुर) भें बना लिया है। उनके 
भी दो पुत्र तथा एक पुत्री है। एक पुत्र भागचन्द्र महरौनीमे ही वर्णी कॉलेजमें अध्यापक हैँ तथा दूसरा पुत्र 
उत्तमचन्द्र भी गुढ़ा (ललितपुर) में शिक्षक है । दोनो पुत्र सेवाभावी एवं कमठ है । 

दूसरा पुत्र कपूरवन्द्र भी, शास्त्री पास करके कई वर्योसे अशोकनगर, स॒० प्र० में अध्यापनरत है । 
उसके भी दो पुत्र तथा दो पुत्रियाँ है । पुत्र हेमन्त व अकशोककुमार है । 


जन्म : 


श्री बंशीधरजीका जन्म भाद्र शुक्ला ७, वि० सं० १९६२ में हुआ । पिताका नाम श्री १० मुकुन्दी- 
लालजी और माताका नाम श्रीमती राषघादेवी था । पिताजी उस क्षेत्रके माने हुए विद्वान्‌ पण्डित, छास्त्र- 
प्रतिलिखक और प्रतिष्ठाचायं थे ! समाजम जहाँ-कही जलर-यात्रा, सिद्धचक्रविधान, पचकल्याणक प्रतिष्ठा 
आदि धामिक काय॑ होते थे उनमे उन्हें ससम्मान आमंत्रित किया जाता था। दह्शलक्षण (पयुषण) पब॑मे भी 
श्षास्त्र-यचननिकाके लिए वे समाजके आमंत्रणपर जाते थे । उनके हाथके लिखे हुए शास्त्र आज भी कई मदिरोमे 
उपरूब्ध हैं। लोग न्‍्यौछावरके लिये उन्हें लिखवाते थे । 


भ्री बंशीधरजी जब तीन माहके हो शिशु थे, पिता जीको दैवने उनसे छीन लिया था । जैसे-तैसे माताजी 
शिक्ुका पालन-पोषण कर रही थी, किन्तु १२ वर्षकी अवस्थामे उनका भी साया उनपरसे उठ गया। वें 
अभावों में पले-पुषे और आगे बढ़े । 


जन्मस्थान : 


(पंडितजी) बंशीधरजीका जन्मस्थान सोंरई है, जो बहुत पहले गढ़ाकोटा (सागर) म० प्र० की 
जागीर थी और अब उत्तरप्रदेशके ललितपुर जिलेका एक प्रस्यात ग्राम है। यह प्रसिद्ध संत श्री गणेशप्रसाद 
वर्णो (मुनि श्री १०८ गणेशकीति) की जन्प्रभूमि हंसेरा ग्राम (ललितपुर) से दो किलोमीटर पू॑मे अवस्थित है। 

१. यहाँ पहले सौर” जातिके आदिवासी रहते थे, जो इस भ्रामके पास पाये जानेबाले घने जंगलोंसे 
उपलब्ध जडी-बूटियों, अचार, महुआ, गुलो, गोद, लाख, मूसली आदि वन्य वस्तुओंका घंध्रा करके अपनी 
आजीविका चलाते थे । इन चीजोंके खरीददार व्यापारी एवं ठेकेदार भी यहाँ काफी संख्यामें रहते थे । 
सम्मवतः उनके निवासके कारण (सौंर+ई ७ सौरोकी आवास सृमि होनेसे) इस ग्रामका नाम “सौंरई” 
पड़ा है । 

२. कहा जाता है कि यहाँके व्यापारी उक्त चीजोंको कदरा बैलोंपर बहुसंख्यामे छादकर मिर्जापुर 
के जाते थे और वहाँके बाजारोंमें उन्हें बेचते थे । तथा वहाँसे पीतछ, ताँबे आदिके बतंन खरीद कर छाते थे । 
ऐसे लोगोको सौंरया' कहते थे। अब भी वे यहाँ है और अच्छी स्थितिमे है । इनमें बहुतसे मडावरा, 
टीकमगढ़ क्षादि स्थानोंपर चले गये हैं॥ आज यह (सौंरया) उनका बंश बन गया है । पर यह सच है कि 
उसका उद्भव इसो ग्रामसे हुआ है । जैसे खण्डेला' ग्रामते खण्डेलवाल और “अग्नोहा' ग्रामसे अग्रवार माने 
जाते हैं । गोलापूर्व जातिके ५८ वंश्ोमे यहु मी एक वश है । 


२ | व्यक्तित्व तथा कृतित्व . दे 


३. सौंरईका, व्यापारिक महत्वके अछावा, सांस्कृतिक महत्त्व भी है। यहाँ चन्देलवंध राजाअंकि 
झासनकालके दो प्रायीन मठ (मन्दिर) हैं, जो पत्थरहो-पत्थरके बने हैं और जिनमें एक मठ जैनोंका और 
दूसरा मठ हिन्दुओंका है । जैनोंके मठ (मन्दिर) मे अभा भी खण् डत मू्तियाँ विद्यमान रही हैं | इसके पास ही 
पुजादिके लिए उपपोगमें छाते हेतु पत्थ रसे मज़बूत बता एक जलकूप भी है। देख-भाल न होनेके कारण यह 
मठ आज अरक्षित दशामें पडा है । 

४. यह 'रौनी' (रोहिणी) नदीके तटपर अवस्थित है, जो पासके बीहुड जंगलसे निकली है और 
'घसान” नदीमें जाकर 'ककरवाहा' ग्राम (ललितपुर) के पास मिली है । 

५. सौंरई' का एक और महत्व है। वह है प्रशासनिक । इसके प्रशासनके लिए राजाका विशाल 
किला बना हैं, जो दो ओर (पश्चिम ओर उत्तर) से रोनो नदोके तदोंसे घिरा है एवं विस्तृत और ऊंचे 
टीलेपर निर्मित है। कहा जाता है कि यह क्रिला राजा बखतबलोते बनवाया था, जो शाहगढ़ (म० प्र०) के 
राजाके अधीन था। इस किलेसे एक रास्ता भूमिके अन्दर-ही-अन्दर अगीसेमे बनी सुन्दर वापिकाके लिए 
जाता है, जिससे राजाको रानियाँ वापिकामे स्नान करनेके लिए वहाँ जाती-आती थी । दूसरा रास्ता मडा- 
वराके किले तक जाता हैं, जो सौरईसे ५ किलोमोटर हैं। किन्तु अब ये दोनो रास्ते बन्द है। मालम पड़ता 
है कि राजनैतिक उथलू-पुथलू ही इन रास्तोके निर्माणका कारण रही है । 


६ किलेके पूर्वी द्वारपर उससे लगा हुआ राजाके जैन दीवान द्वारा १८२ वर्ष पूर्व बनवाया दि० 
जैन मन्दिर है, जो वर्तमानमें जिनप्रतिमाशून्य है। ज्ञात नही, इसमें कितने वर्षोतक प्रतिभाजी विराजमान 
रही और कब कैसे वहाँसे उन्हें हटा दिया गया । मन्दिरके जिनप्रतिमारहित हो जानेपर उसमें शासनके द्वारा 
प्राइमरी स्कूल छूगता रहा । इसी स्कूलमे हमारे चरित्रनायककी प्रारंभिक शिक्षा हुई, जो १५०-१७५ वर्ष 
वहाँ रहा जान पडता है। मन्दिरके सवंथा जोणं-शीर्ण और खण्डहर हो जानेके कारण अब उसमें स्कूल भी 
नही लगता । स्कूल दूसरी जगह लगने ऊूगा है । आज वह मन्दिर खण्डहरके रूपमे अरक्षित दक्षाम पडा है। 

७ इस ग्रामके आस-पास पहले ताँबा और लोहा बड़ी मात्रामे निकलता रहा । अब तो कई वर्षोके 
अन्वेषणके बाद यहाँ फास्फोरस पत्थर, जो खाद बनानेंके काममें आता है तथा यूरेनियम जैसी महत्त्वपूर्ण 
धातुक़ा भी भण्डार भू-पैज्ञानिकों एव कुशल इंजीनियरोने खोज निकाला है और बहुलतासे उसका काम चल 
रहा है । इससे इस ग्रामका राष्ट्रीय महत्व भी बढ़ गया है| यह हमारे एवं देशके लिए गवंकी बात है। 
इसके अतिशिक्‍त सिमेन्टका पत्थर, स्‍्लेटका पत्थर आदि भी यहाँ उपलब्ध हुआ हैं । 


<. इस ग्रामसे वर्तमानमें सीन दिगम्बर जैन मंदिर है, २५-३० जैन घरोंके अतिरिक्त छगभग तीन 
हजारको यहाँ आबादी-अनसंख्या है। (१) पादव॑नाथ दिगम्बर जैत मंदिर (जिसे बडा मंदिर कहा जाता है) 
(२) छोटा मन्दिर और (३) बाजारका मन्दिर और तीनों ही बस्तीके बीचों-बीच स्थित हैं। 
यहाँ उल्लेखनीय है कि डॉ० पं० दरबारोलालजी कोठिया न्यायाचार्यने अपनी धर्मपत्नी स्व० 
अमेलोबाईकी स्मृतिमं ४£,२००/०० रुपयोंसे बाजारसे लेकर बड़े मन्दिर और बड़े मंदिरसे छोटे मंदिर तक 
चौड़े-बढ़े पत्थरोंकी फर्सों बिछाकर अच्छा रास्ता बनवा दिया है, जिससे आने-जानेवालोंको बड़ी सुविधा हो 
गयी हैं । तथा २,९००|०० प्रदानकर बढ़े मन्दिरकी छतका भी उन्होंने जीर्णोद्धार करा विया है। 

९. सह ग्राम हैं तो छोटा, लेकिन इसकी एक विदोषता और है। वहु यह कि यह प्राच्य-विशा 
प्राकृत एवं संस्कृतके विद्वानों(पण्डितों) की (आकर) द्वान है ( व्याकरणाबायंजी, पं० शोभारामजी महोपदेशक 


४ : संरस्वतो-वरवपुत्र पं अंशीधर ध्याकरणाचाय अभिनन्दम-दंत्य 


तीर्षक्षेत्र कप्तेटी बम्बई, विद्याभूषण प० रामलालजी प्रतिष्ठारत्न अशोकनगर, पं० परमानन्दजों साहित्याचार्य 
बालाविश्रास आरा, ५० बालचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री (सिद्धान्त ग्रन्थोंके सम्पादक-अनुबादक) हैदराबाद, पं० 
परशचन्‍्द्रजी क्षास्त्री बड़ा मलहरा (म० प्र०) डॉ० पं० दरबारोलालजी कोठिया, न्यायाचार्य सेवानिवृत्त 
रीडर का० हिं० वि० वि० वाराणसो (बर्तमान बीना), १० गुलकझ्ारीलालजी न्यायतीथं, सागर, प॑० 
दुलीचन्द्र शास्त्री बीना आदि विद्वान यहीकी देन हैं और वे विभिन्‍न स्थानोंमें समाज एवं साहित्य-साधनामे 
संलग्न है या संलस्त रह चुके हैं। इसीसे कितने ही छोग इस ग्राम सोरईको न केवल यूरेनियम आदि 
धांतुओंका खान कहते है, अपितु आध्यात्मिक बिद्वानोंकी खान भी कहते है । 

यह भी उल्लेख कर देना उपयुक्त होगा कि अब सोरईका यातायात कठिन नही रहा ।यहसि ललित- 
पुर, सागर ओर बोना आदिको सरलतासे आ-जा सकते हैं । पक्‍की सड़के ओर सड़कोंपर चलनेवाले बाहन 
प्रचुर मात्राम उपलब्ध है । 

'जननी जन्मभूमिश्चय स्वर्गादपि गरीयसी ।! 
यह कितना प्यारा वाक्य है । अतएवं पडितजोकी जन्मभूमि सोंरई तुझे दातश प्रणाम । 


प्राथमिक छिक्षा * 

पण्डितजीको प्राथमिक शिक्षा स्थानीय प्राईमरी स्कूलमे कक्षा ४ तक हुई । जब पंडितजी कक्षा २ में 
पढते थे तब शिक्षाधिकारी कक्षा ४ के छात्रोंकी परीक्षा लेनेके लिए स्कूलमे आया । उसने कक्षा ४ के एक 
छात्रसे एक सवाल पूछा | वह उसका उत्तर न दे सका। यह भी वही खडे थे । इन्होंने उसका उत्तर दे दिया। 
इस पर शिक्षाघिकारी बहुत प्रसन्‍न हुआ और इनसे बोला “तुम पढानेकी नौकरी करना चाहते हो तो हम 
नौकरी दे सकते है” । इन्होंने उत्तर दिया कि “हम अभी आगे पढ़ेंगे” । पंडितजी आरम्भसे तीक्ष्ण बुद्धि एवं 
मेधावी छात्र रहे है । 
वाराणसोमे उच्चशिक्षा : 

चौथी कक्षा पास कर आप अपने मामाके पास वारासिवनी (म० प्र०) चले गये । वहाँ कुछ समय 
रहे । परन्तु वहाँ उच्चशिक्षाके साघन न थे। अतएव वहाँसे पं० शोभारामजीके साथ सागर आ गये और 
सागरसे पृज्य ५० गणेशप्रसादजी वर्णी अपने साथ बाराणसी ले गये । वहाँ स्याद्राद दि० जैन महाविद्यालयमे 
उनकी छत्र-छायामें ११ वर्ष तक मुख्यतया व्याकरण और सामान्यतया साहित्य, दर्शन और सिद्धान्तका उच्च 
अध्ययन किया । आपने किसो भी विषयमे द्वितीय या तृतीय श्रेणी प्राप्त नहीं को। प्रथम श्रेणीमे 
ही सभी विषयोंमे उत्तोणंता प्राप्त की है। व्याकरणाचायं परीक्षा तो प्रथम श्रेणी प्रावीष्य सूचीमे द्वितीय 
स्थानसे पास की । 

ज्ञातव्य है कि सोरईसे परमानन्द, पद्मचन्द्र, ोकमन, बालचन्द्र ये भी उसी समय पढतेके लिए 
वाराणसी पहुँचे । इन्होंने परमानन्द और बारूचन्दसे कहा कि हम तीनों तीन विषयोंके आचाय बनें--हम 
व्याकरणाथार्य और तुम दोनों क्रमश. साहित्याचायं और न्यायाचायं । इस तरह हम तीनों एक ही ग्रामके 
तीन विषयोंके तीन आचाय॑ हो जावेंगे । इनमें पंडितजी व्याकरणाचाय॑ और परमामन्दजी साहित्याचार्य हो 
गये । पर बालचरू्रजी न्यायमध्यमा उत्तीर्ण कर अध्यापनहेतु पन्‍लतालाल दि० जैन विद्यालय, जारखी (आगरा) में 
चले गये | अत वे न्यायाचायं नहीं कर सके, किन्तु उत्तरकालमे वे सिद्धान्तग्रल्थोके सम्पादक एवं अनुवादक 
बने और उच्चकोटिका उन्होने बैदुष्य प्राप्त किया एवं जीवनके अन्त तक जिनवाणीकी साधना की। हाँ, 
पद्ितजीके विचार एवं भावनाकों उन्हींके भतीजे डॉ० पं० दरबारीकारल कोठियाने अवध्य 'न्यायाचार्य 


पण्डित बंशीधर व्याकरणाचार्थ और उनका परिवार 





श्रीप बशीधर व्याकरणाचार्य श्रीमती लक्ष्मी बाईजी (पत्नी) 





व्याकरणाचार्यजी के ज्येष्ठ पुत्र श्री विभवकमार जैन और उनका परिवार 





् 
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व्याकरणाचार्यजी के द्वितीय पत्र श्री विवेककमार जैन और उनका परिवार। 


पत्र श्री विनीतकमार जैन और उनका परिवार 





हु 


३ 


व्याकरणाचार्यजी के तृतीय 


व्याकरणाब्ाार्यजी की ज्येष्ठ पृत्री 
सौ ब्रिमलाबाई एवं 
दामाद डॉ मोतीलाल जैन 
खुरई (सागर) तथा उनका परिवार 








व्याकरणाचार्य की द्वितीय पुत्री सौ. पृष्पाबाई*एवं दामाद मास्टर मुन्नालाल जैन 
टीकमगढ़ (म प्र.) और उनका परिवार 





व्याकरणाचार्यजी के भतीजे डॉ दरबारी लाल कोठिया 
श्रीमती चमेली बाई (पत्नी डॉ कोठियाजी) 





व्याकरणाचार्यजी के भतीजे प दुलीचन्द्र जैन, बीना (म.प्र ) एव उनका परिवार 


व्याकरणाचायंजो के भतीजे 
पँ० बालचन्द्रजो सिद्धान्तशास्त्रो और 
उनका परिवार 





श्रद्धेय व्याकरणाचाय॑जीकी कनिष्ठ पुत्री 
सौ० बैजयन्ती बाई एवं उनके दामाद 
डॉ० हीरालाल जैन, रीवा (म० प्र०) 





पण्डितजोके ज्येष्ठ अआ्राता स्व० पूज्य 
पं० शोभारामजीके सुपुत्र प्रिय सुरेश- 
चन्द्र जैन, शिक्षक अपने परिवारके साथ 





६ सरस्ततो-बरक्षपुत्र पं० भंशोघर व्याकरणाचाय अमिनस्दन-प्रत्य 


होकर व्होकल फैक्ट्री जबलपुरमे कार्यरत हैं और तीसरा पृत्र बिनीत कुमार, बड़े भाईके साथ वस्त्रव्यवसायमे 
संलू्न है, इसके सिवाय वह बीमा, बैक एवं पोस्ट आफिसमे फिक्स डिपाजिट करानेका काय भी करता है । 
तीनो पुत्रोंके विवाह हो चुके हैं। विभव कुमारका सम्बन्ध सेठ बाबूलालजी सागरकी पुत्री सुगन्धी बाई, 
विवेककुमारका सम्बन्ध सेठ देवेन्द्र कुमार जी सागरकी पुत्री नलिनो बाई तथा विनीत कुमारका सम्बन्ध सेठ 
हुकमचन्द्रजी सागरकी पुत्री किरणबाईके साथ सम्पन्न हुए है। पण्डितजोकी तीनों बहुएँ भी पुत्रोकी तरह 
कर्सव्यनिष्ठ, सेवाभावी, विनश्न और आज्ञाकारिणी है। विभवके एक पुत्र चि० वीरेश कुमार और पाँच 
पुत्रियाँ--प्रो ति, दीप्ति, नीति, स्मृति और कृति है । विवेककुमारसे दो पृत्र-विज्ेष और क्षितिज तथां एक 
पुश्नी-रांगोली है। और विनीतकुमारके तीन पुत्रियाँ-निधि, सोनू एवं गुडिया है । 

पण्डितजीकी तीनो पुत्रियोंके भी सम्बन्ध हो चुके है । बडी पुत्री विभराबाई (५७), का डॉ० मोती- 
लालजी खुरईके साथ, दूसरी पुत्री पुष्याबाई (३७) का मा० मुन्तालालजी टीकमगढ और तीसरी पुत्री बैजयन्ती- 
बाई (३५) का डॉ० हीरालालजो रोवाके साथ हुआ है । पण्डितजोके तोनो दामाद सुयोग्य और अपने-अपने 
कार्यमे रत है । 
मधुर एवं स्नेहपूर्ण सम्बन्ध . 

पण्डितजीके स्वजन और परिजन सभीक्ते साथ मधुर एवं अच्छे सम्बन्ध है । कुदुम्बियोंके प्रति जहाँ 
अगाध स्मेह है वही ससुरालमे रहते हुए अपने ससुर शाह मौजोलालजी, काका ससुर शाह अर्जुनलालजी और 
शाह दयाचन्द्रजी तथा चबेरे सालो-शाह अमृतलाऊ, शाह खूबचन्द्र, शाह फूलचन्द्र, शाह स्व० निर्मलकुमार 
और शाह प्र मचन्द्र एवं उनके परिवारोके साथ भी पण्डितजीके स्नेहपूर्ण सम्बन्ध बने हुए है ! इनमें एकमात्र 
कारण उनकी लोकज्ञता, व्यवहारकुशलता और गम्भीरता है। उनका चिन्तन दूरगामी है । 

ससुरालपक्ष भी पण्डितजीका सदा आदर करता है । हमें एक घटना याद आती है । जब पण्डितजो 
स्वतन्त्रता-मंग्रामके आन्दोलनमे सन्‌ १९४२मे जेलमे थे और घरपर उनके प्रथम पुत्र सनतकुमारका स्वगंवास हो 
गया था, तब पण्डित बालचन्द्रजो शास्त्री अमरावतीसे हस दुखमे संवेदना प्रकट करनेके लिए बीना आये और 
आते ही वे बीमार हो गये। बुखार ठोक नहीं हो रहा था। पण्डितजीके सयुर शाह मौजीलालजोने अपने 
मुनीम श्री कम्छेदीलालजीकी अमरावतों भेजकर उनके बाल-बच्चोको बीना बुलवा लिया और जब तक 
उनकी तबियत ठीक नही हुई तब तक सभीको अपने पास रखकर उनका इलाज करवाया | जब उनको तबियत 
ठीक हो गयी तब उन्हें जाने दिया | ऐसी थी शाह मौजीलाछजी की आत्मीयता और सहृदयता । अभी भी 
शाह परिवारके पण्डितजी तथा उनके कुटुम्बके साथ प्रिय सम्बन्ध है, जो अनुक रणीय हैं । 
विष्षेष गुण . 

पष्डितजीमे कुछ ऐसे विशेष गुण हैँ जो अन्य मे प्राय, दुलंभ होगे। इनमें कुछका यहाँ दिग्दर्शन 
कराना आवध्यक समझता हें-- 

(क) स्वासिसान--पण्डितजी व्याकरणाचार्य हुए ही थे कि उन्हे स्थानकवासी साधुओंको अध्यापन 
करानेके लिए व्यावर (राजस्थान) से आमस्त्रण आया | वे वहाँ गये और पहले दिन उन्हें थोडा पढ़ाया । 
इसपर एक महाराज बोले--'पष्डितजी, इतना ही पढायेंगे । आपसे पहलेके पण्डितजी तो दो-तीन घण्टे 
सुबह और इतने ही समय शामकों पढाते थे। “पण्डितजीने कहा कि--आपने इतना पढ करके भी कुछ नहीं 
पढ़ा । इसप्रकारके पढुने-पढानेसे क्या छाभ ) कुछ अनुभव और मनन भी होना चाहिए । यदि आपको पूब॑ंबत्‌ 
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पढ़ना है तो आप किसी और विद्वानको बुला लें । हम तो इसी प्रकार पढावेंगे ।'' बस, उस दिनके बाद सभी 
साधु पण्डितजीसे यथोचित आदर करते हुए पढने लगे। पण्डितजीके अध्यापनसे सभी साधु अनुभव करने छगे 
कि पष्डितजीके अध्यापनसे हमारी व्यूत्पत्ति और विदिष्ट ज्ञान हुआ है। सभी महाराज संतुष्ट और प्रसन्न 
ये । यह था पषण्डितजीका स्वाभिम्तान | ऐसे अनेक प्रसग उतके जीवनसे जुड़े हुए है । 


(स) ध्यवहारमें कठोरता, किन्तु सच्याई--पंडितजी व्यवहारमे कठोर है, पर सच्ची बात कहनेमे वे 
संकोच नहीं करते । उन्हें मोठी, किन्तु झूठो बात या चापलूसीसे बेहद नफरत है । उनसे बातचीत करनेवाला 
व्यक्ति कुछ समय समझता है कि पण्डितजीने इतना भी लिहाज नहीं किया । किन्तु विशेष परिचयमे आनेपर 
वही व्यक्ति स्वीकार करता है कि यह सिद्धान्त और नीतिकी बात है, जो सभीके लिए अनुपालनीय है। यह 
सत्य है कि “हित मनोहारि च दुलंभं वच ।” बात हितकारी भी हो और मनोहारी भी हो, दुलंभ है । कई 
छोग तो यहाँ तक कह उठते है कि “आप बहुत रूखे है ।” किन्तु पण्डितजी उसकी भी परवाह नही करते । 
और यथार्थ कहनेपर दृढ रहते है । 

(ग) व्यवसायसें एक बात--जब पण्डितजीने कपडेका व्यवसाय आरम्भ किया तो उन्होंने कपड़ा 
बेचनेमें “एक बात” (एक भाव) का सिद्धान्त स्थिर किया । कई लोगोंने कहा कि “पण्डितजोी, आप एक 
बातके सिद्धान्तपर घलेंगे, तो दुकान नहीं चलेगी और न आप सफछ हो पायेंगे ।” पण्डिलजीने कहा कि 
“दुकान चले या न चले । हम सिद्धान्तका परित्याग नहीं करेंगे । दुकान विध्वासपर चलती हैं और ग्राहक 
विश्वस्त होकर खरीदेगा ।”” फलत पण्डितजी “एक बात” के सिद्धान्तमे पूर्ण सफल हुए । ग्राहकोका विध्वास 
जम गया | आज स्थिति यह है कि अद्धं शताब्दी हो गयी और उनका वस्त्रव्यवताय दस गुना हो गया और 
दुकानकी विध्वसनीयता सवंत्र हो गयी। उनके पुत्र भी उसो सिद्धान्तपर चल रहे है। नम्बर दो का कोई 
कार्य नहीं होता । सेल्स टेक्स आफोसर एक तो आता नही और आये भी तो खाली हाथ चला जाता है। उसे 
घूस देने जैसा प्रदन ही नहीं उठता । दुकान, घर आदिका सारा कार्य एक नम्बरमें ही होता हैं। खाते बही 
आदि सब सही रहते है ।. 


(ध) करसंध्यनिष्ठा और सेतिकता-- पण्डितजीने सामाजिक एवं धामिक संस्थाओंमें दीघंकारलू तक 
क॒र्तग्यनिष्ठा और नैतिकताके साथ मानद सेवायें'की है। स्थानीय श्री नाभिनन्दन दिगम्बर जैन हितोपदेशिनी 
सभा द्वारा संचालित मन्दिर और विद्यालयके मन्‍्त्री पदसे लगभग १८ वर्ष तक उनकी सुचारु रूपसे सेवा की 
है । उस समय जो मन्दिर और विद्यालयका काय॑ अव्यवस्थित था उसे पूर्णूपसे व्यवस्थित बनाथा । कंभी- 
कभी पण्डितजीकों ससस्‍्थाके कार्य से सागरकी अदालतमें जाना पडता था| उस समय आप गेडाजीकी धर्मशाला- 
में ठहरते थे और वहाँसे पैदल कचहरी जाते थे । वहाँ जब क्‍लकंसे संस्थाके कार्यके सम्बन्धमे बात की तो वह 
कुछ रुपया माँगने छगा। पण्डितजीने उसे इस तरह डाटा कि यह भयभीत हो गया और क्षमा माँगकर 
उसने तत्काल कार्य कर दिया | इसके बाद जब-जब पण्डितजीको कचहरी जाना पडा, तब-तब उस क्लक॑ने 
उनके कार्यकों प्राथमिकता दी | आज भी हम देखते हैं कि वे कर्त्तव्यनिष्ठा और नैतिकतासे अपने जीवनकों 
संजोये हुए हैं । 

(8) समयके पाथस्थ--पण्डितजी समयके नियमित है । मन्दिर, स्वाष्याय, दुकान, भोजन, शयने, 
लेखन और बाहर गमन आदि उनका समयबद्ध हैं। बाहर जाना था आना है तो पण्डितजी समयपर स्टेशन 
पहुँच जायेंगे। गाडी भले ही लेट आये या जाये । यही उनकी समयनियमितता सभा-सोसायटियोंकी है। उनके 
कार्यक्रमोंम विलम्ब हो सकता है पर पण्डितजोके उनमें शामिल होतेमें बिलम्ब नहीं होता । यह कहना चाहिए 





पण्डितजीके काका इवसुर 
शाह स्याचद्ध जी बीना 





पण्डिनजीके काका श्वसुर 
शाह अजुंनलालजी, बीना 
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व्यात रणाचायंजोके ज्येष्ठ ब्राता 
पं० शोभारामजी, न्यायतीर्थं 
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करके पूरा किया । इतना ही नही, कोठियाजीते झास्त्राचायं (जैनदर्शन), एम० ए० (संस्कृत) और पो-एच० 
डी० (जैन तकंशास्त्र) की परोक्षायें देकर उनमे प्रथम एवं उच्च द्वितोय श्रेणीमे उर्सीणता भी प्राप्त की । 
कहना होगा कि उच्च शिक्षा स्वयं ग्रहण करने और दूसरोंको उसके लिए प्रेरित करनेम पंडितजीको रुचि 
और दूरदृष्टि कितनी सार्थक रहो है ! 


गृहस्थाश्नममे प्रवेश : 

जब पंडितजी वाराणसीमे ब्याकर णाचाययके चार खण्ड उत्तीर्ण कर चके थे और पंचम खण्डकी 
तैयारीमे सूग्न थे । तब संयोगसे शाह मौजीछालजी, बीना अपने बहनोई सिघई नन्हेलालजी टोपीवाले सागर- 
के साथ व्यापारिक कार्यसे वाराणसी गये । वाराणसी सातवें तीर्थकर सुपाइथंनाथ और तेईसबें तीर्थंकर पाद्व॑- 
नाथकी जन्मभूमि है तथा समाजका प्रसिद्ध स्याह्राद महाविद्यालय भी यही हैं, जहाँ पडितजी उच्च अध्ययन 
कर रहे थे। दोनों महानुभाव दोनों स्थानोंके दर्शन करते हुए स्थाद्वाद महाविद्यालय पहुँचे । शाहजी अपनी 
छडकीके लिए योग्य लडकेकी खोजमे थे । यहाँ पडितजीसे सम्पर्क हुआ । दोनों महानुभावोकों पड़ितजी 
सुयोग्य जचे । घर आकर और अपने दोनों भाईयो (शाह अर्जुनलालजी, व शाह दयाचन्द्रजो, परिवार जनों 
तथा रिइतेदारोंसे परामर्श करके शाहजीने निर्णय लिया कि अपनी लछड़कीके लिए पण्डितजी सबसे उपयुक्त 
और सूयोग्य लडके है । फलत पडितजीका सम्बन्ध सन्‌ १९२८ में शाह मौजीलालजीकी सुपुभ्री लक्ष्मीबाईके 
साथ सम्पन्न हो गया । 
पण्डितजीके अनुरूप धर्मंपत्नी : 

यो तो प्रत्येक पुरुषकी धर्मंपत्नी उसके अनुरूप होती या बन जाती है। किन्तु पण्डितजीकी धम्मपत्नी 
श्रीमती लक्ष्मीबाई स्वभावत उनकी समान-गुणघर्मा थी। उनमे गाम्भीयं, सहज स्नेह, वात्मल्य, उदारता, 
दयाहुता, सहनशीलता, अक्रोष, अमान, अमाया, अलोभ जैसे गृण विद्यमान थे। अस्वस्थ होने पर भी वे 
पष्डितजीकी दिनचर्या और आतिथ्यम कभी शैथिल्य नहीं करती थी। कुटुम्बियो और रिद्तेदारोंके प्रति 
उनके हृदयमे अगाध स्वेह एव आदर रहा । पण्डितजीकों यह भी पता नही रहता था कि घरमे कया चीज है 
और क्या नही है । पैरोमे कभी चप्पले नहीं पहनी । छोग कहते थे कि-- देखो, छछोबाईको इतनी सम्पन्न 
होनेपर भी उसकी कितनी सादी वेश-भूषा है। पैरोंमें चप्पलें भी नहीं पहनती है ।”' वास्तवमे लक्ष्मीबाई 
सत्तयुगी गृहणी थी और स्वय लक्ष्मी । सहनशोलता एवं कुदुम्बप्र म तो इतना था कि १० बालचन्दरजी 
सिद्धान्तक्ास्त्री (भतीजे), डॉ० पं० दरबारीलाल कोठिया न्यायाचायं (भतीजे), १० बालचन्दके दो बच्चों और 
एक बच्ची तथा हसारी (५० दुलीचन्द्र, भतीजेकी) दो बज्चियोकी शादियाँ उन्होने अपने धरसे ही की । पर 
कमी अन्यथाभाव प्रदर्शित नही किया। यह स्त्रीस्वभावकी दृष्टिसे कम महत्त्वी बात नहीं है। यह दैवको 
विडम्बना है कि वे ५८ वर्षकी आयु ही काछकवलित हो गयी । अपने पीछे वे तीन सुयोग्य पुत्री तथा तीन 
सुयोग्या पृत्रियोंके भरे-पूरे परिवारकों छोड गई | ऐसी सतयुगी देवी श्रद्धेया श्रीमती लक्ष्मीबाईकों हमारे शत- 
इत नमन हैं । 
परिवार ५ 

पण्डितजीके तीन पुत्र और तीन पुत्रियाँ हैँ, जैसा कि ऊपर उल्ठेख किया गया ह । यह सयोग ही है 
कि पुत्र-युत्रियोकी सख्या समान है। पुत्र है १. विभव कुमार (४२), २ विवेक कुमार (४०), ३. विनोत- 
कुमार (३२) । विभवकुमार अपने पैज्निक वस्त्रव्यवसायमे संलस्त हैं। दूसरा पुत्र विवेक कुमार इन्जीनियर 


श्रिद्धाल्ताचार्य पठिहत बंशीयर व्याकश्णाचार्य के 
कुछ अविष्मश्णीय क्षणों की 
चित्रमय झोँकी 





श्रीमती स्व० लक्ष्मी बाई 
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व्याकरणाचायंजी जयपुर खानियां 
तत्त्वचर्चाकी समीक्षाके लेखनम व्यस्त । 


ग्याकरणाचार्यंजी स्वाध्यायमें तल्‍लोन है । 
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गुरुणा-गुरु ५० गोपालदासजी वैरया जन्मशताब्दिके समासोह-अवसर पर 
समस्त भारतवर्षीय दिगम्बर जैन विद्वानों और श्रीमन्तोके साथ प्रथम पक्तिमे वि० १० के अध्यक्ष 
प० बशीघरजी व्याकरणाचायं, साहु शान्तिप्रसाद, सर सेठ भागचन्द्रजी सोनी, १० कैछाशचन्द्रजी, प॑ ० 


फूलचन््रजी गास्त्री, ब्रे० सतनचन्द्रजी मुख्तार, प्रो० खुशालचन्द्रजी गोराबाला, डॉ० दरबारीरालजी 
कोठिया आदि । 





पं० बंशोधरजी व्याकरणाचार्य 
भारतवर्षोय दि० जैन विहसरिषदृकी कार्यकारिणी तथा ग० वर्णी जैन ग्रंथमाला समिति, 
वाराणसीकी बैठकोमे सम्मिलित सदस्यग्रणके साथ ( १९६५-६६ ) 





व्याकरणाचायंजी वीर निर्वाण भारती मेरठकी ओरसे सम्माननीय उपराष्ट्रपति श्रो वी० डो० जत्तो 
द्वारा सम्मानित एवं पुरस्कृत 


पा शक्ाओंत 8) साला के 





व्याकरणाचायंजी सागर-वाचनामे विद्वत्परिषदुके अध्यक्ष डॉ० दरबारीलाल कोटिया द्वारा 
विद्वत्परिषदृकी ओरसे 'जैन शासनमे निश्चय और व्यवहार” ऋृतिके लिए पुरस्कृत एवं सम्मानित 


व्याकरणाचायंजी सागर-वाचनामे मुनिसंघ 
समितिकी ओरसे उसके अध्यक्ष सि० जीवन- 
कुमार द्वारा सम्मानित 
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ब्याकरणाचायंजी सागर-वाचनामे सागर-समाजकी ओरसे उसके अध्यक्ष श्री सागरचर्द्र दिवाकर 
द्वारा सम्मानित 


23.4 


है 


(2 





मन अरे, ७४७ 7 शाम हो | ' है के 

5040. मे 7 न मन ; "8: 
व्याकरणाचायंजीको सागर-बाचनाके अवसरपर सागर समाज द्वारा दिया जा रहा सम्मान पत्र 
समाजके प्रतिष्ठित विद्वान प० जगन्मोहनलालजी सिद्धान्तशास्त्री पढ़ रहे है । 





पृज्य आचाय॑ विद्यासागरजीके सन्निधानमे हुई सागर-बाचना वर्णी भवन, मोराजीमे आयोजित 
विद्वत्मम्मान समारोहमे सम्मानित व्याकरणाचार्यजी अपने सम्मानपर कृतश्ञता प्रकट करते हुए । 





री 5: 
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सिवनी-अधिवेशनमे व्याकरणाचायंजी अध्यक्षीय भाषण करने हुए । 





सिवनी अधिवेशन सन्‌ १९६५ 
निवर्तमान अध्यक्ष नेमिचन्द्रजी ज्योतिषाचाय और निर्वाचित अध्यक्ष प० बंशीघरजो ब्याकरणाचार्य 





सागर-व।चनामे सम्मिलित विद्वानोके साथ ब्याकरणाचायंजी प्रथम पक्तिमे आसोन है । 





श्रद्धेय व्याकरणाचार्यजी अपने अ्ातृव्य डॉ० दरबारीलाल कोठिया न्यायाचार्यके साथ 





स्याद्गाद परिवार 
स्याद्वाद दि० जैन महाविद्यालय वाराणसीके भृतपूर्व एवं वर्तमान छात्र तथा अध्यापकगण, १९६५-६६ 
व्याकरणाचायंजी प्रथम पव्ितमे दायेसे छठे स्थान पर । 





२२-१०-६३ से १-११-६३ तक जयपुर खानियामें आयोजित तत्त्वचर्चामे सम्मिलित 
त्यागीवर्ग, बिद्वद्वर्ण और श्रेष्ठिवर्गं 
व्याकरणाचायंजी पहली पक्तिमें दायेंसे तीसरे स्थान पर आसीन हैं। 


४, भी छोर पुहन्दालाल 





कद्यमेष्र जउन 


अआातत सरकाढ 


स्वतंत्रता के पच्चीसवें वर्ष 


के अवसर पर सतंत्रता संग्राम में 

स्मरणीय योगदान के लिये राष्ट्र की ओर से 
प्रधान मंत्री श्रीमती इंदिरा गांधी ने 

यह शाम्रपत्र मेंट किया 
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श्रद्धेय व्याकरणाचार्यके सम्मानमें 
बोर निर्वाण २५००व्रं महोत्मव पर सन १९७४ में 
वीर-निर्वाण-भारती द्वारा दिया गया प्रशस्ति-पत्र 
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साक्षातकार 
हॉ० कोटिया और व्याकरणादार्य 

७ डॉ० दरबारीलाल कोठिया, बीना 

[ मभिनन्दनीय सिद्धान्ताचायं १० बंशोधरजोी व्याकरणाचाय राष्ट्र एवं समाजके उन 
यरिष्ठ मनीधिमोंमे है, जिनकी राष्ट्रसेवा एवं सैद्धान्तिकफ पकड़ बहुत गहरी है और जो 
सामाजिक, सास्कृतिक एवं साहित्यिक प्रवृत्तियोंमे भाग लेनेके साथ स्वतंत्रता-सेनानी' भी 
हैं। हालमे आपसे हमने जो साक्षातूकार लिया वह महतस््वपूर्ण एवं ज्ञातव्य होनेसे यहाँ विया 
जाता है । --अ्र० स० ] 


: स्वशंत्रता-आनन्‍्दोलनमें आपकी प्रवृत्ति कैसे हुई ? 


में सन्‌ १९२० के अन्तमें मंस्कृतका अध्ययन करनेके लिए पृज्य गणेश्षप्रसादजी वर्णी न्‍्यायाचार्यके, 
जो बादमे अपनी अन्तिम अवस्थासें मुनि श्री १०८ गर्णशकीलिके तामसे दिगम्बर साध हो गये भे, 
साथ वाराणसी गया था और उनकी छत्रछायामें रहकर स्पाद्ाद दिगम्बर जैन विद्यालयमें सन्‌ १९३१ 
के अप्रैल तक मैने संस्कृतका अध्ययन किया । 

देशमे स्वतन्त्रता आन्दोलन बल ही रहा था। अत. मेरे अन्त करणमें देशकी स्वतंत्रताकी 
भावना जागृते हुई। यत उस समय मैं अध्ययनरत था, इसलिए इच्छा रहते हुए भी स्वतन्त्रता 
आन्दोलनमें मैंने भाग नहीं लिया। उसके पश्चात्‌ सन्‌ १९३५ तक स्थिर होकर नहीं रह सका। 
सत्‌ १९३५ के अन्तमे बीना (म० प्र०) में कपड़ेका व्यापार प्रारम्भ किया। तब कांग्रेसका सदस्य 
बनकर उस समयके वातावरणमे कांग्रेसकी नीतिके अनुसार प्रवृत्तियाँ करता रहा और सन्‌ १९४२ में 
'भार्त छोड़ो' आन्दोलनमे कूद पडा । और जब महात्मा गाघी सहित काग्रेस कार्यकारिणीके सभी 
मदस्य गिरफ्तार कर लिए गये, तब आन्दोलनसे सम्पूर्ण देश अछृता न रह सका । बीनाके गाधी 
माने जातनेवाले श्री नन्दकिशोर मेहता सर्वप्रथम गिरफ्तार कर लिए गये। उसके पश्चात मेरी 
गिरफ्तारी हो गयी और मुझे सागर (म० प्र०) जेलमे भेज दिया गया। 


सागर (म० प्र०) जेलमे आप कब तक रहें और अन्य जैलोमे कहाँ-कहाँ रहें ? उनके कुछ अनुभव भी 
बताईये ? 


: सागर जेरमें करीब आठ दिन रहा और उसके आाद मुझे कई आन्दोलनकारियोंके साथ नागपुर सेटूल 


जेलमे भेज दिया गया । उस समय १० रविशंकर शुक्ल और प० ह्रारिकाप्रसाद मिश्र जैसे अनेक 
मध्यप्रान्तीय नेता भी उसी जेलमें थे। जेलका वातावरण बहुत अच्छा था। समय भी अच्छी तरह 
बीत रहा था। और भी आन्दोलनकारी उस जेलमे आते रहे। सभीको डिटेंशनमें रखा गया । धीरे- 
धोरे केस चलतेकी प्रक्रिया चालू हुई । मुझे भी केस चलानेके इरादेसे करीब साढ़े छह मास बाद 
सागर जेलमें प्रत्यावतंन (वापिसी) कर दिया गया। मजिस्ट्रेंटने मुझे तीन माह कैदकों सजा दी । 
तब जेल अधिकारियोने अनेक व्यक्तियोंके साथ अमराबती जेलमें भेज दिया । वहाँ मासूम अछी जेलका 
सुपरिल्टेन्ब्ेन्ट था, जो बहुत क्रूर था। उसने सागरके पं० ज्वालाप्रसाद ज्योतिषी व पश्चनाभ तैलंगको 
गुमाहखानेमें पहले ही भेज दिया था । 

३-३ 


१० . सरस्वतो-वरवपुत्र पं० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिनन्दत-प्रस्थ 


को० 


जिस दिन हम लोग अमरावती जेलमे पहुँचे, उस दिन झनिवार था। दूसरे दिन रविवार- 
की छुट्टी थी। हम सभो व्यक्त श्रों ज्ञालप्रसाद ज्योतिषो और पदनाभ तैलंगके प्रति सहानुभूति 
प्रदर्शित करनेके लिए एक साथ बैठे तथा अपना भविष्यका कार्यक्रम निर्धारित करनेकी बात हम 
लोगोंने सोची । सब लोगाने एक स्वरसे १० ज्वालाप्रसाद ज्योतिषी और पदुमनाभ तेलंगको गुनाह- 
खाने भेजनेके विरोधम कार्यक्रम निर्धारित करनेका निर्णय किया | यह तो ठीक था, पर मैने सबके 
सामने यह बात रखी कि सभीको व्यक्तिगत हैसियतसे भी विरोध करने के लिए तंयार रहना चाहिए, 
तो सभी पीछे हट गये । 


सोमवारके प्रातः जिस समय सुपरिस्टेन्डेल्ट आनेवाला था, उसके पहले मुझे और श्री 
हषंचन्द मारौठी दमोहवालोंको छोडकर सभी सूपरि० के कार्यक्रममें सम्मिछित होनेके लिए वैरकसे 
बाहर आ गये और उसके आदेशका पालन करने रूगे । इसके पद्चात्‌ जेलरके साथ सुपरि० बैरकमें 
आया और मुझसे कहा कि 'कार्यक्रममें क्यों सम्मिलित नहीं हुए, कया तुम्हें गुनाहखानेमे जाना है ?* 
मैंते उत्तर दिया कि में श्री ज्वालाप्रसाद ज्योतिषी और पद्मनाभ तैलंगकों गुनाहसानेमें भेजनेका 
विरोध करता हूँ। तब उसने जेलरसे कहा कि इन्हे गुनाहखानेमे भेज दो । फिर मारौठीजीके पास 
वह पहुँचा और कहा कि तुम भी गुनाहखानेमे जाना चाहते हो । उन्होंने उत्तर दिया कि जहाँ चाहों 
वहाँ भेज दो । मैं मी ज्वालाप्रसाद ज्योतिषी और पदुमनाभ तेलगको गुनाहखानेमे भेजनेका विरोध 
करता हूँ ।! इस तरह हम दोनोंको गुनाहखानेमें मंज दिया गया और आगे चलकर हमारी बी" 
क्लासकी सभी सुविधाये छीनकर सी” क्लासमें परिवर्तित कर दी गई । तीन माह कैंदकी सजा पूरी 
होनेपर जेलके नियमोको तोडनेके आधघारपर जेलके अन्दर ही मजिस्ट्रे टकी बुलाकर केस चलाया । 
हमने जमानतपर छूटनेकी दरख्वास्त दी, जिसे मजिस्ट्रेटने अस्वीकार कर दिया | तब हम दोनोने 
अमरावतीम रह रहे अपनी सम्बन्धियोके पास सदेश भिजवाया कि जमानतके लिए सेशन कोर्टमे 
जमानत स्वीकृत करनेके लिए दरख्वास्त देनेकी व्यवस्था करो। हम छोगोकी जमानत स्वीकार कर 
ली गयो और हमारे भतीजे ५० बालचन्द्र शास्त्री, अमराबतीके प्रतिष्ठित सिधई पन्‍्नालालजी रईस - 
को, जो जमानतदार थे, साथ लेकर जेल आये । साथमें मारौठीके जमानतदार भी थे | इन सत्रको 
जेलके फाटकपर चार-पाँच घण्टे इन्तजार करना पडा, तब कही शामकों ५ बजे हम लोगोंको जमा- 
नतपर छोडा गया । जेलसे बाहर आनेपर केस आगे बढ़ा । उसभे हमलोगोके वकीलने, जिनका नाम 
मैं भूल रहा हूँ, बिना फीस लिए केस लडा । परिणाम यह हुआ कि अदालतने हम दोनोको निर्दोष 
घोषित कर छोड दिया । 


* स्वतन्त्रतासे सम्बन्धित और उसके बाद उत्पन्न परिस्थितियोंके सम्बन्धमे आपके क्या विचार है ? 


स्वतन्त्रता आन्दोलनमे यद्यपि देशवाशियोने नि स्वार्थभावसे भी भाग लिया था, परन्तु उस समय 
काग्रेसके जो चुनाव होते थे, उनमे काग्रेसीजन प्राय अनैतिक हथकण्डे अपनाकर सफलता प्राप्त कर 
लेते थे । ऐसी घटनाये हमेशा होती ही रहती थी । मैं ऐसी बातोंका विरोध भी करता था । पर 
कांग्रेसके उच्च पदाधिकारी भी उसको उपेक्षित कर देते थे। ये बातें राजनैतिक नेताओके भावी 
आधघरणोंका संकेत थी । 


ऐसी ही एक घटना मेरे साथ हुई थी। बीनाकी नगर काग्रंस कमेटीके संदस्योंने सर्ध- 
सम्मतिसे मध्यप्रान्तीय कारन स कमेटीकी सदस्यताके छिए मेरे न चाहते हुए भी मुझे उम्मीदवार 


को० : 
ग्या ० 


को० : 


व्या० 


२ | व्यक्तित्व तथा छृतित्व . ११ 


घोषित किया था । पर जिला काग्रेंस कमेटोके पदाधिकारियोंके कहनेपर एक अन्य व्यक्ति उम्मी- 
दवार बन गया था, जिसके कारण मतदान हुआ और उसमे अनुचित तरीके भी अपनाये गये । 
हालाकि मैं सफल हुआ, क्योंकि मेरे पक्षमे श्री नन्दकिशो रजी मेंहताने बडी मेहनत की थी । 

आज देशका जो राजनैतिक गंदा बातावरण चल रहा हैं, उसका कारण यही है कि छोग 
अपनी स्वार्थसिद्धेकि लिए देशकल्याणकी उपेक्षा कर रहे है । जो शासन पार्टी हैँ वह अपनी स्वाथं- 
सिद्धिके लिए गलत तरीके अपना रही है और दूधरी राजनैतिक पार्टियाँ भी सत्ता पानेके लिए मलत 
तरीके अपतानेसे नही चूक रही है । इसे देशका दुर्भाग्य ही कहा जा सकता है । आज जो समूचा देश 
भ्रष्टाचारसे डूबा हुआ है वह इसीका परिणाम है । 
आपकी दृष्टिस उसे दूर करनेका क्या कोई उपाय है ? 


: स्वतन्त्रता प्राप्त होनेपर महात्मा गाँधाने कांग्रेसी लेताओंको यह सुझाव दिया था कि कांग्रेसका 


राजनीतिक स्वरूप समाप्त कर दिया जाये । उसे केबल लछोक-संस्था ही बनी रहने दिया जाये । परल्तु 
कांग्रेसी नेताओने महात्माजीके उस सुझावको अस्वीक्ृत कर दिया था | यदि महात्माजीके सुझावको 
तत्कालीन काग्रेसी नेता स्वीकार कर छेते, तो भुझे विष्वास है कि राजनीतिक पार्टियाँ और देश 
पतनकी ओर नहीं जाते । आज एक उपाय सम्भव है कि शासक पार्टी अपनेको सुधारे तो दूसरी 
राजनैतिक पार्टियाँ और देश सुघर सकता है । सुधार ऊपरसे ही हो सकता है, नीचेसे नही । 

क्या आपने सामाजिक, सास्क्ृतिक और धार्मिक गतिविधियोमें भी भाग लिया है और वे कौन- 
कौनसी है ? 


' हाँ, लिया है | प्रयथमत दस्सापजाधिकारको छे लें | समाजमे यह प्रथा चाल रही है कि कोई व्यक्ति 


विधवा-विवाह कर ले, तो उसे जातिसे बहिष्कृत कर दिया जाता था और उसे घमंसाधनके स्थान 
मन्दिरोमे प्रवेण नही करने दिया जाता था। ऐसे व्यक्तियोको दस्सा कहा जाता था और उनकी 
पीढी-दर-पोढी सन्‍्तान भी दस्सा कही जाती थी । धीरे-धीरे इस भ्रक्रियामें सुधार हुआ । पर ऐसे 
व्यक्तियोंकों मन्दिरमे पूजा करनेका अधिकार फिर भी नही था । गुरु गोपालदास वर॑ैयाने इस विषयमे 
चल रहे एक अदालती केसमे बहुत पहले दस्साओंके मन्दिर-प्रवेश और पूजाधिकारका दृढतासे अपनी 
गवाहीमे समर्थन किया था । 


वर्तसानमे करीब सन्‌ १९३८ मे, ग्राम बामौरा, जिला सागरमें एक व्यक्तिके विधवा-विवाह 
करनेपर भन्दिरके सब अधिकार वहाँकी समाजन उससे छोन लिए । लेकिन वह इसके विरुद्ध आवाज 
उठाता ही रहा । इसो सिलसिलेसे वह बीना आया और प० फूलचन्द्रजी सिद्धान्तजास्त्री और मुक्नसे 
सम्पकक स्थापित किया । उस समय प० फूलचन्द्रजी और मैं सपानरूपसे सुधारवादी दृष्टिकोणके थे | 
इसलिए हम लोगोने एक “सन्मार्ग प्रवारिणी समिति” की स्थापना की। हालाकि दिगम्बर जैन 
परिषद्‌ पहलेसे ही इसका आन्दोलत चला रही थी | पर हमलोगोंने उसे गति देनेके लिए इस समितति- 
की स्थापना की थो। समितिके द्वारा हमलोगोंने बामौराकी समाजको समझानेका प्रयत्न किया । 
परन्तु जब यहाँकी समाज उस व्यक्तिको प्रजाधिकार देनेके लिए तेयार नही हुई, तो बाकायदा 
अदालतमे केस ले जानेका निर्णय किया! केस चूका । परन्तु इस क्षेत्रकी जैन समाजका बल बासौराकी 
समाजको मिला और उस केसमें हमे सफलता नहीं मिली ! 
क्या दस्सापूजाधिकारका मामछा फिर आगे नहीं बढ़ा ? 


१२ : शरस्यती-अरदपुण प॑० तंझीभर व्याकरणाजाय अभिनस्वन-दश्य 


व्याण 


को० 
व्या० 


: बढ़ा है। इसी बीच कुरबाई ग्राममे परवार सभाका अधिवेशन हुआ | इस अधिवेशनमें पष्डित 


फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री और पण्डित महेन्द्रकुमारजी न्यायाचार्यने दस्सापूजाधिकारका भ्रस्ताव 
विचारा्थ रखा । अधिवेशनके सभापति पण्डित देवकीनन्दनजी सिद्धातशास्त्री थे और महामन्त्री 
श्रीमन्‍्त सेठ वृद्धिचन्दती सिवनी थे । उन्होंने समाजके प्रतिरोधको द्वेखकर उस प्रस्तावको अग्राह्म 
करनेके लिए एक समानान्तर प्रस्ताव तैयार किया, जिसे पण्डित फूलचन्द्रजी और पण्डित महेन्द्रकुमार- 
जी माननेके लिए तैयार नहीं थे | मैं भी उस आधिवेशनमें सम्मिलित हुआ था । पर परवार समाज 
का अंग न होनेके कारण मुझे बोलनेका अधिकार नहीं था। इसलिए अध्यक्षकी आसनन्‍्दीके पास 
जाकर उनसे मैंने वह प्रस्ताव मुझे दिखानेका आग्रह किया । उस प्रस्तावकों मैंने गौरसे देखा और 
अध्यक्ष महोदयसे उसे पास करानेका आग्रह किया । साथ ही मैंने प॑० फूछचन्द्रजी और पं० महेन्द्र 
कुमारजीसे कहा कि अपने प्रस्तावको वापिस ले छो और जो समानान्तर प्रस्ताव तैयार किया गया 
है उसे पास होने दिया जाये। पं० फूलचन्द्रजी और पं० महेन्द्रकुमारजी मेरी बातको मान गये और 
यह समानान्तर प्रस्ताव पास हो गया । उसमे जो महृत््वकी बात थी कह यह थी कि उस प्रस्तावमे 
दस्सापूजाधिकारके विषयमे उस-उस ग्रामकी पंचायतोंको यह अधिकार दिया गया था कि बे भाहें, 
तो दस्साओंको पूजा करमेका अधिकार दे सकती है। इसका यह अथं हुआ कि परवार सभाको 
दस्साओंका मन्दिरमें जाकर पूजा करनेका अधिकार मान्य है । 
अब स्थिति यह है कि दस्सा लोग मन्दिरमे जाकर बेरोकटोक पूजा-अक्षाल करते हैं और 

दिगस्वर मुनियोको आहारदान भी देते हैं और अब तो बेटी-व्यवहार भी होने छगा है । 

यह तो आपकी सामाजिक गतिविधि हुई, क्षास्कृतिक भी कोई आपकी गतिविधि है ? 

सांस्कृतिक गतिविधिमें भी मैंने भाग लिया है। जब देवगढ़ तीथंक्षेत्रपर श्री गनपतलालजी भुरहा 
खुरईकी ओरसे गजरथका आयोजन किया जा रहा था, तब सन्मार्ग-प्रचारिणी समित्तिने विरोध 
करनेका आंदोलन अपने हाथमें लिया। मैं समितिका मंत्री भरा और १० फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री 
उसके संयुक्त मंत्री थे । पत्र-पत्रिकाओंके माध्यमसे गजरथ-विरोधी आन्दोलनका धीरे-धीरे प्रभाव 
समाजमे बढता गया, जिसे अनुभव कर दिगम्बर जैन परिषद आन्दोलनमे सामने आई । परिणामत. वह 
आदोलन परिषदके अन्तगंत चला गया, क्योंकि सन्मागं प्रचारिणी समिति उसके सिद्धान्तोको स्वीकार 
करती थी। पर परिषद्के एक प्रमुख कार्यकर्ताने समराचारपत्रोंम यह घोषणा कर दी कि मैं और 
मेरी पत्नी प्रथम व्यक्ति होंगे; जो रथके सामने लेटकर सत्याग्रह करेगे। इसका प्रभाव समाजपर 
प्रतिकूल पड़ा । फ़लत यह आन्दोलन स्थगित करना पडा। 

इसके पूर्व एक गजरथका आयोजन बारथौन (ललितपुर) मे हुआ था। उसे रोकतेके लिए 

परवार समाजके प्रमुख ५० देवकोनन्दनजी सिद्धान्तशास्त्री, श्रीमन्‍्त सेठ बृद्धिचन्द्रजी सिवनी और सिंचई 
कुंवरसेनजी सिवली (म०प्र०), मडावरा (ललितपुर, उ०प्र०) गये थे । उन्होंने मडाबरामे एक बैठक- 
की, जिसमें मडावराकी समाजके साथ वारचौनके गजरथकार श्री चन्द्रभानजी भी सम्मिलित हुए 
पे । उस बैठकमें अनुकूछ निर्णय न हो सकनेके कारण परवार समाजके उक्त तीनो प्रतिनिधियोंने 
अनशन करनेकी घोषणा की और उस घोषणाका प्रभाव जब गजरथकारपर नहीं पड़ा, तो उन्होंने 
गजथरकारके सामने यह प्रस्ताव रखा कि गजरथ तो किया जाये, पर पंक्तिभोज अन्द करके उसमें 
व्यय होने वाले द्व्यको देवगढ़ क्षेत्रके लिए दे दिया जाये। फिर क्‍या हुआ, मुझे नहीं भाछूम । 
तालये यही है कि उस अवसरप र परवारसभा भी गजरथ विरोधकी हामी थी | 


को 0०४ 
नया : 


को० 
ब्यान 


२ | जाकिलतित्व शा कृतित्व : १३ 


केवल्लारी (सागर) के गजरथ-विरोधमें आपका क्‍या दृष्टिकोण रहा ? 
देवगढ़के गजरथके आाद केवछारी, जिला सागरमे भो गजरधका आयोजन हुआ था। और सन्मागं 
प्रचारिणी समितिने उसके बिरोधमें भी आन्दोलन किया था तथा दमोह, टीकमगढ़ आदि नगरोंके 
गजरथ विरोधो व्यक्ति भी गजरथके अवसरपर केवलारोमे इकट्ठे हुए थे । वहाँपर यह निर्णय किया 
गया था कि अनक्नन द्वारा गजरथके विरोधमें आवाज बुलन्द को जाये। इस निर्णयके अनुसार कुछ 
व्यक्ति, जिनमे ० फूलचंद्रजो शास्त्री प्रमुख थे, अनशनपर बैठे, जिसका प्रमाव यह हुआ कि पं० 
देवकीनन्दनजी सिद्धान्तशास्त्री व ५० जगन्मोहदनलालजी शास्त्री आदि परवार समाजके प्रमुख व्यक्तियों- 
ने गजरथके विषयमे भविष्यके लिये नीति-निर्धारण करनेकी बात सोची और सम्मेलन भी आयोजित 
किया | उसमें ग़जरथविरोधी व्यग्ति भी सम्मिलित हुए। उस सम्मेलनमें एक प्रस्ताव प॑० जगनन्‍्मोहन- 
छालणी शास्त्रीने प्रस्तुत किया, जिसे गजरथविरोधियोकी तरफसे स्वीकार करनेकी बात मैंने कही । 
पर १० जगन्मोहनलालजीने स्वयं एक संशोधन उपस्थित कर विया। उसको भी जब मैंने स्वीकार 
किया, तो उसपर भी एक संशोधन उन्होंने रखा। इस तरह कई संशोधन एक-के-बाव-एक वे रखते 
गये और सभोको गजरथविरोधी स्वीकार करते गये; क्योंकि वे गजरथविरोधो भावनाके अनुकू ल थे । 
अन्तमें सम्मेलनमें तय हुआ कि समार्ग प्रचारिणी सभितिका कोई पदाधिकारी कारंजा पहुँचकर 
पं० देवकीनन्दनजी सि० शा० के साथ विज्ञार-विनिमय करे और योग्यतम निर्णय करनेमें प॑० देवकी- 
नन्‍्दनजीको सहयोग दे । मैं इसी उद्देश्यसे कारंजा गया । परल्तु १० देवकीनन्दनजीने निणय करनेमें 
उत्सुकता नही दिखलाई । उसका परिणाम यह हुआ कि आगे चलकर गजरथ निराबाघ चलने लगे, 
जो अबतक चल रहे हैं । 

यहाँ मैं एक बात और कहना चाहता हूँ कि केवलारी सम्मेलनमें तो संशोषन एक-के-बाद-एक 
रखे गये, उस सम्बन्धमे मैंने दूसरे दिन ५० जगन्मोहनऊछालजीसे कहा कि आपका प्रस्ताव और उसके 
प्रत्येक संशोधल गजरथविरोधियोंने मान्य कर लिए, फिर क्यों आपने संशोघनों सहित प्रस्ताव पारित 
नहीं कराया और क्यो नये-तये सशोधन प्रस्तुत किये ? उन्होंने जवाब दिया कि परवारसभाके 
कुरवाई अधिवेशनमे दस्सापुजाधिकारके सम्बन्धमे जो प्रस्ताव पास किया था, उसे जब पं० फूलचन्द्रजी 
और ५० महेन्द्रकुमा रजोने स्वीकार कर लिया, तो हम लोगोंको शंका हुई कि प्रस्तावमे कोई-न-कोई 
सामी अवहय है। वही शंका गजरथके विषयमें रले गये प्रस्ताव और संशोधनोकों गजरथ-विरोधियों 
द्वारा स्वीकार कर लिए जानेपर हम लछोगोंको हुई, जिससे ग़जरथके विषयमें नीति-निर्धारणकी 
बात आगेके लिए टाल दी गयी है। आगे जो कुछ हुआ, वहू ऊपर स्पष्ट कर दिया गया है । 


आपने सस्थाओंकी भी सेवा और संचालन किया है, उनके विषयमें आपके फैसे अनुभव है ? 


- बीना (सागर) में, जहाँ में रहता हूँ, जैन समाजकी एक सामाजिक संल्या है, जो बहुत पुरानी है । 


वह संस्था सांस्कृतिक एवं धामिक व्यवस्थाके साथ सामाजिक व्यवस्था भो करतो है। उसका में 
सम्‌ १९३८ से १९४० तक सहायक मंत्रों रहा । उसके पश्चात्‌ सन्‌ ४१ से ४३ तक मंत्री रहा | 
सन्‌ ४४ में संस्थाके अध्यक्षकी नोतिसे क्षुब्ध होकर कई पदाधिकारियोके साथ मैंने मन्री पदसे त्याग- 
पत्र दे दिया । इसके बाद सन्‌ ५३ में इच्छा न रहते हुए सदस्योंके आग्रहपर सस्थाका मंत्रित्व पुनः 
सम्हालना पडा । फलत सस्‌ ६८ तक में उसका मंत्री रहा । आर अदाक्तिवदा संत्रित्व छोड देनेपर 
तीन वर्ष तक उसका उपाध्यक्ष रहा । 


१४ : सरस्वतो-बरदपुत्र पं० अंशीधघर व्याकरणाचार्य अमितस्वत-प्रन्थ 


को० 


ज्ञातव्य हैं कि सन्‌ ५३ में मंस्थाका जो चुनाव हुआ, उसमें गोलालारीय समाजका योग्यतम 
व्यग्ति अध्यक्ष चुना गया और गोलापूर्व होते हुए भी मुझे मंत्री चुना । इसपर खुरई (सागर) को 
परवार समाजने बीनाकी परवार समाजके श्रति कहा कि बीनामे परवार समाजका बाहुल्य होनेपर 
भी गोलालारीय समाजके व्यक्तिको अध्यक्ष ओर गोलापूर्व समाजके व्यक्तिको मंत्री निर्वाचित करना 
बोनाकी परवार समाजकी अयोग्यता सूचित करता है। पर इसका कुछ भी प्रभाव बीनाकी समग्र 
समाजपर नहीं पडा और सन्‌ ७१ तक यहाँकी समाजका ऐसा ही दृष्टिकोण बना रहा । 

किन्तु सन्‌ ७१ में सस्थाका जो चुनाव हुआ, तो परवार समाजके कुछ प्रमुख व्यक्षितयों द्वारा 
तीनो समाजोमे भेदकी नोति अपनाई गई। इससे मुझे ग्लानि हुई और मैने सस्थासे ही त्यागपत्र दे 
दिया | खेद यहो है कि हम छोटे-छोटे भेदोमें उलझ जाते है और सम्पूर्ण समाजके ऐक्यके उदार 
दृष्टिकोणको त्याग देते है । यह हमारो संकुचितताका ही दोष है ! 


: क्या आप अन्य संस्थाओसे भो संबद्ध रहे है ? 


हप्रा० हाँ, से कई अन्य पल्थाओमे भे। सबद्ध रहा हूँ । उनमे मुह्यछयमे दो सस्थायें है--(१) श्री गणेश 


को० 
ब्या० 


को० : 


ग्वा० 


प्रसाद वर्णो जैन ग्रन्थधमाला ओर (२) अखिल भारतवर्षोय दिगम्बर जैन विद्वत्‌ परिषद्‌ । वर्णी जैन 
ग्रन्थभालाके स्थापनाकालसे ही में उसका मत्री रहा और १० फूलचन्द्रजी शास्त्रों उसके सहायक 
मंत्री रहें । पर बादम उनसे मतभेद हो जानेके कारण मैने मंस्थाके मत्री पदसे त्यागपत्र दे दिया । 
१० फूलणन्द्रजीके सुझावके अनुसार ग्रन्यमालाको प० पन्‍्नालालजी साहित्याचार्यके व्यवस्थापकत्वमे 
सागर भेज दिया गया । पर कुछ कारणोंसे उन्होंने उसे पुन वाराणसी वापिस बुला लिया। इसके 
पदचात्‌ डॉ० दरबारीलाल कोठियाको उसका मंत्री बनाया गया। डॉ० कोठियाने उसे काफी समुन्तत 


अनाया । परन्तु ऐसी परिस्थितियोका निर्माण हुआ कि उन्हें भी ग्रन्थमालाके मंत्रित्वसे त्यागपत्र 
देना पड़ा । 


दूसरी संस्था भा० दि० जैन विदृत्परिधद्‌का भी मैं कई वर्षतक मंत्री रहा और सन्‌ १९६५ में 
हुए सिवनी अधिवेशनका अध्यक्ष चुना गया। श्रावस्तीम हुए उसके नैमित्तिक अधिवेशनका भी 
अध्यक्ष में ही रहा । मुझे प्रसन्‍तता है कि मेरे अध्यक्षकालमे गुरु गोपालदास छाताब्दि-समारोह 
विद्वत्परिषद्‌ने साहू शान्तिप्रसादजी जैनकी अध्यक्षताम दिल्लीमे मनाया और गुरु गोपालदास वरेया 
स्मृति-ग्रन्थका प्रकशशन भी इस अवसरपर उसने किया । विद्वत्परिषद्के ये दोनो कार्य स्मरणीय रहेंगे । 
आपकी स्फूट प्रवृत्तियाँ और भी रही होगी, उनके सम्बन्ध कृपया दिशा-निर्देश करें ? 


- मेरी कुछ स्फूट प्रवृत्तियाँ भी रही। उदाहरणा्थ--जब १० फूलचन्द्रजी सि० शा० नातेनपोते 


(सोलापुर) में कार्य कर रहे थे, तब वहाँकी समाजने 'ज्ञास्ति-सिन्ध' नामसे एक मासिक पत्र 
निकालछनेका निर्णय लिया । उसका सम्पादक १० फूलचन्द्रजीका और उपसंपादक मुझे बनाया गया । 
सनातन जैन समाजकी ओरतसे प्रकाशित होलेवाले 'सनातन जैन' मासिकपत्र का भी सम्पादक कई 
वर्षा तक रहा । यह पत्र बुलन्दशहरसे निकलता था और उसके प्रकाशक थे श्री मंगतराय 'साधु' । 
सोनगढ़ और उसकी विधारधाराके प्रति आपका क्‍या दृष्टिकोण है ? आज उसकी सर्वाधिक चर्चाका 
कारण क्या है ? 

श्री कानजों स्वामीके आग्रहमे सोनगढम सन्‌ १९४७ में अ० भा० दि० जैन विद्वत्परिषद्‌का अधि- 
बेशन बुलाथा गया था और अधिवेशनके अध्यक्ष पं कैलाइाचन्द्रजो सिद्धान्तशास्त्री निर्वाचित हुए 
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थे । विद्वानोंको भो स्वामीजीके विचारोंसे परिचित होनेकी इच्छा थी। इसक्िए अधिवेदनमें प्राय 

सभी सदस्य-विद्वान्‌ पहुँचे थे। वहाँ १० फूलचत्रजी बीमार पड गये । अत. उन्हे कुछ समय वहाँ 
रहना पडा। वहाँसे आनेके बाद उन्होंने “जैन तत्त्वमोमासा' नामसे एक पुस्तक लिखी | उनकी 
हच्छानुसार उसका वाचन जैन समाज बीनाके आमन्त्रणपर बोनामे एक विद्वद्गोष्ठीमे किया गया ! 
बिद्वदुगोष्ठी में समाजके अनेक प्रमुख विद्वान्‌ सम्मिलित हुए थे। १० फूलचन्द्रजीकी उस पुस्तकपर 
विद्वानोंमें मतभेद फिर भी बना रहा । 


उनकी उबत पुस्तक प्रकाशित होनेपर कई विद्वानोने उसके विरोधमे पुस्तक व लेख लिखे। मैंने भी 
“जैन तत्त्यमीमासाकी मीमासा”” नामक पुस्तक लिखी, जिसे पण्डित राजेन्द्र कुमारजी जैन, न्यायती, मथुराने 
“दिगम्बर जैन संस्कृति-सेवक समाज ' के द्वारा वरैया ग्रन्यमाराके अन्तर्गत प्रकाशित किया। इसके पर्चात्‌ 
मैंने दूसरी पुस्तक “जैनदर्शनमे कार्यकारणभाव और कारकव्यवस्था”' के नामसे लिखी । उसका भी प्रकाशन 
पण्डित राजेन्द्रकुमारजीने उक्त संस्थाके द्वारा उक्त ग्रन्थवाठाके अन्तर्गत किया । इसके पश्चात्‌ “जैनणासनमे 
निश्चय और व्यवहार” पुस्तक लिखी, जिसका प्रकाशन “श्रीमती स्व० लक्ष्मीबाई (धर्मपत्नी पण्डित बंशीघर 
व्याकरणाचार्य) पारमाथिक फण्ड” से हुआ । जिन विथयोंको पण्डित फुलचन्द्रजोने अपनी उक्त पुस्तकमें 
उलल्ानेका प्रयत्न किया है उन्हींका इन पुस्तकों द्वारा स्पष्टोकरण किया गया है । 


सोनगढने अपनी विचारघाराकों केवल अध्यात्मपरक ऐकान्तिकरूपमे निरूपित किया, जो जैनदर्शनके अनु- 
कूल नही है । उसीका नया संस्करण टोडरमल स्मारक भवन जयपुर है । दोनोने जैनदर्शनके तत्त्वोंको गलत रूपमें 
प्रस्तुत किया है और किया जा रहा है । उन्हीपर जयपुर (खानिया) मे विद्वानोकी परिचर्चाका आयोजन किया 
गया था | यह संगोष्ठी कई दिन तक चली थी । पण्डित फूलचन्द्रजी शास्त्री, पण्डित जगन्मोहनलालजी श्ञास्त्री 
ओर श्री नेमीचन्द्रजी पाटनी एक पक्षके प्रतिनिधि थे तथा न्‍्यायाचार्य पण्डित माणिकचन्द्रजी, पण्डित मक्खन 
लालजी शास्त्री, पण्डित जीवन्धरजी न्यायतीर्थ, पण्डित पन्‍्तालालजी साहित्याचायं और मैं (पण्डित बंशीधर 
व्याकरणाचार्य ) एक पक्षके प्रतिनिधि थे । ध्यातव्य है कि इस परिचर्चामे और भी बहुत विद्वान्‌ सम्मिलित हुए 
थे । यद्यपि परिचर्चा वीतरागकथाके रूपमे आयोजित को थी, जिससे जैनागमका रहस्य खोला जा सके । किन्तु 
वह उससे हटकर विजिगोषुकथा बन गयी । इसलिए मुझे उस तस्त्वचर्चाकी समीक्षा करनेका संकल्प करना 
पडा । और उसके लिए “जयपुर (खानिया) तत्त्वचर्चा और उसकी समीक्षा” के नामसे पुस्तक लिखनेका 
निर्णय किया, जिसका प्रथम खण्ड “श्रीमती लक्ष्मीबाई (घ० प० पण्डित बंशीधर व्याकरणाचाय ) पारमाथिक 
फण्ड” बीनासे प्रकाशित किया गया + इस खण्डमे प्रइनोत्तर एकसे चार तककी समीक्षा की गयी है। द्वितीय 
खण्डमें पाँचवे प्रध्नोत्तरकी समीक्षा जो लगभग तैयार हैं। पर अभी उसका प्रकाशन आथिक व्यवस्था न हो 
सकनेके कारण नही हो सका। इन दो खण्डोंके अतिरिक्त दो खण्ड और होंगे। तीसरे खण्डमें छठे 
प्रद्नोत्तरोंस लेकर आगेके कतिपय प्रश्नोत्तरोकी और चौथे खण्डने शेष प्रश्नोत्तरोकी समीक्षा की जावेगी । 
बात यह है कि सोनगढ़ और उसका पूर्णतया अनुयायी टोडरमल स्मारक भवन, जयपुरने दिगम्बर 
जैनघर्मके तत्त्वोंका ऐकान्तिक प्रचार एवं प्रसार किया और कर रहे है। इसी कारण दिगम्बर जेन समाजमें 
उनकी सर्वाधिक चर्चा है, क्योकि समाजमे उन्होंने टूट पैदा कर दी है और जिसे रोकना जरूरी है । 
व्याफरणाचार्यजी, हम आपके अत्यन्त आभारी है । आपने हमारे प्रदनोंके जो समाधान किये है उनसे 
हमें ही नहीं, अपिलु सहस्रों पाठकोंको भी छाभ होगा और उन्हें कितनी ही नयी जानकारी मिलेगी । 
७ 


किशाल व्यक्तित॒वके धनी 
७ ढों० कत्त्रचन्तर कासलीवाल, अयपुर 


जैम समाजके वरिष्ठ विद्वान प० बंशीघरणी व्याकरणाचाय ख्याति-प्राप्त मनीषी है। वे प्रथम 
व्याकरणापाय हैं। जैंनागमके मच्छे व्याख्याता हो नहीं, किन्तु लेखनोके धनी भी है । जैन सिद्धान्त एवं 
तस्यचर्थापर उनके लेख जैन पत्रोंमें प्रायः प्रकाशित होते रहते हैं। बे बड़े गम्भीर विद्वान है। जब कभी 
समाजमें किसी सैंान्तिक पक्षकों लेकर अर्चना छिष्ट जाती है अथवा किसी मान्यताकों लेकर विवाद खड़ा हो 
जाता है तो पंडितजी श्ुप नहीं रहते और पूर्ण निर्मीकताके साथ अपने विचार समाजके सामने रख देते है । 
उनके विधार अआगमके अनुसार होते हैं। उनमें तीर-क्षीरका विवेक देखा जा सकता है । 


पंडितजीने सन्‌ १९६३ में सर्वप्रथम जयपुर (खानिया) तत्त्वभर्भामें सोनगढपक्षके विरुद्ध प्रमुख प्रवक्‍्ता- 
के रूपसें उपस्थित होकर अपनी बिदूसा एवं प्रतिभाको धाक सारे समाजमे बिठा दी थी। पंडितजीने इस 
तत्वचर्चामें उस समय अपना पक्ष प्रस्तुत किया, जब सोनगढ़का सूयये अपने पूर्ण क्षितिजपर था । इसके पदचात्‌ 
उनकी करूस कभी नहीं थकी और निशईस्यनय और व्यवहारनय जैसे बहुचचित विषयपर एक कृति छिखकर 
समाजको वस्तुका सही मूल्यांकन करनेमे महान्‌ योगदान दिया । 

अभी कुछ महीनों पूृव॑ जब जादरणीय डॉ० दरबारीलालजोी कोठियाने कुण्हलपुरम विद्वत्‌ परिषद्‌के 
मैमितिक अधिवेशनपर पंडित बंशीघरजी व्याक रणानार्यंको अभिनन्दनग्रंथ भेंट करनेकी चर्चा चलाई, तो मैंने 
अपनी प्रसन्नता प्रकट करते हुए डॉ० कोठिया साहबसे इस शुभ कार्यंकों शीघ्रातिक्षीक्र सम्पन्न करने तथा 
अपना फृर्ण सहयोग प्रदान करनेका प्रस्ताव भी उनके समक्ष रख दिया। इसके १-२ महीनोंके पश्चात्‌ ही 
श्री बाबुलकाजी फागुल्ल, वाराणसीका अभिनंदनग्रंथकी पूर्ण योजनावाला पत्र मिला । इसके पश्चात्‌ अभिनंदन- 
प्रंथकी पूरो योजनाके सबंधमें डॉ० कोठिया साहबसे श्रीमहावीरजी जाकर भी चर्चा की। अभिनंदनग्रंथके 
संबंध डॉ० कोठियाजी एवं फागुल्लजीके बराबर पत्र भिलते रहे । जब उन्होने मुझे पं० बंक्षीक्ररणी 
व्याकरणायायके व्यक्तित्व एवं जीवनपर एक विस्तृत लेख लिखनेके किये लिखा, तो मैंने मिएयम किया कि 
मुझे पंडितजीके व्यक्तित्वकी पूरी जानकारी लेनेके लिये स्वयं बीना जाना चाहिये । 


आखिर मैं दि० ११ अगस्त, ८९ को प्रात ९ बजे बीना पहुँचा। स्टेक्षनसे रिक्शा स्टैण्ड तक आया । 
जय मैंने रिक्शा वालोंसे १० बंशीघरजी व्याकरणाचाय के घरपर चखलनेको कहा, तो रिक्शा वालोने पंडितजीका 
नाम सुनते ही मुझे रिक्शामे बैठनेकी कहा और २०-२५ मिनटमें ही मुझे उनकी दुकानपर छाकर छोड दिया । 
दुकानपर देखा पंडितजी एवं उनके पास दो युवक (उनके सुपुत्र प्रिय विभवकुमार एवं प्रिय विनीतकुमार) बैठे 
हुए हैं । मैंने अपना नाम बताया । पंडितजीको पहिचानलेमे त मुझे देर लगी और न उनको । उनसे मिलतेमें 
बडी प्रशन्भता हुई | ट्रेंलके लेट आने एवं मार्गमें होने वाली असुविध्ाओंके बारेमें बात होने लगी । थोड़ी ही 
देरमें डॉ० कोठटिया साहब भी आ गये और फिर हम सभी बातोंमें डूब गये । 

घर आतनेपर पड्तजीको समीपसे देखतेका प्रथम अवसर मिला । प्रात. ३ बजेंसे राजिके १० बजे तक 
उनकी दिनचर्या देखी । पंडितंजी ८४ पार कर चुके हैं। लेकिन उनका स्वास्थ्य बहुत अच्छा है। घरमे उनका 
अलग ही कमरा है, जिसमे वे लेखनकार्य एवं स्वाध्याय करते हैं। पास ही पुस्तकोंका ढेर छगा है, जिनको वे 
कन्सस्ट करते रहते हैं। भाज भी ये झास्त्रीय चर्भामें उतसे ही जागरूक है जितने कमी अपनी युवावस्थामें 
रहे हैं। कमरेमें पुस्तकोंफे अतिरिक्त कुछ प्रक्स्तिपन्र, जो उन्‍हें समय-समय पर राष्ट्र ओर समाज द्वारा मिल्ते 
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रहे हैं, आचार्योंसे चित्र, जिनसे उन्हें प्रेरणा मिलती रहती है, उनका एवं उनकी पत्नीका अलग-अलग बडा 
चित्र भी कमरेमे रूगा हुआ है, जो संभवत थुवावस्थाका है । उनकी पत्नीका कुछ वर्धों पूर्व स्थर्गंवास हो 
चुका है। अपने स्वाध्याय एवं लेखनके अतिरिक्त बिना नागा प्रात ८ बजे मन्दिर जी जाते तथा प्रवचन 
करते हैं ओर वहाँसे आकर दुकानमे बैठ जाते हैँ । पर पुत्रोंको परामशके सिवाय पंडितजी कुछ नहीं करते । 
दुकान दोनों पृत्र समालते है । पुत्र सुयोग्य ओर विनम्र है । 


दो दिन ठहरनेके पश्चात्‌ मैंने उनसे कहा कि मुझे आपके बारेमे कुछ जानकारी प्राप्त करनी हैं। 
यदि आपकी स्वीकृति हो, तो आज ही कुछ देर बैठ जावे । पडितजीने पहले तो कहा कि उनके पास अपने 
बारेमे कहनेको क्या है, क्योंकि जीवनमें ऐसा कोई उल्लेखनीय काय नहीं किया, जिसकी आपसे चर्चा 
कर सके । 

मैने पंडितजीसे पुन. निवेदन किया कि आपका जीवन तो समाजकी थाती (धरोहर) हैं । समाजको 
गव॑ है कि उन जैसा व्यक्तित्व उसे भिला हुआ है, इसलिये उनके जीवनकी घटनाओसे बत॑मान पीढी ही नहीं, 
आगे आनेवाली पीढोको भी प्रेरणा मिलती रहेगी । जब मैंने उनसे पुन अपने खट्टे-मीठे संस्मरण सुनातेके 
लिये कहा, तो पंडितजीने कहा कि ठीक है, जब आप कुछ प्रइन पूछना ही चाहते है तो फिर मुझे प्रश्नोका 
उत्तर देनेमे क्या आपत्ति हो सकती है ? 

प्रझन---आपका जन्म कब और कहाँ हुआ ? 

उत्तर--पंहितजीने प्रव्नका उनर देते हुये कहा कि उनका जन्म सोंरई ( रूलितपुर ) ग्राममे संवत्‌ 
१९६२ में हुआ था । 

प्रबन--मैंने सुना है आपके पिताश्रीका निधन बहुत जल्दी हो गया ? 

उत्तर-- पंडितजीने चिन्तनम डुबते हुये कहा कि डॉ० साहब, मेरे पिताजीका साया, जब मैं केवल 
तीन महीनेका शिशु था, तभो उठ गया था ! 

प्रहन---उस समय घरमें कौन-कौन थे ? 

उत्तर--मेरो माँ, मेरे बड़े भाई छतारेलालजी एवं एकमात्र बहिन थी। 

प्रदेनं--धरमे फिर कमाने वाला कौन बचा ? 

उत्तर--धरमे कोई कमानेवालः नहीं था। मेरी माँने ही जैसे-तैसे (छोटो दुकान) करके मुझे, बडे 
भाई 4 बड़ी बहनको पाला-पोषा । 

प्रधन--सुना है आपकी माँ भी आपको बाल्यावस्थासे ढी छोडकर स्वर्ग सिघार गई ? 

उत्तर--पंडितजीको अपने बाल्यकालकी याद आ गई और बड़े दु खके साथ कहने लगे कि जब मैं 
केवल ११ वर्षका था, तभी माँ गुजर गई। यही नही, माँके चार दिन पहले ही बड़ा भाई गुजर गया । 
बहनकी पहले ही शादी हो चुकी थी । डॉ० साहब, मेरा बाल्यकाल बडा संकटम्रस्त रहा । पहले तो घरमे 
कोई कमाने वारा था ही नही, लेकिन माँ एवं बडे भाईके मरनेके पण्चात्‌ मैं एकदम अनाथ हो गया । 

प्रशन--उस समय आप स्कूछ तो जाते ही होंगे ? 

उत्तर--बहाँ स्कूल जाता था। चौथी कक्षा पास करके स्कूल जाना छोड दिया । गाँवमे चार कक्षा 
तक ही स्कूल था । बाहर जाकर पढ़नेका तो प्रश्न ही नहीं था। 

प्रशन-+माँके मरनेके पृश्चात आपका जीवन कैसे गुजरा ? 
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उत्तर--डॉ० साहब, जीवनका क्‍या गुजरना था, पहले डेढ़ बष॑ तक सामाके यहाँ रहा और फिर 
सत्नार चला गया । 

प्रदन--आप वाराणसी ऐसी अवस्थामे कैसे चले गये ? 

उतसर--सागरमे एक दिन बड़े पण्डितजी गणेशप्रसादजी वर्णीके दर्शन हो गये । उस संयम मैं कोई 
१४ वर्धषका होऊंगा । पता नही, क्‍या देखकर वे मुझे अपने साथ वाराणसी ले गये और वही स्यथाह्ाद महा- 
विद्यालयमे भर्ती करा दिया । 

प्रधन--बनारसमें कितते वर्ष तक पढ़ते रहे ? 


उत्तर--वर्णीजीके कहनेसे मुझे प्रवेशिकारें भर्ती कर लिया । बाराणसीमे १६ वर्ष तक अध्ययन 
किया । व्याकरणाचार्य वहीसे पास किया | हमारे जमानेमे धर्मंशास्त्रका कोई विशेष महत्त्व नहीं था। 
पं० कैलाशचन्द्रजी, पं? फूलचन्द्रजी हमसे सीनियर थे और वे ही हमें कभी-कभी धर्मशास्त्र पढ़ा दिया 
करते थे । 
प्रशन--विद्यालयकी कोई घटना याद हो, तो बतलाइये ? 
उत्तर--एक दिन पं० फूलचन्द्रजीका झगड़ा किसी छात्रसे हो गया । अपने साथ अभद्र व्यवहारको 
देखकर उन्होंने त्यागपत्र दे दिया । उस समय मैं बोना आया हुआ था। जब मैं वापिस वाराणसी गया तो 
मैंने फूलचन्द्रजीसे त्यागपत्र नहीं देनेके लिये कहा । मे री और फूलचन्द्रजीसे घनिष्ठता थी । जब कैलाशचन्द्र- 
जी कक्षामें पढाने आये, तो हमने उनका विरोध किया और फूलचन्द्रजीका पक्ष लिया । 
प्रशन--आपके अध्ययनकालमे विद्यालय कैसे चलता था ? 
उत्तर--हमारे जमानेमे विद्यालयमें करीब ४० छात्र थे, जो विभिन्‍न कक्षाओमे पढ़ते थे । सभी 
बोडिगमें रहते थे तथा विद्यालपयका अच्छा वातावरग भरा और उसकी प्रतिष्ठा भी काफी अच्छी थी। उस 
समय श्री सुमतिच न्वजी विद्यालयके मत्रो थे। वे संस्थाकी अच्छी तरह देख-भाल करते थे । सभी छात्रोमे 
सामंजस्य था । 
प्रशन--आपने सानिया तत्त्वचर्चामें क्यों भाग लिया ? 
उत्तर---प० फूलचन्द्रजी शास्त्रीकी 'जैन तस्वमोमांसा' पुस्तककोी समाजमे बडी चर्चा रहती थी। 
उसका हमने बीनामें आठ दिनतक वांचन भी कराया । वाचनामें १० कैलाशचन्द्रजी , प० जगमोहनलालजी 
१० लालबहादुरजीने तथा मैते भाग लिया। विद्वतृपरिषदृको कार्यकारिणीकी मीटिंग भी वहाँ थी । विद्वत्‌ 
परिषद्की ओरसे पुस्तकपर विचार करनेके लिये एक सम्मेलन बुलाया था। अन्तमे वाचनामे ५० फूछचनजी के 
प्रयासकी तो सराहना की गयी । किन्तु उनके द्वारा प्रतिपादित सिद्धान्तोंका बिरोध भी किया गया । 
प्रश्न--मैने सुना है कि आपने “जैन तत्त्वमीमांसाकी मीमासा” भी लिखी थो ? 
उत्तर--आप जो कह रहे है वह सही है। मैदे बौना-बाखनाके पद्चात्‌ जैन तत्त्वसीमासाकी मीमासा' 
पुस्तक लिखी थी, जिसकी बादमें काफी चर्चा रही । 
प्रइन-- जयपुर (ल्वानियाँ) तन्वचर्चा' के हतिहासके बारेमें भी कुछ प्रकाश डालें ? 
उत्तर--हा० साहब, यह एक लम्बी कहानी है। खानियाँ तत्त्वचर्ता अक्टूबर सन्‌ १९६३ मे हुई 
थी । इसके पूर्य मेंने कितने ही लेख लिखे थे, जिनमे जैन तत्वमीमांसाकी आलोचना की गई थी । मेरे प्राम. 
सभी लेख 'जैन गजट' में प्रकाशित हुये थे । छेकित कुछ समय बाद जैम गजटने लेख प्रकाशित करना बन्द 
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कर दिया। सब्र मैंने प॑० फूछचन्द्रजीको एक स्थानपर बैठकर तत्त्यच्र्चाकी योजना बतानेके लिये बीनामें 
बुलाया और वे आ भी गये । हम दोनोंने मिलकर तत्वचर्चाको योजना बनाई, जिसे अखबारोंमें प्रकाशनके 
लिये भेज दिया गया ! 

प्रघन--तत्त्यचर्चाके लिये आपने जयपुर ही क्यों चुना ? 

उत्तर--पहले तो मैंने ५० फूलचन्द्रजीसे कहा कि तत्त्यचर्चा आप जहाँ अपना गढ़ समझें वही चर्चा 
की जा सकती हैं। लेकिन अब देखा कि जयपुर (लानियाँ) में आचायं क्षिबसागरणी महाराजका चातुर्मास हो 
रहा है तो वही स्थान उपयुक्त समझा गया। सेठ हीराछालछजी पाटनी निवाईवाले तत्त्वचर्चा-आयोजनका 
पूरा व्यय उठानेको तैयार हो गये तथा ब्र० लाडमलजोने सभी विद्वानोंको हमसे बिना पूछ ही निमंत्रण भेज 
दिये । इसके पद्चात्‌ पहले तो तस्‍्वचर्जामें पं० फूलचन्द्रजीमे आनेसे मना कर दिया । इसलिये विद्वानोंको 
भी आनेसे मना कर दिया गया । लेकिन जब वे अक्टूबरमे जयपुर पहुँच गये तो विद्वानोंको पुनः तार देकर 
बुलाबा गया । हम भी वहाँ पहुँच गये । हम लोगोंके पहुँचनेके पूवे ही तत््वचर्नाके नियम भी तय कर 
छिये गये से । 

प्रदन--सस्वचर्जाका प्रमुख मुद्दा कया था ? 

उत्तर--सोनगढ विचारधारासे हम लोग सहमत नही थे, इसलिये उनकी विचारधारा ही तत्त्वचर्चा 
का मुख्य मुह्ा बत गया । यह चर्चा कई दिन तक चलो । 


प्रशन--जरा, इसपर विस्तारसे प्रकाश डालिये ? 

उत्तर--तस्वचचाके तीन दौर चले । हमने शंका रखी, जिसका दूसरे पक्षते जवाब दिया। उस उत्तर 
पर फिर हमने शा प्रस्तुत की, उसका भी उत्तरपक्षने तत्काल उत्तर दे दिया। फिर चर्चाका त्तीसरा 
दौर चला और उसकी वही स्थिति रही । लेकिन किसी विद्वानको संतुष्टि नहीं हुईं, क्योंकि चर्चा चलते कोई 
१० दिन हो गये और इसलिये सभी थक-से गये । इसके बाद हम सब विद्वान्‌ दिल्‍ली बल्ले गये ओर वहाँ भी 
सोनगढ पक्षके उत्तरको हमले समीक्षा को, जिसका उत्तर भी मिला। इसके बाद तो चर्चा ही बन्द हो 
गई । फिर सोनगढको ओरसे खानिया तसस्‍्वचर्चाका प्रकाशन किया गया, जिसको दोनों पक्षोकों ओरसे 
छापना था । 

प्रदन--मैंते तो उस समय सुना था कि खानिया तस्वचर्चामे आपका पक्ष हार गया ? 

उत्तर---यह तो सोनगढपक्षकी ओरसे फैलाई गई निराघार एवं भ्रामक अफवाह थी । सोनगढपक्षने 
तो कभी कोई प्रएन नही रखा। ऐसी कोई सोनगढ़ पक्षकी शंका नहीं थी, जिसका हमने उत्तर नही 
दिया, लेकिन अब प्रशन व उत्तरसे अथवा तत्त्वचचसि क्या फायदा ? चर्चामे कभी कोई पक्ष अपनी हार 
नही मानता । 

प्रशत--इसके पदचात्‌ आपने सोनगढ़-विचारघाराका प्रभाव कम करनेके लिये और क्‍या किया ? 

उत्तर--मेने सोनगंढ़की विचारधाराको गलत सिद्ध करनेके छिये बहुत-सी पुस्तकें लिखी । इनमें 
(१) लानिया तत्वचर्नाको समीक्षा और उसमें सहायक (२) जैन तत्त्वमीमासाकी मीमासा, (३) जैनदर्शनमे 
कायंका रणभाव और कारक-व्यवस्था तथा (४) जैन शासनमे निश्चय और व्यवहार नय (५) पर्यायें ऋमबद्ध 
भी होती है और अक्रमबद्ध भी” के नाम उल्लेखनीय हैं । 

इन पुस्तकोंके अतिरिक्त कितने हो लेख लिखे और वतंमानमे भी ब्खिनेके प्रयत्नमें हूँ । समाजसे 


२० . सरस्थतो-वरदपुतन्र पं ० अंदीधर ध्याकरणाला्थ अभिनग्दन-प्रस्य 


जब आणछाके अनुसार आथिक सहयोग नही मिला,तो २००००/-₹० का १९७४-७५ में एक पारमाथिक- 
ट्रस्ट स्थापित किया, जिसके द्वारा 'जयपुर (खानियाँ) तत्त्वचर्चा और उसकी समीक्षा एवं जैन शासनमें निदवय 
और व्यवहार नय' पुस्तकें प्रकाशित की जा चुकी है। लेकिन उक्त साहित्यकी उचितरूपमे बिक्री न होनेके 
कारण आधिक कमी अभी बनी हुई है। 

प्रइन---वतंमानमे सोमगढके प्रभावके बारेमे आपके क्या विचार हे ? 

उत्त र--वर्तमानमे तो अधिकाश व्यक्ति सोनगढका नाम लेनेसे भी कतरातें है। सोनगढी होना 
अच्छा नही माना जाता है । इसलिये मेरी दृष्टिसे समाजम सोनगढ़के प्रभावमे कमी तो अवश्य आई है, पर 
यह नहीं कहा जा सकता कि उस कमीका मुख्य कारण क्या है। मेरे साहित्यका जितना एवं जैसा प्रचार 
होना चाहिये था वैसा नही हो रहा है । 

प्रइन--वरत॑मानमें जैन समाजकी स्थितिके बारेमें आपके क्‍या विचार हैं ? 

उत्तर--जैन समाज अभी तक द्रव्यानुयोग, करणानुयोग और चरणानुयोगके महत्त्वको नहीं समझ पा 
रहा है इसलिये जो सामाजिक वातावरण बना हुआ है वह धामिक दृष्टिसि और व्यावहारिक दुष्टिसे अच्छा 
नही है । 

प्रदम--युवकोमें धामिक जागृतिके सम्बन्धम क्या आप कुछ कहना चाहेंगे ? 

उत्तर--संस्क्रतिके महत्वको जबतक हमारे युवकगण नही समझेंगे तबतक युतकोमे धर्मके प्रति रूचि 
जागृत होना कठिन है। जब पूरा समाज ही धर्मके प्रति जागरूक नही है तब युवकोसे क्या आशा की जा 
सकती है । 

प्रश्न---आजकल समाजमे जो विस्फोटक स्थिति बन गई है उसके निराकरणके क्या उपाय है ? 

उत्त र--विस्फोटक स्थिति होना कोई नई बात नहीं हैँ। समाजमे तो ऐसी स्थिति बनती ही रही है। 
ऐसा कौन-सा युग था, जिसमे पूरे समाजमे शान्ति रही हो। इसलिये यह तो ऐसा हो चलता रहेगा, इससे 
बिन्तित होने जैसी कोई बात नही है । 

समय काफी हो गया था तथा पण्डितजी साहब भी कुछ थक-से गये थे, इसलिये आगे मैंने प्रश्न पूछना 
उचित नही समझा । लेकिन पष्डितजीकी हाजिर जबादी तथा स्मरणदक्तिको देखकर मुझे बडी प्रसन्तता 
हुई । पण्डितजीका व्यक्तित्व एव छोकप्रियता जैन समाजमे कंसी है, क्योकि विद्वानका अपने धरमे कम सत्कार 
होता है और वह बाहर अधिक सम्मान पाता है। इसलिये मैं बीना समाजके वृद्ध एवं क्रान्तिकारी व्यक्तियों 
के भी पण्डितजीके प्रति विचार जानलेके लिये उनसे मिलने चल दिया ! डॉ० कोठिया साहब एवं डॉ० भागेन्दु 
जी भी मेरे साथ हो लिये । और मुझे समाजसे मिलानेमें अत्यधिक सहृदयता दिखलाई । 


पंडितजीके प्रति बीना समाजक प्रमुख व्यक्तियोंके उद्गार 


सर्वप्रथम हमलोग शाह अमृतलालजी जेनसे मिले । शाह किरानाके व्यापारी है _ तथा आपको दुकान 
पण्डितजीकी दुकानके पास ही है । उनकी आयु ६८ वर्षकी होगी । आपके विचार काफी विस्तृत हैं इसलिये 
उन्हे अलगसे प्रस्तुत ग्रन्थमे दिया गया है | वैसे शाह साहब पण्डितजीके प्रत्ति पूर्ण श्रद्धा रखते हैं और पष्डित 
जीके स्वभाव, व्यवहार, पाडित्य एवं सामाजिकताके बढ़े प्रअमक है तथा पण्डितजी जैसे विशाल व्यक्तित्वको 
बीना नगर सहित समस्त मध्यभ्रदेसकी घरोहर मानते है । 


२ | व्यक्तिश्त्॒ तथा कृतित्॑ : २१ 
श्री नन्‍्हेंलाल बुखारिया 


इसके पश्चात हमलोग श्री नन्हेंलालजी बुखारियाके पास पहुँचे । बुखारियाजी पंडितजीसे आयमे बड़े 
है । उनकी आयु ८७ वर्षकी हैं। अभी भो शरीरमे कडकपन है। लेकिन ज्यादातर थे धरमे ही रहते है । 
बुखारियाजी वर्षो तक समाजके अध्यक्ष रहे है) उनको पत्नी श्रीमती रतनीबाई ८४ वर्षको होंगी । 


जब मैंने अपने आनेका कारण बताया तो कहने लगे पण्डित बंशीघरजीके बारेमें क्या कहना है ? 
उनको स्वभाव तो बडा मधुर है । सबसे मिलते-जुलते रहते है । विद्वान है। पर कभी-कभी वे अपनी बातपर 
अड जाते हैं और फिर अपनो ही बातको रखनेका प्रयास करते है । 


प्रहन---क्या आप बता सकंगे कि उनके प्रति समाजमे कसी घारणा है ? 


उत्तर--पण्डितजी २६ वर्षों तक बीना-समाजमे सब कार्यो आगे रहे । वे अच्छे राजनीतिज्ञ भी रहें 
हैं, स्वतन्त्रता सेनानी है । इसलिये उनके बारेमे मैं क्या कह सकता हैँ ? 


प्रवन--मैने बातको आगे बढाते हुये जानना चाहा कि उनके जमानेमे संस्थायें कैसी चलती थी और 
आजकल कैसे चलती है ? बया इनमें आपको कुछ उतार-चढाव दिखाई देता हैं ? 

उत्तर--वे अपने परूंगपर ही लेटे हुये कहने ऊूगे कि विद्यालय तीन आधारपर चलते हे--सचाऊक 
अध्यापक एवं विद्यार्थी । संस्थाये तो पण्डितजीके पूरं॑ भी चलती थी। लेकिन पण्डितजी द्वारा संभालनेके 
पश्चात्‌ सभीने आशातीत उन्नति की है। और जब उन्होंने उन्हें छोड दिया तो उनमे फिरसे शिथिलता आ 
गई। इसोसे आय उनके अ्यक्तिलकी पहिचान सकते है। पण्डितजीका बीना समाजमें कोई विरोधी नहीं है, 
क्योकि वे सबको साथ छेकर चलते है । 


प्रशन--मैने सूना हैं कि आप भी स्वतन्त्रता-सेनानी रहे थे ? 


उत्तर--इस प्रदनपर वे मुस्कराने लगे। वे कहने लगे कि मैं और पण्डितजी दोनो ही जेल गये थे । 
सागर जेलमे हमदोनो साथ रहे । सागरसे उन्हे दूसरो जेलमे भेज दिया गया और मुझे सागर ही रखा गया । 
मैं सी क्लास में था और पण्डितजी बी कलासमे थे । 


वे आगे कहने छगे कि आजकल समाजका वातावरण बहुत खराब है। यहाँकी सस्थाओकों एक-डेढ 
लाखकी इनकम है लेकिन झगडेक़ी जड भी वही है । इतनी हनकममे तो बहुत अच्छा विद्यालय चल सकता 
है । लेकिन उधर कोई ध्यान नहीं देता । उन्होंने अपनी बातकों जारी रखते हुये कहा कि वर्तमानम निरचय 
और व्यवहारका झगड़ा चल रहा है । पण्डितजी व्यवहारके पोषक है तथा उसका वे पूरा समर्थन करते है । 
हम पण्डित फूलचन्द्रजीकी प्स्तक “जैन तत्त्वमीमासा” पढ़ते रहते है, लेकिन दोनो ही एकागी लिखते हैं । 
पण्डितजी तो बहुत बड़े विद्वान है लेकिन हम तो बहुत कम पढे लिखें है । इसलिये इस सम्बन्ध कह भी क्या 
सकते हैं । इतना कहनेके पश्चात्‌ वे चुप हो गये और हम उनसे क्षमा ग्राचना करते हुये उठकर चले आये । 
सिघई आनन्दकुमारजी 

इसके पद्चास्‌ श्रो सिधई आनन्दकुमारजी जैनसे घरपर जाकर भेट की । सिंघईजी बीना निवासी है ! 
व्यापारी है तथा ७६ वर्ष पार कर चुके हैं। सर्वप्रथम डॉ० कोठियाजीने मेरा एवं डॉ० भागेन्दुजीका 
परिचय कराथा। मैंने सर्वप्रथम अपने आनेका कारण बतलाया तथा पण्डितजीके अभिनन्दन-प्रथकों चर्चा की तो 
वे स्वत ही कहने लगे कि पण्डितजीसे मेरा सन्‌ १९२८से परिचय हैँ । उनकी यही शादी हुई थो। पासके 


२२ * सरस्यतो-दरइपुत्र ५० दंकोघर व्याकृरणालाय अभिसस्दन-ंस्य 


भकानकी और संकेत करते हुये कहा कि इण्डितजोकी इसो मकालमें शादी हुई यो | उस समय मेरी आयु १४ 
वर्धषकी थी । उनका विश्राह बहुत ही साईं ढंगसे हुआ था । 

प्रधन--पश्डितजीका यहाँ आज्ञा कैसा रहा ? 

उत्तर--पण्डितजोके यहाँ आश्वेसे समाजमें बडो चेतना जागी । उन्होंने पूरे दिगम्बर जेन समाजकों 
संभाला तथा संस्थाओंके संचालनमें युँश दिया तथा समाजकों एक सूत्रमें रखा तथा जहाँ तक हो सकता था 
सवाजको सुधारकी दिलशामे मोडनेमें हुफल रहे । 

प्रहत--कक्‍्या आप पण्डितजौके वित्तारोंते सहमत रहे हैं ? 

उत्तर--पण्डितजीका तौ ज्लैवाभावी जीवन रहा है। उन्होने बेतनके नामसे समाजसे अथवा किसी 
हस्थासे एक पैसा भी तहीं लिया । यही नहीं, कभी मानपत्र भी स्वीकार नहीं किया । उनका जीवन पूर्ण 
निस्पृह्टी जीवन रहा है । उन्होंने क्दैव समाजको एवं युवकोकों अच्छे सार्गपर छगाया। मैं जब म्यनिर्सिफल 
चैपरमन था, तो पण्डितजीको चुह्ावमें खड़ा होनेके लिये बहुत कहा गया, लेकिन उन्होंने उसे कभी स्वीकार 
नहीं किया । 

ये कहने लगे कि बीनूएमें जब कभी भुनियोंका विहार होता है, पण्डितजी मुनिसंघको बहुत सेवा करते 
है, उनको स्वाध्याय कराते हैं॥ अभी मुनि श्री सृधासाभरजी महाराज आये थे, तो पंडितजीने एक महीने तक 
समयसारकी वाचना को । बित्वय-व्यवहार, उपादान-निमित आदिके झगड़ोमे बीना समाजने सर्देव पंडितजीका 
साथ दिया है। अभी समसश्नारको वाजनामें कितने ही विद्वानोंको भी आमंत्रित किया गया था । पण्डितजीने 
उनकी सुन्दर व्यवस्था करके बीना निवासियोंका हृदय जीत लिया । 

प्रदल---पंडितजीकी और क्या विशेषता है, एक-दो गिनाइये ? 

उत्तर--हमारे सागर-मंडरूके सभी राज्याधिकारी पंडितजीकी ईमानदारी, निस्वार्थ सेवा एवं सच्चाई- 
से प्रभावित हैं। कचहृर्रीमें पंडितजीने जो कुछ कह दिया उसीको सही माना जाता हे । यह, कया पडितजीकी 
क्रम विशेषता है ? हतता कहकर वे चूत हो गये और हमने भो हाथ जोड़कर उनसे विदा मांग लो | 
पंडित भैयालालजों ध्षास्त्री 

इसके पश्चात्‌ मुझे पं० मैयालालजो शास्त्रों बोना मिवासीसे भेंट करनेका अवसर मिला । पं० भैयालालजो 

शास्त्री पं० बंशीधरजीके धरपर ही आ गये थे । आप दोनों एक ही उम्रके है । बहुत सक्रिय है । में जब बोना 
गया ती वहाँ समाजके चुतावोंकी चर्चा थी। प॑ भैयालारूजी शास्त्री चुनावमे तो जीत गये, लेकिन उनकी पार्टी 
बहुमतमें नही आ सकी । जब मुझे अताया गया कि ये पं० फूलचन्द्रजीके छोटे भाई है तो मुझे उनसे मिलतेमें 
और भी प्रसत्तता हुई । लेकिन विचारोंमें दोनों भाई अलग-अलग है। एक व्यवहारका पूर्ण समर्थन करते है 
तो दूसरे प॑० फूलचद्रजी निश्ययका पक्ष करते हैं । जब मैंने प॑० भैयालालजो शास्त्रोसे प॑ बंदीघरजीके बारेमे 
कुछ विचार प्रकट करतेके लिये कहा तो वे कहने रूगे कि हम तो ६२ धर्षसे पं०जीके सम्पर्क हैं । हमारा 
तो उनको पूर्ण सहयोग रहता है। हम दोनोंमें सोनगढ़को लेकर खूब चर्चायें होती रहती हैं। बडा आनसद 
आता है चर्चा करने में । पंडितजीका बहुत ऊँचा ज्ञान है, इसलिये बे प्रत्येक ब्रातको स्पष्ट रखते है । 

प्रइल--पंडितजी अस्त्रच्यवसाथी कैसे बन गये ? 


उत्तर--पंडितजीका प्रारस्भसे व्यापारकी ओऔर ध्यात्न रहा । उन्होंने अपने इवसुरसे लोन छेकर वस्त्र- 
व्यवसाय करना प्रारम्भ किया । और उसमें कृ्ण सफलता प्रापष्णश की। उनकी सच्चाई एवं ग्रापकोंके साथ 
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अच्छा बर्ताव हो उनकी सफलताका मूल कारण है। भाहे कंस! हो शहक भा जावे दे एक भाव बोलते हैं और 
उसे कभी कम नहीं करते हैं, इसलिये ग्राहकोंका आपको दुकानके प्रति विश्वास जम गया और वे उनके यहाँ 
खूब आने रूगे । 
ठाकुर हरनाथतिहजी 

हमारी बातचीतके बीचमें वहां ठाकुर हरनाथसिहजी आ गैंथे, जो रेलवे सबिसमें है और ५३ वर्षकी 
आयुके हैं। मूल निवासी माँझ ग्रामके हैं, जो रायबरेली जिरेमें है। ठाकुर साहब पंडितजीके पनके ग्राहक 
कैसे बने, उसे अपनी बीती बात कहकर बतलाते लगे । मैं बीना शैटैदनपर झ्लाँसो स्टेशनसे तबादला होकर 
बीना आया | कुछ दिनों बाद में बीना ग्राममें कुछ कपड़े खरीदनेके लिये आया। तीम-चार दुकानोंपर कपडा 
देखा, छेकिन पसन्द नहीं आया तथा भाव भी तेज लगा। अन्तर में घूमता-धूसता पंडितजीकी दुकानपर 
आया | वहाँ साडी देखी । पसन्द आ गई । पंडितजीने साढीके १४.२५ योले । हमने उन्हें १४ रुपये देनेके 
लिये कहा । लेकिन पण्डितजीने चार आना कम करके देनेमें मना कर दिया । फिर मैं दूसरे दिन आया। 
और चार आना कमपर साड़ी देनेके लिये कहा । लेकिन पण्डितजीनै फिर मनाकर दिया । फिर हम तोसरे 
दिन आये, यह सोचकर कि अब तो साडीको १४.२५ रुपयेमें ही ले छेंगे। लेकिन दुकानपर जब्र आये तब 
मालूम पडा कि साड़ी बिक चुकी है। लेकिन दुकातके एक व्यक्ति हरैप्रसादजीने कहा कि तुम्हारे बापने भी 
साडी खरीदी हैं। आखिर मुझे पण्डिलजीकी ईमानदारीपर विश्वास हो गया और उस सम्रयके बाद पंड़ितजी 
की दुकानसे ही कपडा खरीदने लूगा। वैसे पण्डितजोकी ईमानदारी एवं एकसाव सारे नगरमें चर्चाका 
विषय रहते हैं । 

ठाकुर साहबने पण्डितजीकी उदारताकी एक और घटना सुनाहईँ। उन्होंने कहा कि भेरी छड़कीकी 
शादीमे पण्डितजीने मुझे उधार पैसे देकर उस समय मदद दी, कि जब मैं चारों ओरसे निराद्य हो चुका था 
तथा जहाँ कहीसे पैसा आने थे वहाँसे नहीं आये । मैं पण्डितजीके पास प्रौत काल पहुँचा । स्नान भी नहीं 
किया था। पण्डितजीको मनकी बात कहनेमें डर-सा लग रहा था। लेकिन जब अपनी बात कहनी ही पडी 
तो पण्डितजी मेरी पूरी सहायता की और अपने भर खाना भी खिलाया तबसे आजतक हम तो पण्डितजोकी 
दुकानके पक्के ग्राहक बन गये हैं । 

इसके पष्चात्‌ मैंने पण्डित भैयालाल शास्त्रीसे पण्डितजीके बारेमें कुछ और बतानेका अनुरोध किया तो 
उन्होंने कहा कि पण्डितजी जब बिद्वत्‌ परिषद्‌्के अध्यक्ष थे, तब मुझे उनके साथ दो-तीन स्थानोंपर जानेका 
अवसर मिला | उनका मुझे पूर्ण वात्सल्य एवं सहयोग मिला । 

उन्होंने आगे कहा कि सैद्धान्तिक चर्चा करनेमें पण्डितजीकी बहुत रुचि रहती है। उनका इस संबंध- 
में अगाघ ज्ञान है और वे अपने शानकों चारों ओर बिलेरना चाहते हैं । 

बीनामें और भी बहुतसे वृद्ध एवं युवा समाजसेवी हैं जो पण्डितड़ीके पुरे प्रशंसक एवं शिष्यके रुपमें 
हैं। लेकिन समय कम होनेसे उनसे भेंट नहीं कर सका । 

पण्डितजीका विशाल व्यक्तित्व सदा आगे बढ़ता रहे तथा वे समाजकी अपने सैडान्तिक ज्ञानसे इसी 
तरह सैबा करते रहें । इसी भावनाके साथ मैं भी उनके प्रति अपनी श्रद्धा एवं सम्मान व्यक्त करता है । 


सोरईके प्राचीन जिनमन्दिरका 
बेदिका लेख : एक दस्तावेज 
७ डॉ० दरबारीलाल कोठिया , बीना 


सोरईके एक प्राचीन दिगम्बर जैन मंदिरकी वेदिकाके नीचे पाषाण-पट्टीपर जो लेख खुदा हुआ है 
उससे इस ग्रामकी प्राचीनता, सम्पन्नता और जनबहुलतापर अच्छा प्रकाश पडता है । यह मदिर कैसे बना 
और कैसे उजडा, इसका तो इस लेखमे कोई सकेत नही मिलता । किन्तु वृद्ध-परम्परासे सुना जाता है कि 
मन्दिरके निर्माता सिंघई मोहनदास राजाके वित्ताधिकारी जैसे किसी उच्च पदपर प्रतिष्ठित थे और राजाके 
अत्यन्त प्रिय थे । वह उनपर बहुत प्रसन्‍न था। राजाने उनसे आग्रद्े किका कि आप जिन भगवानकों भवित- 
के लिए किछेसे सटा हुआ अपना जिनमन्दिर बनवा लें। सिंघई मोहनदासने राजाके प्रेम और आशसे दिगम्बर 
जैन मंदिर बतवा लिया और विधिवत्‌ उसकी प्रतिष्ठा भी हो गई । कुछ लोगोंने इसके विरुद्ध राजाके कान 
भर दिये और राजाने कुपित होकर मन्दिरजीसे श्रीजी हटवा दिए । कितने वर्षों तक इस मन्दिरमे श्रीजी 
विराजमान रहे, कहा नही जा सकता | लेखमें इतना ही उल्लेख है कि विक्रम मंवत्‌ १८६४ में इसकी प्रतिष्ठा 
हुई और मन्दिरकी नीव वि०सं० १८६२ में रखी गयी । दो वर्ष इस मन्दिरके निर्माणमे छगे | बादको इसमे 
प्राईमरी स्कूल लगने लगा । 


इसमे प्राईमरी स्कूल कबसे रूगा, यह जानकारों शासनके कागजातोंसे प्राप्त हो सकती है। पर 
अनुमानसे संप्रति इतना कहा जा सकता हैं कि १८२ वर्ष पूर्व बने इस मंदिरमे, कुछ वध खाली पडा रहनेपर, 
१५० से १७५ वर्षों तक स्कूल लगता रहा है। व्याकरणाचाययं श्रद्धेय पं० बंशीघरजी (८४) उनके पिताजी 
और पितामहने इसी स्कूलमे पढा है । हमने भी इसीमें सत्तर वर्ष पूव अध्ययन किया था । 

इस लेखमें कई तथ्य महत्त्वपूर्ण उपलब्ध होते हैं । उनमें कुछ निम्न प्रकार हे-- 

१ यह मन्दिर माध वदी १३, वि०स० १८६४ मे प्रतिष्ठित हुआ था । 

२ इसकी नीव अपाढ सुदो ७ बुघवार, वि०सं० १८६२ में रखी गयो थी । 


३ मूल संघ, बलात्कारगण, सरस्वतीगच्छ और कुन्दकुन्दाघार्या म्नायमे जिनागमके उपदेशानुसार इस 
मन्दिरकी प्रतिष्ठा हुई थी । 


४ इसके प्रतिष्ठाकारक थे वेश्यवर्ण, वश इक्ष्वाकु, गोत्र पदुमावती, [जाति] गोलापूर्व, बैक चन्देरिया, 
श्री साहू किसोरी, उनके पृत्र (प्रथम) कूते सिंघई, दूसरे पुत्र जजब सिघई, कूते सिघईके दो पुत्र, (प्रथम) 
श्री साहू इन्द्रमन, उसको पत्नी मौनदे, उसका प्रथम पुत्र सिघई धनसीध, उसकी पत्नी दीपा, उसका पृत्र 
घोकल, और हितीय पुत्र सिंघई कुवंरमन, उसकी पत्नी पजो, उसके दो पुत्र, प्रथम मनराखन, द्वितीय 
करनज़ू । कृते सिधईकी पत्नी सीता, उसके लघु पुत्र (द्वितीय पुत्र) यज्ञ (प्रतिष्ठा) कर्ता (कारक) श्री सिघई 


मोहनदास, उसकी पत्नी जैकी, उनका पुत्र श्री लाला मान्धाता। ये सभी चिरंजीव हो । मन्दिरके लिर्माता 
और प्रतिष्ठाकारक मुख्यतया श्रो सिचई मोहनदास थे । 


५ लेखमे प्रतिष्ठाचायंका नामोल्लेख नही हे, जैसा कि आजकल होता है । किन्तु प्रतिष्ठा-कारकके दो 
हवलदारों (कार्यकर्त्ताओ-कारन्दाओं), एक श्री राउत हरीसिंध लोधी ठाकुर, गोत खोरमपूरिया ओर द्वितीय 
हवालदार उदीनन्द साव कडोरे पचलोरो दामपवार, रूडिया लालजू व मोकम व उपसाव घोकलजी, वीजकके 
लेखक श्री फौज दार ललू कड़ोरे पिपछासेवारे, बसंत कारीगर जैसोके नाम अंकित है । 


२ | व्यक्तित्व तथा छलित्थ : २५ 


६. भौगोलिक एवं ऐतिहासिक तथ्य भी इस लेखमें हैं। उस समय सोरई, जो आज उत्तरप्रदेशके 
छख्तिपुर जिलेके अन्तर्गत है, श्री महाराजाधिराज श्री महाराजा राजा मरदनसिंघज देवकी जागीर भी, 
जिनकी राजधानी गढाकोटा (सागर, मध्यप्रदेश) थो और उनकी जागीरदारीमे सोरईका प्रशासन ठाकुर 
श्री महाराजकुमार श्री दिवान दुरजन सिधजू देव, उनकी ठकुराईन श्री महाराज कुमार श्रो दुलैया हंसकुंवरजू 
देवोके अधीन था। 

ये तथ्य ऐसे हैं, जो सीरईकी ऐतिहासिकता और सांस्क्रतिकताको प्रकट करते हैं । 


मूल लेख और छेखमें उल्लिखित वंशावली दोनों यहाँ दिये जाते हैं । लेख हमें प्रिय भाई पं० दुली- 
चन्द्र शास्त्री एवं भाई विनोतकुमारने मोंरई स्त्रयं॑ जाकर और खण्डहर पड़ी वेदिकासे छाकर विया है। 


सूल वेदिका-लेख 


संबत्‌ १८६४ त्रणे नाम माग वदि १३ सुभे ता दिन श्री जिनमंदिर प्रतिष्ठा अस्थापनीयतुं श्री मूल- 
संघे बलाकारगणे सरस्त्रतोगच्छे श्रीकुंदकुंदचा्जन्याये श्रीजिनागमउपदेसनीयतु महान जग्य, जागोर श्रीमहा- 
राजाधिराज श्रीमहाराजा श्रोराजा मरदनर्सिचजूँ देव राजधाती गडाकोटा तस्थ जागीर मधे नग्र 
सोरईके ठाकुर श्री महाराज कोमार श्री दिवान दुरजनर्तिघजूदेव तस्य ठकुराईन श्री महाराजकोमार श्रीदुलेहिया 
हँसकुंवरजु देग्य तत्र पुर वैहीसवर्न वंस इृष्वाक गोत पद्मावती गोलापुूरब बैक शंदेरिया श्री साहू किसोरी तस्य 
पुत्र श्री साह कृतेसिष दुतिय सुन अजवसित्र कृतेसिघके सुव दोही श्री साहू इद्र्मन तस्य भार्जा मौनदे तस्य 
पुत्र क्ष प्रथम मिघही धर्नातरण्त भार्जा दोपा पुत्र घोकल दुतिय सुत श्री सिंघही कुवरमन भार्जा पजो सुत देव 
(दो) प्रथम मनराखन दुतिय करनजू्‌ कूनेसिधके भा्जा सोता लधुसुत जग्यकरता श्री सिचही मोहनदास भार्जा 
जैको तस्य पुत्र लाला मानघाता चिरजीवत ताके ह॒आलदार करता श्री राउत हरीसिध लोधी ठाकुर गोत 
षोर॑मपुरिय दृतिया हवालदार उदीनंद सावा कडोरे पचतौरो व दाम पंवार गुर लडिया छालजु वा मौकम वा 
लुप साथा घोकल बोजकके लियैया श्री फोजदार लक्कू कड़ारो पिपलासेवारे बसंत कारीगर नै श्रो जिन मंदिर 
जू को संवत्‌ १८६२के अषाढ सुदि ७ बुधेको नो घरी सुभं । 


7६ : सत्त्यतो-अरदपुत्र पं० बंधोधर व्याकरणायार्थ अभिनन्दस-प्रत्म 





सन्दिरके निर्माता एवं प्रतिष्ठाकारक 
सिंधई सोहनवासको बंशावलो 
किलेसे सटे निर्मित स्कूल वाले सोरईके दि० जैन मन्दिरकी वेदिकाके नीचे पाषाण-पट्टपर उत्कीर्ण लेखानुसार 
श्री साह किसोरी 
| कमल सकल 0 ३] 
श्री साहू कृते सिंघई श्री अजवसिधई 
| (सीता) हे 
| 
श्री साहू इन्द्रमम सिघई (मौनदे) श्री साहू मोहनदास कक (जैको) 
नि श्री लाला मानधाता 
श्री साह धनसींघ (दीपा) सिंघई कूँवरमन (पजो) 
| [पं 
घोकल | | 
मनराखन करनजू्‌ 


नोट--पुरुषोंके नामोंके साथ ( ) ऐसे कोष्ठकोंमे दिये गये नाम उनकी पत्नियोके नाम हैं । 





सोंरई : पूज्य पिताजीकी जन्मभूमि 
७ श्री विनीत कोठिया, बीना 


सोरई ( लल्तिपुर ), उत्तरप्रदेशके मडावरा-मदनपुर मार्गके बीच बम्हौरी प्रामसे रे किलोमीटर दूर 
स्थित है । इस स्थानका नाम “सोंरई”' कैसे रखा गया, इसका ज्ञान मुझे नही है, छेकिन सुननेमें आया है कि 
इप स्थानपर स्वर्ण भण्डार है । अत' स्वर्णमयी नगरी होनेसे इसका नाम सोरई ” रखा गया । इस स्थानकी 
महसता मेरे लिए इसलिए है कि यह मेरे पूज्य पिताजीकी जन्मभूमि हैं । 

मुझे उस समय अत्यन्त प्रसन्‍नता हुई जब परम आदरणीय १० दरबारीलालजी कोठियाने मुझे एवं 
आदरणीय मैयाजी पण्डित दुलीचन्दजी, सोरई वालोको सोरई जानेका आदेश दिया । तथा उन्होने हमलोगोको 
कुछ महत्त्वपूर्ण कायं दिये, जिन्हे हमे सोरई जाकर पूर्ण करना थे । 

पूज्य पिताजीके “अभिनन्दन-प्रन्थ' ' के लिए उनकी जन्मभुमिके सन्दर्भम सामग्री जुटानेका काम हमे सौंपा 

गया था | हमें कुछ जानकारी एकत्रित करनी थी जैसे क्रि--इस समय वहाँको स्थिति, वहाँके जैन मन्दिरोंके 
बारेमे जानकारी तथा उनके फोटोग्राफ इत्यादि । इन सबमे प्रमुख था वहाँके एक प्राचीन जैन मंदिर, उस मदिर- 
के शिलालेखकी पूरी इवारत तथा उस शिलालेखका एक फोटोग्राफ भी | इस मदिरजीके बारेमे जानकारी एक- 
त्रित करनेकी आवश्यकता इसलिए भी थी, क्योकि पूज्य पिताजीने अपनी शिक्षा यहीसे प्रारम्भ की थी । 
सोरई : यात्रा-विशेष 

मैं जब आदरणीय भैयाजीके साथ सोंरई-ग्रामके लिए रवाना हुआ तो अपने आपमे बहुत प्रसन्‍न था, 
क्योकि पूज्य पिवाजीको जन्मभूमिके दर्शन करनेका मुझे सोभाग्य मिल रहा था । इससे पहले मैं वहाँ गया 
अवश्य था। लेकिन बहुत पहले, समग्र गुज रनेके साथ-साथ वहाँकी याद भी घुंघली पड चुकी थी । जुलाईका 
महीना होनेके कारण मौसम हमारे अनुकूल नहीं था, लेकिन हमलोगोको वहाँकी जानकारी जुटाना है , यह 
सोचकर हमलोग रवाना हो गये । 

हमलोगोंने बस द्वारा सोरईमे प्रवेश किया । आदरणीय भैयाजीने मुझे बताया कि “बहुत पहले ये बसें 
इत्यादि नही चला करती थी । सभीलोग यहाँसे मडाबरा तक पैदल जाया करते थे, और वहाँसे अन्यत्र जातेकों 
बस मिलती थी । कभी-कभी तो ललितपुर तक पैदल जाना पडता था । लेकिन आजकल कई साधन मोजूद 
है, सोरईसे बीना, सागर, मड़ावरा और लल्तिपुरको जोड़ने वाली पक्की सडक हैँ और बसें भी सब जगहको 
जानेंके लिए मिल जाती है | 

आदरणीय भैयाजी राहमे चलते, मिलनेवाली सभी प्रमुख जगहोंकी मौखिक जानकारी हमें देते रहे । 
उन्होंने अपने जीवनके लगभग ४० वर्ष यहाँ ब्यतोत किये थे । तबसे लेकर आजतक शने -शर्ने वहाँ काफी 
परियतंन हो चुके थे, अत वे पहलेकी स्थिति ओर बर्तृसान स्थितिका तुलनात्मक वर्णन कर रहे थे । 

पहले हम लोग घर पहुँचे, जहाँ वत्तमानमे आद० भैयाजीके छोटे भाई श्री फूलचन्द्रजी रहते हें । 
उन्होने इस घरके बारेमें भी बताया कि किस तरह संघर्षमयी जीवन बिताते हुए इस धरका निर्माण कराया 
गया था। उन्होने कुछ ऐसे स्थानोके बारेमे भी बताया जहां पहले एकदम खुला मैदान था। आज वहाँ 
मकानोंने अपना ढेरा जमा लिया हैं। उनके कयनानुसार “जहाँ बाजार लगता है वहां पहलछे पर्याप्त जगह थी 
केकित आज सकानोंकी भीड़मे उस स्थानको तंग कर दिया है ।” 


२८ : सरस्थतो-धरबपुत्र पं० अंज्ीघर ब्याकरणाजाय अभिनत्वन-प्रग्य 


सोरई : ऐतिहासिक पृष्ठभूमि 

सफरकी थकानके बावजूद हम लोग उसी दितसे काममे जुट गये । सबसे पहले हम लोग उस प्राचीन 
जैन भंदिरकी ओर रवाता हुए, जो बादमे स्कूलका रूप ले चुका था। इसी स्कूलमें पूज्य पिताजीकी छिक्षा 
आरम्भ हुई थी। जैसे ही हम लोग वहाँ पहुँचे, तो मैंने मंदिरजीको ऐसी स्थिति देखी, जिसकी मुझे कदापि 
कल्पना नहीं थी । कभी वहाँ मंदिर रहा होगा, लेकिन वर्तमानमे बहु जीणं-शीर्ण हालतमे एकदम खण्डहर 
हो चुका था। जगह-जगह उस मंदिरजीकी दीवालोपर धास उग आई थी। धरातलसे करीब १५ फुट ऊंचे 
टोलेपर बने उस मंदिरमे जानेका मुझे रास्ता नही सूक्ष रहा था । ऊबड़-खाबड़ रास्तेसे ऊपर चढ़कर जाना 
पडा, तब कही हम लोग उस मन्दिरके मुख्य दवारतक पहुँच सके । जैसे ही मै मन्दिरके अन्दर प्रवेश हुआ, तो 
पाया वहाँ एकदस अन्धेरा, केवल मुरुष द्वाससे मद्धिम रोशनी अन्दर प्रवेश कर रही थी, जो हमें अन्दरका 
रास्ता बतानेके लिए पर्याप्त भी। अन्दर मकड़ियोने भी अपने जाल फैला लिए थे, “कुछ देरके लिए मैं 
सोचमे पड गया ! जहाँ कभी मन्दिर रहा, उसके बाद प्राईमरी स्कूल रहा तब वहाँ अच्छो-आसी चहल-पहुरु 
रहती होगी, लेकिन आज एकदम वीरान्‌'”/!” 


मैं पुत. बरतंमान स्थितिमें लौट आया और वहाँके मन्दिरजीकी प्रतिष्ठाका शिलालेख खोजने लगा । 
आदरणीय भैयाजीका साथ था। अत किसी किस्मकी बाघा उत्पन्न नही हुई । मन्दिरजीके फरशंपर मिट्टी 
आदिका जमाव भी काफी हो गया था, कारण कि मैंने देखा कि मन्दिरका ऊपरी हिस्सा ढहकर नीचे गिर 
गया था। जैसे हो भैयाजीने वहाँकी वेदिकाके नीचे पराषाणपर उत्कीर्ण “प्रतिष्ठा-लेख” की ओर इशारा 
किया तो मैंने देखा कि वहाँकी वेबिकापर इस समय कोई पत्थर नहीं था, हाँ ! केवछ शिलालेखका वह 
पत्थर वहाँ ज्यों-का-त्यो अवश्य लगा था। समय बीतनेके साथ-साथ घूल, मिट्टी आदि उस छिलालेख एवं 
वेदिकापर अपना स्थान बनातो रही । हम छोगोने वहाँके स्थानीय व्यक्तियोंको सहायतासे उस शिलालिखको 
साफ करनेकी असफल कोशिश की । तब भी उसपर खुदे हुए अक्षर अस्पष्ट थे, जो पढनेमे बिल्कुल नही आ 
रहे थे । अत हम लोगोंने शिलालेखपर सूखे चुनेका लेप लगाया, जिससे शिलालेखके शब्द उभरकर सामने 
आ गये, जिन्हें अब आसानीसे पढ़ा जा सकता था | करीब ५ फुट लम्बे और आघा फुट चौडे इस शिलालेख 
पर चार पंक्तियोमे इस मन्दिरजीकी प्रतिष्ठा सम्बन्धी जानकारी अकित थी | 


उस छिलालेखको मैं पढ़ता गया और आव० भैयाजीने उसकी इवारत एक कागजपर उतार छी। 
तत्पश्चात्‌ उन्होंने शिछालेख पढ़ा और मैं एक दूसरें कागजपर ज्यो-का-स्यों लिख लिया, ऐसा इसलिए किया 
ताकि शिलालेखका सार समझनेमे हम लोगोंको कोई परेशानी न हो । इसके बाद सुरन्त ही मैंने उस शिला- 
लेखके विभिन्‍न दिशाओसे कुछ चित्र कैमरेकी मददसे ले लिए। शिलालेखसे शञात हुआ कि यह मन्दिर १८२ 
साल पुराना है। शिलालेख वि० स० १८६४ में लिखा गया था, लेकिन मन्दिरका निर्माण वि० स० १८६२ 
में आरम्म हो गया था, लगभग दो वर्ष इसे बनानेमें लगे । मन्दिरजीसे बाहर आकर मैंने मन्दिरजीके कुछ 
चित्र लिए । एक खास बात मुझे यह भी देखनेको मिली कि यह मन्दिर ठीक सोरईके किलेसे सटकर बना 
हुआ हैं । अत मैंने उत्सुकताबश मन्दिर एवं किलेका संयुक्त चित्र अपने कैमरेमें कैद कर लिया । 


यहाँ हम छोगोका अधिकाश समय व्यतीत हो गया था । समय रहते भैयाजीने मुझे उस मकानके दर्शन 
कराये, जहाँ पूज्य दादीजी और पूज्य पिताजी रहा करते थे। “पुराने तरीकेका बनाकज्या मकान, जिसमें 
सामनेकी तरफ़ दो दरवाजे थे। एक बड़ा ओर एक छोटा । दाहुरकी ओर दरवाजेके पास ही दो आ के बने 


व्याकरणाचार्य की जन्मभूमि सोरई के मनोहारी दृश्य 





सोरई का छोटा दि० बैन मन्दिर 





पण्डितजीने जिस स्कूलमे पढ़ा हैं उसका एक चित्र सोरई का चन्देलकालीन एक प्राचीन जैन मन्दिर, जो 
और जो प्राचीन मदिर रहा । अब खण्डहर के रूप में अरक्षित स्थिति में है । 





सोरई का प्राचोन किला पण्डितजीके सोरईके मकानका एक चित्र 


२ | व्यक्तित्व तथा छृतित्व : २९ 


हुए थे तथा एक खुंटो भी ऊगी हुई थी । अन्दर एक बड़ा-ता कमरा तथा इसके बाद एकदम खुला आगन, जिसे 
दीवालोंने बारों ओरसे घेर रखा था। एक दहुलान भी थी तथा पशुओं आदिके लिए पर्याप्त व्यवस्था ।”' 
आवरणीय मैयाजीने यहाँके बारेमें बंताया कि किस अकार पूज्य पिताजी उस घरमे रहा करते थे, उन्होने बताया 
कि वर्तमानमे बिजलोकों समुचित व्यवथा हूं । परन्तु उस समय बिजली नहो थी, तब पृज्य पिताजी लालटेल 
के उजालेमे पढाई करते थे ।! बाहर निकलकर मैंने उस मकानके कुछ फोटो उतार लिए । 


इसके बाद हम छोग अपने स्थानपर आ गये । आद०» भैयाजो मुझे और भी बहुत-सी जानकारियाँ 
देते रहे कि किस प्रकार पृज्य पिताजीने अपने जीवनमे अभावों और कष्टोंसे संघर्ष किया । 

दूसरे दिनका काम इतना जटिल नहीं था, क्योंकि इस दित हम लोगोंको उन सभी जैन मन्दिरोंके 
बारेमे जानकारी एकत्रित करनी थी, जो वतंमानमें व्यवस्थित रूपसे विद्यमान है। अब मैं सोरईके उन 


रास्तोंसे गुजर रहा था, जिनपर पूज्य पिताजीने अपना बचपन व्यतोत किया था। मैंने वहाँ बच्चोको खेलते 
पाया तो उनके भो कुछ चित्र मैंने ले लिए | 


जैसे ही हम छोग मन्दिरजीकों आने वाले रास्तेकी ओर मुडे तो मोडपर हो मैंने एक 'मार्गसूचक पटल' 
देखा, जिसे पढ नेपर ज्ञात हुआ कि आदरणीय १० दरबारीलालजीने इस रास्तेका फर्शीकरण, आदरणीया 
भाभीजी श्रीमती चमेलीबाई कोठियाकी पुण्य स्मृतिर्में, उनके नामसे कराया है । यह रास्ता ठीक एक मंदिरसे 
होकर दूसरे मंदिरजी तक समाप्त होता है । मैंने उस पटल एवं उस रास्तेका भी चित्र कैमरेसे उतार लिया । 
इसके बाद हम लोग बड़े जैन मन्दिरजी गये | वहाँके दर्शनोपरान्त कुछ फोटो अन्दरके लिए । सुरई (गर्भगृह) 
के भीतर वेदिकापर भगवान पराश्वनाथकों एक भव्य एवं बडी मूतिके नीचे आसनपर एक इलोक लिखा था । 
मैंने मूति एवं इलोकका एक-एक चित्र कैमरेंकी सहायतासे ले लिया | तत्पदचात्‌ उप इलोकको एक कागजपर 
लिख लिया । बाहर आकर मैंने देखा कि इस मन्दिरजोके ठीक सामने एक जैन धर्मशालाका भी है। उस 
धरंशालाका भी एक चित्र मैंने लिया | उस धर्मझालाका मुख्य द्वार बहुत ही कलात्मक बना हुआ था। उसी 
धर्मशालाकी छतपरतसे बड़े मन्दिरजीका एक सुन्दर चिन्न मेने अपने कैमरेमे उतार लिया। इसके बाद हमलोग 
छोटे मन्दिरके लिये रवाना हो गये । उम मन्दिरका भी एक खूबसूरत चित्र मैंने खीच लिया। दशौनोप रान्त 
अन्दरके भी कुछ चित्र ले लिये | सोरईके ये दोनो मन्दिर शिखरबन्द, कलात्मक एवं व्यवस्थित बने हुए है । 


इसके पदचात्‌ हमलोग वहाँके चौथे मन्दिर जिसे बाजारका मन्दिर कहा जाता हैं, गये । यह मन्दिर 
चैत्यालयनुमा बना हुआ है| सामने ही मामा श्री राजकुमारजीका घर है। उन्हींके मकानकी छतसे मैंने एक 
फोटो उत्त मन्दिरका भी ले लिया । तत्पद्चात्‌, वहीसे गाँवके चारो ओर मैंने नजर घुमाई तो देखा चारो ओर 
हरियाली -ही-हरियाली है । गाँवका यह दृश्य मनभावन ऊग्र रहा था । 


इसके तुरन्त बाद हो हमलोग सोंरईके किलेकी ओर रवाना हुए। किलेका भी एक खूबसूरत चित्र 
खीचकर , मैं किलेके अन्दर प्रविष्ट हो गया तथा वहांके कुछ बच्चोकी सहायतासे मैं किलेकी ब्रुजंपर जा पहुँचा ! 
वहाँसे भो गाँवकी सुन्दरता आसमान छू रही थी । इस समय मैं गाँवके सबसे ऊँचे स्थानपर खड़ा था। 
एकदम खुलो-स्वच्छ हवा, चारो ओर हरियालीकी मुस्कान और भरपूर छोटे-बड़े पेड-पौधे मनको मोह रहे थे। 
किलेकी बुजंसे मैंने देखा कि वही दोनो जैन मन्दिर, जिनका उल्लेख में पीछे कर चुका हूँ, अब एक दुूसरेके 
बिल्कुल नजदोक नजर भा रहे है, साथ ही दूर हनुमान जीका मन्दिर, जैन धंशाला तथा उसका पूरा आँगन एंवं 
गाँव का अधिकाश हिस्सा भी । यह दृश्य सचमुच अद्भुत था, जिसे मैं कैमरेमे उतारे बिना न रह सका। 


३० . सरत्यती-दश्यपुत्र ५० बज्ञीधर ध्याकरणाचाय अभिनन्दत-प्रन्य 


इतना काम हो जानेके आद अब केवल एक जगह शेष रह गयी थी--'सोरईका बगीचा”” । इसमे मुख्य 
था उस बगीचेंमें स्थित मढ (मन्दिर)। शीक्ष हो हमलोग बगीचा पहुँच गये । यहाँ जाकर मैंने देखा बगीचेके 
बीच एक मह बना हुआ हैं, पत्थरोंको तराशकर तथा पत्थरों, खम्बों आदिको एकके ऊपर व्यवस्थित इंगसे 
रखकर इस मढका निर्माण किया गया है। मैने उस मढ़का भी एक सुन्दर चित्र लीच लिया। मैंने आभास 
किया कि वक्‍त गूजरनेके साथ-साथ मढ़की स्थिति विगडती चली गयी। मैंने मढहकों इस समय एक ओर 
झुका हुआ महसूस किया । शायद उसका एक खम्भा तिरछा हो जानेके कारण तथा ऊपर रखा गोल चक्रनुमा 
हिस्सेके भी टुकड़े हो चुके हैं। फिर भी खूबसूरती लिये हुए सॉरइका यह ऐतिहासिक मढ़ (जैन मन्दिर) 
अभी भी अपने स्थानपर विद्यमान है । 
सोंरई : आसपास 


हमारा काम लगभग समाप्त हो चुका था। लेकिन उत्सुकतावश मैंने बहाँके स्थानीय व्यक्तियोंसे भी 
सम्पर्क किया | तरह-तरहकी जानकारी मुझे प्राप्त हुई, जिसे मैं आगे लिख रहा हैं-- 


सोरई ग्रामको यदि “खनिजोंका गाँव” कहा जाये, तो कोई अंतिश्योक्ति नहीं होगी, क्योंकि यहाँ-- 
लोहा, ताँगा, सीमेटका पत्थर, ग्रेफाइट आदि प्रचुर मात्रामे मौजूद है । लोहा यहाँ भारी मात्रामे उपलब्ध है । 
पुराने जमानेमे यहाँ लोहेंका काम भी बहुत होता था, किन्तु माँगकी कमीके कारण यह काम बादमे बन्द हो 
गया । ताँबेकी खदानें तो गाँवमे ही स्थित है । प्रयत्त किया जाये तो तॉबिका अच्छा-खासा भण्डार मिलनेकी 
पूर्ण सम्भावनायें यहाँ नजर आती है । इससे पहले यहाँ खुदाई अवद्य हुई और ताँबा निकाला गया, परन्तु 
साधनोंकी कमीके कारण पूर्णरू्पेण सफलता नही मिल पायी । 


“कास्फेट” एक महत्त्वपूर्ण पत्थर यहाँ विपुल मात्रामे उपलब्ध है। इसका काम खाद बनानेके रूपमे 
विधोष होता है | यहाँसे थोडी दूर एक स्थानपर, जिसे “टोरी” कहते है, फास्फेट निकालनेका काम तेजीके 
साथ चल रहा है। यहाँपर बाहरके एवं स्थानीय करीब एक हजार मजदूर प्रतिदिन काम कर रहें है । फास्फेट 
पत्थरकी छोटी-छोटी गिट्टी बनाकर ट्रकों द्वारा बाहर भेजनेका क्रम अभी भी जारी है । 


“बूरेनियम” एक वेशकीमती खनिज, जिसकी प्राप्तिकी पूर्ण सम्भावनाये यहाँ व्यक्त की जा रही हैं । 
इसके ।लए विदेशी सहयोगसे उसकी खोज अभी भी जारी है। 


इसके अलावा सोरईसे लगा हुआ एक घना जज़जुल भी है। इस जजजुलमे महुआ, गोंद, चिरोजी एवं 
कई प्रक्रारकी अनेक जडी-बूटियोंका विशाल भण्डार है । यहाँके आदिवासी (सोर) इन्होंके द्वारा अपना उदर- 
पोषण कर रहे हैं। 

भारत-सरकार द्वारा निर्मित “रोहणीबाँघ' गाँवके बीच निकली रोहणी नदीपर लगभग दो किलो- 
मीटरका नोचेकी ओर बनाया गया है, जिससे सोरईके ग्रामके रहवासियोंको तो कोई फायदा नहीं, छेकिन नीचे 
रहनेवाले गरीबोंको नहरो द्वारा भरपूर पानीकी व्यवस्था उपलब्ध है । 

सोरईसे पूर्व दिशाकी ओर अतिदाय क्षेत्र गिरार है । यहाँ धसान नदीके किनारे बना हुआ दि० 
जैनमन्दिर दर्शनीय हैं। किसी समय यह स्थान काफी उनन्‍नतिशोल रहा है। ऐसा सुननेमें आया है कि यहाँ 
बहुत बड़ा बाजार छगता था, जिसमे बाहरी व्यापारी भी अपना व्यापार करने आते थे। अब वहाँ सप्डहर 
मात्र शेष है। मात्र सुन्दर मन्दिर बना हुआ है । 


२ | व्यक्तित्व तथा हृतित्व : ३१ 


सॉरईसे पश्चिम दिशाकी ओर मदनपुर तरफ़ पूज्य श्री गणेशप्रसादजी वर्णीकी जस्मभूमि हंसेरा गाँव 
है। वहाँ उतके स्मारकके रूपमें एक छतरी-अबूतरा बनवाया गया है| उनकी ही छत्र-छायामें पूज्य पिताजीने 
१६ वर्ष वाराणसीमे अध्ययन किया था। यहुसे चलकर आगे अतिश्षयक्षेत्र मदतपुर है, जहाँ पाडाशाहके 
बनवाये हुए कई प्राचीन मन्दिर है जो इस समय अवशेष मात्र ही दिखायी देते हैं। यहीपर फुमकेले बंशके 
महानुभावोंके द्वारा बनवायी प्रमढ़ियाँ भी हैं। कुछ वर्ष पहले समाजने वहाँका जीणोंद्धार किया, अब वहाँ 
पक्की सडक, धंशाला इत्यादि सहुलियतें मौजूद हैं । 

इस तरह मैंने अनुभव किया कि ग्राम सोरई अतीतमें एक विश्रुत ग्राम रहा है। और अब उसका 
भविष्य भी उज्जवल है । इस विकसित होनेमें अब ज्यादा समय नही लगेगा । 

अन्तमें मैं पूज्य पिताजीके चरणोंमें अपनी और समम्त परिवारकी ओरसे भ्रद्धा-सुमन अपित करता हूँ। 





गोलापूर्वान्यय : एक परिशीलन 
# डॉ० कस्तूरचन्द्र 'सुमन', एम० ए०, पी-एच० डी०, श्रीमहावीरजी 


मान्यवर प॑० फूलचन्द्रजी सिद्धान्शक्षास्त्रो वाराणसीने न्यायाचार्म डॉ० दरबारीकाल कोठिया अभि- 
नवस्दन-प्रन्थ' में सन्‌ १९८२ में 'गोलापूर्व अन्वयके आलोक्ें” शीषंक शुभकामता-लेखमें गोलापूर्व अन्ययके 
विषयमें अनुसन्धानात्मक महत्त्वपूर्ण सामग्री प्रस्तुत को है तथा आदरणीय डॉ० कोठियाजीकी ओर लक्ष्य करके 
छिखा है कि कुछ समय पहले श्री डॉ० दरबारीलालजीसे भेंट होनेपर इस दिद्यामें काम करनेका मैंने सकेत 
किया था। इस ओर तत्काल उनका ध्यान भले ही न गया हो, यह विषय ऐसा है कि दृष्टि-सम्पन्न कति- 
पय सेवाभावी बन्धु यदि हस दिक्षामें प्रयश्नशीठ हों तो ऐतिहासिक दृष्टिसे अतिउ पयोगी एक कमीकी पूर्ति 
हो सकतो है ।' 

उल्लिखित अभिनन्दत-ग्रन्थमें जब मैंने पण्डितजीका उक्त शुभकामना-लेख पढ़ा और कोठियाजीने 
मुझे इस दिशामे कुछ लिखनेकी प्रेरणा की, तो मेरी उक्त विषयमें अध्ययत करनेकी उत्सुकता बढ़ी, मैंने 
अपनी पी० एच० डी० के लिए मध्यप्रदेशके जैन पुरातत्वपर काम किया था, इसलिए भी _स लेखकों 
लिखनेमें उत्साहित हुआ । अध्ययन करनेपर जो जानकारी एकत्रित कर सका | प्रसंग पाकर उसे यहाँ दे 
रहा हैँ । इतिहास ऐसा विषय है, जिसमें अनुसन्धानकी अपेक्षा बनी रहती है । 


'गोलापूर्वान्चय' में गोलापु्वं और अन्वय ये दो शब्द हैं | इनमें 'अन्यय' शब्दके अनेक अथ्थं है । अभि 
लेखोंमे इस शब्दका बहुत प्रयोग हुआ है। यह शब्द प्राय” दो अथोमि व्यवहृत हुआ है--(१) आचाय॑ परंपरा- 
को दर्शानिके लिए और (२) जैन उपजातियोंके तामोंके मिर्देश करनेके लिए । जहाँ आचारय॑“परम्पराको बताना 
इृष्ट रहा है वहाँ 'अन्वय का पूव॑वर्ती पद किसी-न-किसी आजार्यके नामसे युक्त मिछता हैं । यथा-कुन्दकुन्दा- 
यस्थय,' भद्गान्यय, देदानन्दिगुरुवयंवरान्वय” आदि । इनसें क्रश आलाय॑ कुन्दकुन्द, आचार्य भद्र और 
देशनन्दि गुरुओंके नाम पूर्वषदमे आये हैं । अभिलेखोंमें इसका उपयोग स्वयंको ऐसे अन्वयोका अनुगामी बताने 
के लिए किया गया है । 


अस्वयका दूसरा व्यवहार कुछ और जातिके लिए हुआ है । इस अधंभें अन्वयका पूवंपद कोई ऐसा 
शब्द होता है, जिसका चौरासी जैन उपजातियोमे किसी-न-किसी जैन उपजातिसे सम्बन्ध रहता है । जैसे 
अहारके मूतिलेखोंमे खडिल्लवाछान्वय, जंसवालान्वय, पौरपाटान्वय, गोलाराहान्यय आदि मिलते है । यहाँ 
खस्हेलवाल आदि जैन उपजातियोंके अथंमे 'अन्वय' शब्द व्यवहुत हुआ है । 


आचाये जिनसेनने पिताके अन्ययको शुद्धोों कुल और माताके अन्वयकी शुद्धिको जाति संज्ञा दी 
है ।* आचार्य कुन्दकुन्दने भी देश, जाति और कुलकी शुद्धिपर बल दिया है और उनसे युक्त आधचायंको नमन 
किया है ।” उनकी दृष्टिमें शुद्धि (गुण) विहोत जाति और कुल बन्द्य नही हैं ।* 

आघार्य समन्‍्तभद्रने जाति और कुलकी शुद्धिको गौरवका विषय मानते हुए भी उनके अभिमानकों 
मदोंमें परिगणित किया है और आठ मदोंमें कुछ और जातिके मदोंका भो उल्लेख किया है ।* 

इससे यह निष्कर्ष प्राप्त होता है कि कुछ मौर जाति दोनों प्राचीन रहे हैं । भले हो उनमें परिवर्तन 
होता रहा हो । और ऐसा समयावुसार सम्भव भी है । 
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डॉ० अरगलके अनुसार जाति समान वर्गके कुटुम्बोंका समूह होली है। इसका अपना निजी नाम होता 
है । विवाह आदि अपने समूहमें ही होते हैं। इसका उद्भव किसी पौराणिक देवता या पुरुषसे बताया जाता 
है । आचाय जिससेनने केवल नामकर्मसे उत्पत्न मनुष्यजालिका ही अस्तित्व स्वीकार किया है। उन्होंने 
आजीविकाके भेदसे उसके चार भेद बताये है ।* यहाँ यह भी दृष्टव्य है कि आचायं सोमदेव सूरिने जातियोकी 
अनेकताका भी उल्लेख किया है तथा उन्हें अनादि बताया है ।* तात्पय॑ यह है कि 'अन्वय' का अथं यहाँ 
जाति या उपजातिपरक विवक्षित है । 
मू्तिलेखोंमें जातिपरक अन्वयोंके उल्लेख * 


मध्यप्रदेशकी प्राचीन प्रतिमाओं, मन्दिरो और शिलालण्डोंसे उनतीस अन्ययोंके नामोल्लेख प्राप्त हुए 
हैं । उनकी संख्या निम्न प्रकार है-- 





ञ 
2 








ताम अन्वय | संख्या |क्र० | नाम अन्यय मंख्या 
१. गोलाराडात्वय १ १६ गुजेरान्यय २ 
२ चित्रकुटान्वय १ १७. प्रागवाटान्वय रे 
३ एुम्बरान्वय १ १८, मेडवालान्वय २ 
४. देउबालान्वय १ १९, लमेचुकान्वय २ 
५, नेवान्वय १ २० वैध्यास्वय २ 
६. परपाटान्वय १ २१. अवधपुरानवथ रे 
७ परवाडान्वय १ २२. कुटकान्वय डरे 
८. पुरवाडान्वय १ २३. पौरपाटान्वय है। 
९, मइडितवालान्वय १ २४. गगंराटान्यय ५ 
१०. मडवालान्वय १ २५. वर्द्धमानपुरान्वय ६ 
११. भाधुरान्वय ५ २६. खण्डेलवालान्वय ७ 
१२. भाघुन्वय ३ २७. जैसवालान्वय श्र 
१३. माधुवान्यय ५ २८- गृहपत्यन्वय १९ 
१४. वेमकान्वय १ २९. गोलापूर्वान्चयय २६ 
१५. श्रीमाल ५ 





इनमें कुछ अन्ययोंके उल्लेख अद्युद्ध और पुनरुक्त भी हो सकते है । 


महाकति आशाघरने भो तोन अन्वयोंका उल्लेल किया है । उनके नाम है---पोरवाल, बधेरवाल और 
खण्डेलवांल ।** इनमें पोरवाकूकों पुरवाडान्थमसे समोकृत किया जा सकता है । 
उपजातियोंका उद्भव हि 

प्राचीन साहित्य और अभिलेखोंमें मध्यकालसे पूर्व उपजातियोंके नाम-निर्देश न मिलनेसे प्रतीत होता 
है कि इस समय तक जार वर्णोंकी व्यवस्था सुचाररूपसे चलती रही है। वर्णाश्रित सामाजिक-व्यवस्थामे 
कारास्तरसें शिधघिलता आई । समाजके आचार-विचारमें परिवर्तन हुआ और बह उपजातियोंके उद्भवका 
कारण बना ।** 
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एक उपजातिमें, उसीमें अनमे और विवाहित सदस्य रह गये । अन्य व्यक्ति उसमें प्रवेश नहीं था 
सके ।** एक उपजातिका आधार-विचार, खान-पान, रीति-रिवाज दूसरी उपजातिसे भिन्न रहने ऊूगा। 
वैवाहिक क्रियायें अपनो-अपनी उपजातिमें ही सम्पत्त होने लगी ।*४ 
जेन उपजातिधोंका उद्भव 


आचाये जिनसेनके महापुराणमें आजीबिकाके भेदसे चार वर्ण बताये गये हैं--१. ब्राह्मण, २. क्षत्रिय, 
३. वणिक्‌ (वैश्य) और ४, शूद्र । इनमे वर्णिक्‌ वर्णका कार्य न्‍्यायपूवंक घनोपार्जन करना कहा गया है ।"* 
मध्यप्रदेशके दूबकुण्ड स्थानसे प्राप्त संवत्‌ ११४५ के यक प्रशस्तिलेखमें ऐसे वणिक्‌वंशका उल्लेख है, जिसके 
एक श्रावकको “श्रेष्ठी” ०दसे विभूषित बताया गया है। यहाँ उल्लेखनीय तथ्य यह हैँ कि वह श्रावक जिनेस्रका 
अचंक और सम्यर्दृष्टि था। वह चारो प्रकारके पात्रोको दान दंता था।"* अहारसे प्राप्त संबत्‌ १२०३ 
(ई० ११४६) के एक मू्ति-लेखमें वैद्य अन्वययके श्रावकोको जिनेन्द्रकी नित्य वन्दना करते हुए बताया 
गया हैं ।"** 

इन उल्लेखोंके आधारसे कहा जा सकता है कि वणिक्‌ या वैश्य एक ही वर्णके श्रावक थे | इनमे एक 
यर्ग ऐसा था, जिसके श्रावक जिनेन्द्रकी आराधना करते थे। ब्यापार इनकी आजीविकाका साधन था | इस 
बरगके आचार-विचारमे कालान्तरमें शिथिलताने जन्म लिया, जिससे अपनी विशुद्धि बनाये रखनेके लिए इस 
बगंके लोग छोटे-छोटे बरगगोंमे विभाजित हो गये । इनमें कुछ वर्गोके लाम उनकी निवास-भूमियोंके नामपर रखे 
गये । जैसे चित्रकूटके जैन वैध्योंने अपने वर्गका नाम 'चित्रकुटान्वय' रखा। इसीभप्रकार गुर्जर देशके श्रावकोने 
अपने वर्गका नाम 'गुर्जरान्वय”, अवधके निवासियोने अवधपुरान्वय', वर्धमानपुरके वासियोंते 'वह्धंमानपुरान्वय', 
खण्डेलाके निवासियोने 'खण्डेलवालान्वय” ताम रख लिए। कालास्तरमें ये नाम जेनोकी उपजातियाँ बन गयी 
और ये अपने-अपने वर्गोंमें सोमित हो गयी । इनके विवाह आदि व्यवहार अपने वर्गंम ही होने छूगे । इस 
प्रकार हने.-दार्न. प्रत्येक वर्गके आचार “विचार, खान-पान और रीसि-रिवाज भिन्न-भिन्न हो गये । यह कबसे 
हुआ, यह अल्वेषणीय है । पर सबका धर्म एक रहा, जिससे के एक-दूसरेसे सम्बद्ध रहे । 
गोलापूर्व : 

'गोलापूर्वान्चय' के उत्तरपद अन्वय' की विवेचना करनेके पश्चात्‌ विवेष्य है पृवंपद-गोलापूर्व । इसमे 
भी दो पद है--गोला और पूर्व । 

इनमें गोला” कोई स्थान-विशेष रहा है । गोलाधूर्वान्बयी जैन मूलत' इसी स्थानके निवासी थे । यह 
स्थान वर्तमानमें कहाँ है, इस सम्बन्ध विद्ानोकी निम्न धारणाएँ हैं-- 


डॉ जगदीशचन्द्र जैन--भापने इसे दक्षिणमे गुष्टूर जिलेकी गल्लक नदीपर स्थित 'गोलि' स्थानसे 
समीकृत किया है ।” अपनो एक अन्य कृतिमे एक 'गोल्ल” देशका उल्लेख करते हुए आपने उसे गोदावरी 
नदीके आसपासका प्रदेश बतछाया है। यहाँके निवासी काले और कठोर वचनभाषी होते हैं । चैत मासमें भी 
यहाँ ठंड पड़ती हैं।।* 


प॑० परमानन्द झास्त्री “आपने गोला” स्थानको गोल्छागढ़', वर्तमान गोलाकोटसे समीकृत किया 
है। उन्होंने गोल्छागढ़फी स्थिति खनियाधाना स्टेट (अब मध्यप्रदेश) में निर्देशित की है ।*? 

श्रो प्रभुलाल पोहरी--आपने वद्धमानपुराणमे कहे गये गोयलग ढृ' को ग्वालियर किलेके अभिलेखोमें 
उल्लिखित गोहलगढ़' से समीकृत किया है और “गोछापूर्वान्यय' का उद्भव ग्वालियरसे बताया है ।** 
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पं० नाथूराम प्रेमौ--आपने एक प्रतिमाऊेखमे आया गोला” नामक स्थान सूरतके निकट स्थित महुआ 
और रानीतालको माना है और वहाँसे इस अन्वयका उद्भव बतलाया है ।** 

पं» मोहनलाल शास्त्री--आपने ओरछा और छतरपुर दोनो था एकको गोलापूर्वान्ययका उद्भव- 
स्थान बताया है । आपने लिखा हैं कि ओरछा स्टेट (मध्यप्रदेश) में अहार और पपौरा तथा छतरपुर स्टेट 
(म० प्र०) में छतरपुर और महोबा ऐसे स्थान हैं, जहाँसे गोलापूर्वान्ययके प्रचुर मूर्तिछेख प्राप्त हुए हैं ।' 
ग्वालियर स्टेट (म० प्र०) में इस अन्ययके अभिलेख प्राप्त न होनेसे उन्हें ग्वालियरकों उसका उद्भव स्थान 
मानना इृष्ट नहीं है। उनकी दृष्टिमे यह सब क्षेत्र 'गोला' कहा जा सकता है ।*? 

श्री विद्याघर जोहरापुरकर--आपने अपने “भट्टारक सम्प्रदाय” ग्रम्थमे 'गोलाराडान्यय” का उल्लेख 
किया है। पर गोलाराड' कहाँ रहा, इस सम्बन्धमे कुछ नही लिखा ।** 

डॉ० दरबारीलाल कोठिया--आपने आहार क्षेत्रके पास स्थित 'गोलपुर' नामक एक ग्रामकों 'गोला' 
से समीकृत किया है, क्योकि आहार क्षेत्रमे इस अन्वयकी प्रचुर मृतिया उपलब्ध हैं ।*“ 

डॉ० कस्तुरचन्द्र काम ठोवाल--आपने अपने 'खण्डेलवाल जैन समाजका वृहद्‌ इतिहास” (१० ५८) 
मे लिखा है कि इस जातिका निवास गोल्लागढ़ (गोकाकोट) की पूवव॑ दिशामे रहा है। उसकी प॒व॑ दिशामें रहने 
वाले गोलापूर्व कहलाये । 
समीक्षा 

डाँ० जगदीगचन्द्र जैनका गोरा! नामक स्थानको गुन्टूर जिलेके गोलि' स्थानसे समीक्षुंत करना 
अभिलेख आदि साक्ष्योके अभावमे तकंसंगत नहीं है और न गोदावरीके आसपासका प्रदेश भी उनके अभावमे 
गोला' माना जा सकता हैं। तमिल, केरल आदिके लोग भी काले होते है। अत. उनका यह आधार भी 
उसमे सहायक नही है । 

श्री प्रभुलाल पोहरीका संवत्‌ १८२५ मे लिखे गये नबलशाहके वर््धभान-पुराणमे आये “गोयलछूगढ़ 
को ग्वालियरके अभिलेखोंमें आये गोइलगढ से समीक्ृत करना ओर उसे गोलापूर्वान्चयका उद्भव-स्थल बताना 
युक्त नही है । इस सस्वन्धमें निम्न बाधक हें--- 

(१) तीर्थंकर ऋषभदेवका गोयछूगढ आना और वहांके वैश्योंको उपदेश देना तथा उसे उनके द्वारा 
ग्रहण करना ये ऐसी बातें हैं, जिनका आदिपुराण (९वी शती) मे" कोई उल्लेख न होनेसे विश्वलनीय नहीं 
कही जा सकती है । 

(२) नवरुशाह स्वय गोलापूर्व जैन थे । ऐसी कथा लिखनेमे अतिशयोधित भी कर सकते है । 

(३) ग्वालियरमे गोलापूर्वान्चयके कोई प्राचोन अभिलेख प्राप्त नही हुए । श्री प्रभुलालका यह कहना 
भी तकयुवत नहीं है कि तैमूर और औरंगजेबने गोलापूव समाजके मन्दिरों और मूर्तियोकी 'इतिश्री' कर 
दी है, क्योकि कोई कितना ही विनाश क्यों न करे, उनके अवशेष तो मिलते, जबकि एक भी अवशेष प्राप्त 
नही होता । 

गोलापूर्वान्ययके सम्बन्धमे प्रचलित निम्न जनश्रुति भी इस विषयमे वलिष्ठ नहीं है-- 

गोलापूरब वानिया गोयलगढ़के जान। 
पाणाजश्ञाह ता वंशमे संप्रतापी मान ॥*+ 
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इस जनश्रुतिमें पाणाशाहुको गोलराप्रब बताया गया है। पर थूबोन रिपोर्टमें इसे अग्रवाल कहा 
है ।** दूसरे, यदि यह गोलापूर्व और सर्ंप्रतापी था, तो इसके प्रतिष्ठित मंदिर और मूत्तियाँ अवधय उपलब्ध 
होते । अतः प्रमाणोंके अभावमे उक्त जनश्रुति भी कोई तथ्य प्रस्तुत नही करती । 

प्रेमीजीके बताये सूरतके महुआ और रानौताल भी साक्ष्योंके अमावमे 'गोला', नही है। अत वे इस 
अन्वयके उद्भव-स्थऊ सिद्ध नहीं होते । 

पं० मोहनलाल शास्त्रीने टीकमगढ़ जिलेके अहार और पपौरा तथा छतरपुर जिलेके छतरपुर और 
महोबासे प्राप्त अभिलेखोके आधारपर इन स्थानोको गोला' मानकर उनमेसे किसो एक स्थानलकों इस अन्वय- 
का प्रद्भव-स्थल बताया है। पर वह सदेहास्पद है। यद्य पि टीकमगढ़ जिलेमे स्थित अहारक्षेत्रके पास मौजूद 
'गोलपुर' ग्रामको गोला' से समोकृत किया जा सकता है और गोलपुरके निकट स्थित अहार और पपौरा ऐसे 
स्थल है, जहाँ गोलापूर्वान्बयके प्रचुर प्रतिमा-लेख उपलब्ध है । परन्तु गोलपुरमे वेश्योकी बहुलता नही रही, 
जो इस समाजको जन्म देते । 

डॉ० कोठियाका भी सम्भावित यह गोलपुर इस अन्वयका इसी कारण उद्भव-स्थल सभव नही है । 

गोलागढको गोला' स्थान माननेके सदमे प० परमानन्दजी शास्त्रीका कथन तक॑संगत प्रतीत होता 
है । इसके निम्न हेतु है-- 

(१) गोल्लागढको वर्तमानमे गोलाकोट कहते हैं। यह मध्यप्रदेशके शिवपुरी जिलेमे खनियाघानासे 
झह किलोमीटर दूर हैं। यहाँ एक गोल पहाडीपर गोल कांट बना हुआ है । इस कोटके भीतर ११९ मूतियाँ 
हैं, जिनको आसनोंपर वि० सं० १००० से १२०० (ई० ९४३ से ११४३) तकके अभिलेख “ंकित है । 
एक विद्याल जैन मन्दिर भी बना हुआ है । अत यह स्थान (गोल्लागढ) 'गोला' कहा जा सकता है । 

(२) चन्द्रगिरि (अ्रवणवेलगोल) मे उल्लिखित ई० ११६३ के एक लेखमे गोल्लदेश और वहांके 
राजाके किसी कारणवश (ससारभयसे) विरकक्‍त होकर मुनि होने तथा उनके प्रसिद्ध आचाय॑ गोल्लाचार्य' 
नामका उल्लेख किया गया है, जो इस सन्दभ्भमे ध्यांतव्य हैँ। 

(३) उक्त चन्द्रगिरिसे ही प्राप्त एक अन्य लेखमे भी उक्त प्रकारसे उल्लेख किया गया है। विशेष यह 
कि उपर्युक्त राजाकों गोल्लदेशका प्रसिद्ध भूपाछ तथा अभिनव चन्देलवंशनरेन्द्रजुडार्माण कहा गया हैं! इसके 
साथ हो उन्हें वीरनन्दि विश्ुधेन्द्रकी परम्परामें होनेवाला प्रसिद्ध आंचाय॑ गोल्लाचायं बतलाया गया है।* 

इन दो शिलालेखोसे प्रकट होता है कि गोल्लदेश बन्देलवंशी राजाओं द्वारा शासित क्षेत्र था और 
सम्भवत इसीको गोला' या गोल्ला' कहा जाता था। अब देखना है कि यह गोल्ला या भोला (गोल्ल) देश 
कहाँ है, जिस पर चन्देले राजाओका शासन रहा हैं। इतिहासकार डॉ० ज्योतिप्रसाद जैनने लिखा है कि 
ई० ८३१ में नन्‍्नुक चन्देलने इस वंशको स्थापना की थी और उसले खजुराहोको अपनी राजधानी बनाया 
था | घंग इस वंशका बडा महत्वाकाक्षी राजा था। खजुराहोका पाहवंनाथ मंदिर इस शासकके प्रथम शासन- 
वर्ष ई० ९५४ में बना था । यह मुनि वासवचन्द्रका आदर करता था ।?* इसके पौत्र विद्याघरदेवके द्वारा 
ई० १०२८ में खजुराहोके शातिनॉथ मंदिरमे आदिनाथकी विश्ञाल प्रतिमा प्रतिष्ठापित कराई गई थी। 
कीतिवमंन्‌ अन्देलके मंत्री वस्सराजने देवगढ़मे दुर्ग बनवाकर उसका 'कीतिगिरि ताम रखा था * 


मदनवर्मदेव इस वशका धामिक निर्माण-कार्योमे अधिक रूचि लेनेवाल प्रसिद्ध शासक रहा है । 
जगत्सागर (छतरपुर) और पपौरा (टोकमगढ) से ई० ११४५ के, मऊ (छतरपुर) से ई० ११४६ के, खजु- 
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राहो (छतरपुर) तथा अहार (टीकमगढ़) से ई० ११४८, ११५५ और ११५८ के तथा महोबासे ई० ११६३ 
के प्राप्त अभिलेखोंमे वहाँ मदनवमंदेजका राज्य बतलाया गया हैं । 

गोल्लागढ़ (गोलाकौट) इसकी सम्भवत. राजधानी थी और उसके सारो ओर उसका शासन था । 
शिवपुरी, टोकमगढ़, छतरपुर, पत्ता, सागर, झासी और भिण्ड-भदावरका क्षेत्र उसके अन्तर्गत था। अहारका 
मदनसागर तालाब और सोंरईके पास स्थित मदनपुर इसोके नामपर रहे मालुम होते है । 

हम पहले कह आये है कि गोल्लागढके पास स्थित गोलपहाडीपर गोलपरकोटेके भीतर बने जैन 
मन्दिरमे ११९ मूर्तिया विराजमान है । इसके द्वारा शा|सत यह उपयु कत क्षेत्र गोलपहाडीके कारण ही 'गोला' 
या 'गोल्लदेद्म' के नामसे प्रसिद्ध हुआ हो, तो आछ्चयं नही है । 


इसका शासन-काल ई० ११२९ से ११६३ माना जाता है | इसने अपने देशका ३४ वर्ष शासन किया 
है । इसके शासन-कालमें विभिन्‍न स्थानोपर अनेक जैन प्रतिमा-प्रतिष्ठाएँ हुई है । यह अपने पूर्जज घंग, 
विद्याघरदेव आदिसे अधिक जैनघर्मप्रेमी था । 

चन्द्रगिरि (अवणबेलगोला) के अभिलेखोमे आचार्य वीरतन्दी विबुधेन्द्र' की परम्परामे दीक्षित जिन 
प्रसिद्ध आचाय गोल्लाचायैका उल्लेख किया गया हैँ और जिन्हें गोल्लदेशाधिप तथा चन्देलराजवंदलुडामणि 
दीक्षाके पूर्व बताया गया है, वह राजा और कोई नहीं, मदनवमंदेव (६० ११२९-११६३) चन्देल हो था 
और उसका शासित क्षेत्र गोल्लदेश था । 

यहाँ विचारणीय है कि उसकी विरक्ति और जैनघर्मम दीक्षित होलेका कारण कया है? इस विषयमे दो 

कारण प्रतोत होते हैं । एक तो यह कि गोल्लागढमे कोई प्रभावशाली जैन घर्मोपदेशक भट्ठारक या विशिष्ट 
आचार-विचार सम्पन्त विह्ान्‌ आया हो, जिनके प्रभावपषूर्ण उपदेशसे जहाँ मगरका अधिकाश वैश्य समाज 
प्रभावित हुआ हो और उसने अपने आचार-विचारम परिवतंन किया हो वहाँ राजा मदनवर्मा (६० ११६३) 
भी उनके उपदेशसे इतना प्रभावित हुआ हो कि उसने राज्यको तुणवत््‌ त्यागकर चन्द्रगिरि (श्रवणबेलगोला, 
कर्नाटक) में जाकर दिगम्बर जैन श्रमणकी दीक्षा ले ली हो और ग़ोल्लदेशके राजा होनेसे वे 'गोल्लाचाये' 
नामसे प्रथित हुए हो ! वे जैनघर्के अतिणय भक्‍त थे । 


दूसरा कारण यह ज्ञात होता है कि इसके राज्यपर किसी दूसरे शत्र॒ राजाके द्वारा आक्रमण किया 
गया हो और जिसका मुकाबला ऋर सकना सम्भव न देखकर मदनवर्भा 'ज्यको त्यागकर दूरबरतों एवं पावन 
क्षेत्र श्रवणबेडगोला पहुँनचे हों वथा वहाँ चन्दर्गिरिपर आ० वोरनन्दी 'विशुधेन्द्र” की परम्परामे दीक्षित हो गये 
हों। दीक्षा लेनेके पूर्व यत वें गोल्लदेशनरेश थे, अत वें गोल्लाचारय नामसे प्रख्यात हुए। यही सबब है 
कि अभिलेखोंमे मदनवर्माके वैराग्यका स्पष्ट कारण न बताकर केन च हेतुना', 'किमपि कारणेन' (किसी 
कारणसे, कुछ कारणसे) मात्र कहा गया है। वह कौन शत्रु राजा था, जिसका आक्रमण मदनवर्माके लिए 
अपरिहाये रहा, यह इतिहासके आलोकमे अन्वेषणोय है! ई० ११६३ के बाद मदनवर्माके विषयमें इतिहास 
मौन हैं । इतीलिए उसके यम्बन्धमे उक्त दो कारणोकों सम्भावना की गई है । 

नगरके धार्मिक वैश्य समाज भी धर्मक्षतिके भयसे सुरक्षित दूसरे स्थानोपर चले गये हो। सपादलक्ष- 
देशपर म्लेब्छ (साहिबुद्दीन तुरुष्कगज) द्वारा आक्रमण किये जानेपर जैसे पण्डिलप्रवर आशाघर (१३०० 
संबत्‌) बहुत परिवाराके साथ पूर्व स्थान माण्डलगढ़को छोडकर चरित्रनाशके भयसे धारापुरीम जा बसे थे । 

“गोला” शब्दके प्रसंगसे इतना प्रासंगिक कहनेके उपरान्त उसके उत्तरपद “पूव” पर भी विद्यार 
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किया जाता है । यहाँ 'पूर्व' पहसे पूर्व दिशा लिया जाना चाहिए । जो गौल्लाग ढकी पूर्वदिद्ञामे आथार-विवार 
सम्पन्न वैद्य समाज रहता था और जैनघर्मका पाछक था वे गोछापूर्व कहे जाते थे, उनके समीप उत्तरदिकषामें 
जो धाभिक वैश्य समूह रहता था, उन्हें गोलालारे या गोलाराड कहा जाता था और जो भूषणोके परिघानमे 
अधिक रुचि रखते थे या उस देश (गोल्लदेश) के भूषण माने जाते थे उन्हे गोल्लशज्भार या गोल्लसिंधारेके 
नाभसे अभिहित किया जाता था। ये उस नगरके बाड्ड या मुहल्ले थे । ये वर्ग व्यवसायकी दृष्टिसे श्तान्दियोंसि 
दूसरे नगरों एवं गाबोंमें आते-ज्ञाते रहते थे। जो व्यापारके लिए पूर्व दिशाकी ओर गये वे वही बस गये । 

पर उन्होंने मूलनिवासके नामक्षो नही छोडा । वे उनके अन्वय, आम्ताय या जाति बन गई । जैसा कि मूति- 
छेखोंमें उल्लिखित है। जो परिवार गोल्लागढ और गोल्लदेशको छोडकर बाहर चले गये, उनके, परिबारोंमे 
वृद्धि हुई तथा बादकों वहाँसे और परिवार भी जाते रहे । उदाहरणाय्थ खण्डेलवाल समाजके अनेक परिवार 

आसाम, बंगाल, मध्यप्रदेश श्रादिके नगरों-गाँवोंमे जा बसे है और सब खण्डेलवाल फहे जाते है । गोलापूब 
समाजके परिवारोंमें ऐसा हो एक परिवार बहोरीबन्द (जबलपुर) के शान्तिनाथ-मन्दिर एवं उस विशाल , 
मूतिका निर्माता एवं प्रतिष्काकारक है, जिसने सबत्‌ १००० या १०१० या १०७० में मंदिर तथा मूतिकी 

प्रतिष्ठा कराई थी । मूतिके पादपीठुमे जो उत्को्ण लेख है उसमे “गोल्लापूर्व आम्नाय' का स्पष्ट उल्लेख है। 

और इस आम्नायको 'उरुछताम्नाये' पद देकर उन्नत (श्रेष्ठ) आम्नाय बतलाया हैं । वह परिवार था 'तर्क- 

ताकिकलूडामणिश्रीमन्माघव्तन्दि' से अनुग्रहीत (उपकृत) या उनका क्ृपापात्र साधु श्री सबंधर और उसका 

पुत्र महाभोज, जो घ॒र्म, दान और अध्ययनमे रत रहता था। वह लेख निम्तप्रकार है-- 


'स्वह्ति सवत्‌ १० फाल्गुन बंदी ९ भौमे श्रीमद्गयकर्षदेवविजयराज्ये राष्ट्रकूटकुलोदूभव- 
महासामन्ताधिपतिश्रीमद्गोल्हणदेवस्य प्रवर्धभानस्थ श्रीमद्गोल्लापूर्वाम्नाये वेल्लप्रभाटिकायामुरु- 
क्ताम्नाये सकंताकिकचूडासणि.श्रीमत्माणनन्दिनानुगृहीत साधुः सबंधर तस्य पुत्र धर्मदानाध्ययने 
रतः महाभौज । तेनेद कारित रम्यं शान्तिनाथस्य मन्दिरम्‌ । 

--पं० बलभद्र जैन, भारतके दि० जैन तो (म० श्र०), पृ० ३७ । 
यह परिवार गोल्लागढ़को छोडकर यहाँ कब आया, कहा नहीं जा सकता । किन्तु यह अनुमान 
लगाया जा सकता है कि इतनो विशाल (१३ फुट ९ इंच अवगाहता तथा आसन सहित १५ फुंट ६ इंच 
ऊँची) खड्गासन मूर्ति एवं उसके योग्य मन्दिरके निर्माणकी क्षमता ओर सम्पत्नता प्राप्त करनेके लिए तथा 
वहाँ स्थायी होनेके लिए १००-१५० वर्षका समय तो छगा होगा । अत. यह परिवार मूछ निवासकों छोड़कर 
८वी, ९वी दाताब्दीमे आया होगा। 
प्रतिष्ठाके समय करऊूचूरिवंश्के राजा गयकर्णदेवका राज्य और उनके प्रभाक शासक राष्ट्रकूटकुलोड्भधूब 
गोल्हणदेवका प्रभावी शासन था। गयकर्णदेवका राज्य अनुमानत ई० १११५ से ११५३ तक माना गया 
है ।*” यही समय गोल्हृणदेवका जानना चाहिए। प्राय यही चन्देलनरेंश मदनवर्माका इतिहाससम्भव 
शासनकाल ई० ११२९ से ११६३ तक माना जाता है ।** जैसा कि पहले कहा जा चुका है । 
पण्डित फूलचन्द्रजी सिद्धाल्तशास्त्रीने गोल्हूणदेवका जन्म गोल्लदेदामे होने या गोल्लदेदाका राजा होनेकी 
सम्भावना की है और उन्हें तथा गोल्लाचार्यको एक होनेका अनुमान किया है ।* पर वे दोनों अलग-अछरूग 
व्यवितत्व हैं । गोल्हणदेव राष्ट्रकूथ शो ये और गोल्लाचार्य चन्देलवंशी थे । गोल्हणदेव कलखूरिनरेश गयकर्ण- 
देवके एक शासक थे, जिनका शासन बहौरोबंद (जबलपुर) क्षेत्रमे था और गोल्लाचार्य दीक्षाके पूर्व गोल्ल- 
देशके नरेश तथा चन्देलनरेशचूडामणि थे, जिनका शासित क्षेत्र गोल्लदेदा था, जो शिवपुरी, छतरपुर, 
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पन्‍ना, झाँसी और टीकमगढ़ तक था। अतः गोल्हणदेको गोल्लायार्य माननेकी सम्भावना या अनुमान संगत 
नहीं है । 


हाँ, क्षास्त्रीजीके इस विचारसे हम सहमत है कि 'बुन्देलखण्डके जिस अव्य्य॒लमैं गोलापूव, गोलालारे 
और गोलश्रंगारके परिवार बसते आये है वह पूरा प्रदेश गोला राड कहा जाता रहा है । उन्होंने जिस प्रदेशको 
गोलाराड कहा है सम्भवत वह गोल्लदेश ही है और वह बुन्देलखण्ड ( उत्तर भारत ) का ही अश्छ है, 
वक्षिणका नहीं । 


सीकरसे प्रकाशित 'चारित्रधमंप्रकाश” नामक ग्रन्थ में और “तीथंकर महावीर और उनकी आचार्य 
परम्परा” भाग ४ के पृष्ठ ४४९ पर दो गई नन्दिसंधकी पट़ावलोमे बारहवें क्रमांकपर वि० सं० ३५८में संधके 
पट्पर आरूह हुए गृणनन्दिका नामोल्लेख हुआ है । और 'घारित्रधमंप्रकाश' में दी गयी, पंट्टावलीके अनुसार 
पण्डित फूलचल्द्र सिद्वास्तशास्त्रीने गणनन्दिको दक्षिण देशस्थ भहलपुरका गोलापूर्व पट्ठाघीष बताकर दक्षिगमें 
भी ग्ोरूपूर्वास्ययका आवास अनुमानित किया है । उनकी मान्यता है कि दक्षिणके जिस प्रदेक्षमें मोलापूर्वान्चयका 
पूवकालमें निवास रहा है वही गोल्लदेश है और गोलाराड, गोलापू्वे तथा गोऊश्रंगार तीनों अन्वयोंके वंशधर 
बहींसे आये हैं । इस सन्दर्भमें प्रथमत' विचारणीय है कि शास्त्रीजीने आचार्य गुणनत्दिको गोलापूर्व किस 
आधारपर बताया है ? क्‍योंकि तीर्थंकर महावीर और उनकी आधाय॑परम्परा” भाग ४ के पृ० ४४१ में दी 
गयी नन्दिसंघकी पढ़ावलीमें गणनन्दिके दक्षिणदेशस्थ भद्लिपुरके पद्टाधीष्र होनेका उल्लेख तो किया गया 
है, किन्तु उनके गोलापूर्व होनेका कही कोई उल्लेख नहीं है। शास्त्रीजोने यदि “चारित्रधमंप्रकाश” में कोई 
उल्लेख देखा हो, तो कहा नहीं जा सकता, क्योंकि यह ग्रन्थ अबतक लेखकको अप्राप्त है। डॉ० नेमिचन्द्र 
जैन शोघी-लोजी विद्वान थे। यदि आचार्योंकी जातिके उल्लेख उन्हें प्राप्त हुए होते, तो वे उसके उल्लेख 
अवध्य करते । 


दूसरे, यदि गोलापूर्वान्वयका वि० मं० ३५८ में जन्म हो गया था तो इस अन्वयके प्राचोन प्रतिमा- 
लेख आदि भी मिलना चाहिए थे। यथार्थ गोलापूर्वास्चयय ही नहीं, अन्य कोई अन्वय भी इस समयमें नहीं 
थे। यही कारण है कि उस समयके उनके कोई लेख प्राप्त नही होते हैं । 


तीसरे, दक्षिणमे साक्योंके अभावमें न भोल्लदेशकी सम्भावना की जा सकती है और न ही गोलापू्व॑, 
गोलाराड्‌ और गोलश्रंगार अल्वर्योंका उसे उद्भवस्थल स्वीकार किया जा सकता है। शास्त्रीजी इससे पृ 
इसी लेखके आरम्भमे बुन्देलखण्डके महोबा-भिण्ड-भधावर अज्चलको गोल्लदेश या गोलाराड्‌ सम्मावित कर 
आये हैं । किन्तु अब दक्षिणमे गोल्लदेश होनेकी सम्भावना कर रहे है, जो परस्परविरुद्ध है| चन्द्रभिरिके 
अभिलेखोंमे ही गोल्लदेशका उल्लेख किया गया है और उन्हीमें उसका शासक चन्देलनरेशचडामणिको बताया 
गया है, जिसने बादको दिगम्बर मुनि-दीक्षा आ० वीरनन्दि विबुधेन्द्र' की परम्परामे भ्रहण की थी और वे 
गोल्लाचार्यके नामसे प्रथित हुए थे। यह चन्देलनरेशचूडामणि मदनवर्मदेव चन्देलनरेश था और जिसने 
गोल्छागढ़ वर्तमान गोलाकोटपर ई० ११२९ से ११६३ तक छासन किया, जिसके अन्तर्गत शिवपुरी, टीकम- 
गढ़, छतरपुर, झाँसी, मदनपुर आदिका क्षेत्र था। ध्यातव्य है कि चन्‍्देल राजवंधा उत्तरभारतमे ही रहा है, 
दक्षिणमें नही । इतने विचार-विमरेके बाद हम इसी निष्कर्षपर पहुँचते हैं कि घन्देलवंधी राजा मदतवर्माके 
द्वारा शासित गोल्लागढ ही गोल्लाराड या गोल्लअ्रदेश हैं। इसी प्रदेशसे इसके शासनकालमें प्रतिष्ठित सर्वा- 
घिक जैन मूत्तियाँ एवं जैन मन्दिर उपलब्ध हुए हैं। दक्षिणके किसी स्थानसे नहों प्राप्त हुए । 
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साहित्यिक सन्दर्भ 

छैन जातियोंकी संख्या चौरासी बताई गई है । इनमे 'गोला” पदसे जिनके नाम आरम्म हुए है उनमें 
शीम जातियाँ हैं-- गोलापूर्वास्वय, गोलाराइ और गोलम्ूंगार । माणिक्यसुन्दरसूरिकत सवत्‌ १४७८ के 
'पृष्यीचन्द्रत रित्र-वाग्विकास' मे इन तीनवः उल्लेख नहीं है, केवल 'गोछा' नामक एक जातिका क्रमाक 
तिरेंसठपर उल्लेख है ।* 

श्री प्र्णचन्द्र ताहर द्वारा अकारादिक्रमसे प्रकाशित नामावलीमे अठारहवें क्रमाकपर गोलावा' जातिका 
नाम आया है ।*? इसीप्रकार मोहम्मदशाहके समयकी जातियोमें गोलावाकू'* और कवि लावण्यसमयकी 
कृति 'विमलप्रबन्ध में गोल्वाल' जातिका नामोल्लेख हुआ है ।** श्रीसौभाग्यनन्दियूरि रचित मंवत्‌ १५७८ 
के विमलचरित'में अवश्य गोलाराड, गोलसिंगारा और गोला इन त्तीन जातियोके नामोल्लेख हुए है ।*? 
इनमें गोलापूर्व जातिका नामोल्लेख नही हुआ है । पर प्रतीत होता है कि इनमे 'गोला' शब्द गोलापूर्व जातिके 
अर्थमें व्यवह्ृत हुआ है। गोलाराड्का प्रवाश्तियोगें गुलराड, गोलाराडिय और गोलाशाडयउ नामोंसे व्यवहार 
हुआ है ।*४ 

इन गोला, गोलावाल, गोलवाल, गोलाराड और गोलसिंगारा जातीय नामोल्लेखोंसे ज्ञात होता है कि 
इन नामोंमें उनके आदिस प्रयुक्त 'गोला' पद उस 'ग्रोला' नामक स्थान या देशका सूचक है जहाँके वे मूल 
निवासी थे। चौरासी जातियोंमें अग्रवाल, खण्डेलबाल, बधेरवाल और मेडतवाल आदि अन्वयोंके नामोंसे यह 
सम्भावना होती है क्योंकि ये जातियाँ भी अपने स्थानविशेषोंकी प्रकाशक हैं । 

संबत्‌ १८२५के नवलशाहकृत हिन्दी वद्धंमान पुराण” तथा बख्तराम रचित सवत्‌ १८२७ के बुद्धि- 
विलास' प्रन्थमे गोलापूर्वान्यय' का नाम सर्वप्रथम दर्शाया गया हैं। इसके पदचात्‌ गोलाराड, गोलसिघारे 
आदिका उल्लेश् किया गया है ५ 


प्रतीत होता है कि गोला” नामक स्थानसे उद्भूत जातियोमें गोलापूर्वान्चयके श्रावक सर्वप्रथम 'गोला' 
स्थाससे निकले थे। इसीसे वे 'गोलापूर्व! कहे गये । पुर” दाब्दके दो अर्थ हे--एक पूर्व दिशा और दूसरा 
किसी अन्यकी अपेक्षा पहले । पूर्वी पदके इन दोनों अर्थोंसे यह निष्कष निकलता है कि गोलापूर्वान्वय' के 
आ्रावकोने गोलाराड्‌ और गोलसिंधारे अन्ययोंसे पहले गोला” या गोल” नामक नगरसे निर्गमन किया था 
तथा वे वहाँसे पूर्व दिशाकी ओर जा बसे थे । सर्वप्रथम श्रावकके ब्रत ग्रहण करने और सर्वप्रथम गोला" 
नगरसे निर्गंसन करनेके कारण तथा गोलानगरसे पश्चात्‌ निर्गमन करने ब्ाले एवं श्रत ग्रहण करनेवाले अपने 
परवर्तों अन्बयोकी अपेक्षा अपनेको अपूर्व (विशिष्ट) बतानेके छिए सम्भवतः इन्होने अपने समृहको गोला- 
पूर्वान्यय' संज्ञासे अभिल्‍्वित किया था। यह मान्यता सवतू १८२७ तक अक्षुण्ण रही ज्ञात हाती हैं । इस 
उल्लेखसे मदनवमंदेवके वैराग्यके सम्बन्धमे पहले की गयी कल्पना भी युक्त प्रतीत होती हैं । 


इस प्रकार गोल्लागढ, मऊ, महोबा, खजुराहो, छतरपुर, मलहरा, द्रौणगिरि, रेशन्दीगिरि, मदनपुर, 
महार, पपौरा, सोनागिरि आदि जिन स्थलोंसे मदनवमंदेव चन्देऊके अभिलेख प्राप्त होते हैँ वे स्थल तथा 
वर्तमान छतरपुर, टीकमगढ़, पन्‍ना, दमोह, सागर, ग्वालियर, खनियाधाना, भिण्ड और उत्तरप्रदेशके झासों व 
ललितपुर जिले 'गोल्लदेश” के नामते विख्यात रहे प्रतीत होते है । गोल्लागढ सम्भवत राजधानी थी । 

इतिहासकार रतिभानुर्सिह नाहरने सम्पूर्ण बुन्देलखण्ड और दक्षिणमे जबलपुरके पड़ौसका प्रदेश मदन- 
वर्मदेव चम्देलके राज्यमे मम्मिलित रहा बताया है ।** उन्होंने मदनवमंदेवका अन्त केसे हुआ, इसका कोई 
उल्लेख नहीं किया है । पर इस सम्बन्ध्में अभिलेखोंसे श्लात होता है कि ई० ११६२ में किसी कारणसे विरक्‍्त 
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होकर उसने दक्षिणकी ओर प्रस्थान कर श्रवणबेलगो लमें चन्द्रगिरिपर मुनि वीरनन्‍्दी या उनकी परम्पराम हुए 
किसी आधचार्यसे मुनिदीक्षा धारण कर ली थी । ई० ११६३ के पूर्व ही इसका राज्य गोल्लदेशके नामसे विश्यात 
हो गया था। परन्तु इसका नामोल्लेख अब तक चअन्‍्देल राज्यसे प्राप्त किसी भी अभिरेखमे प्राप्त नही होता। 

गोल्लागढ (गोलाको2८) का गोल पहाठीपर स्थित जैनमन्दिरकी मृतियोके अभिलेखोके मुलपाठ इस 
सन्दर्भेमे पठनीय है । सम्भवत उनमें गोल्लदेशका नाम उल्लिखित हो । 

हम यह पुनः कहेंगे कि चन्देउ-शासकोंका शासन उत्तरभार त्मे रहा है। ठस वंशका सस्‍्थापक ननन्‍नुक 
जन्देल (६० ८३१) था। उसने खज्राहो (छतरपुर) को अपनी राजधानी बनायी थी । इस बंशमें घंग (९५४ 
ई०), विद्याधरदेव (६० १०२८), कीतिवर्मन्‌ जैसे चन्देछे राजा शासक हुए। इस सन्दर्भभे डॉ० ज्योतिप्रसाद 
जैन हारा लिखित भारतोय इतिहास एक दृष्दिट' दुष्टव्य है, जो भारतोय ज्ञानपोठसे प्रकाशित है । 
गोलापूर्वान्वयके गोत्र 

गोत्र” जैनदशनक्े आठ कर्मोमें सातवाँ कर्म है।* घवला पुस्तक ६, पृष्ठ ७७ भे गोत्रका अथ॑ कुल 
या बंद बताया गया है । परन्तु जातियोंके सन्दर्भभे गोत्रका अर्थ बैक होता है। कवि नवलशाहने इसी 
शब्दका व्यवहार किया है। उन्होंने दो सबेया और एक दोहेमें गोलापूर्वान्वयके अट्ठावन बैक बताये है । 
उनके नाम कविके शब्दोंमे निम्न पद्चोंमे द्रष्टव्य है--- 

श्ाग, फुसकेले और चन्देरिया, मरैययौं पपौरहा, बनोनहा, सु टेंटबार जानिये । 
भर्तपुरिया, छोरकटे, कोठिया, दुमेले औ बरघरिया, जुझ्ौतिया, बेरिया, बखानिये ।! 
इन्द्रमहा (जन), खुर्देले, भिलसैया, रोतेले, जनहारिया, निर्मोलक, तिगेले प्रमानिये । 
घोनी, पैथवार, रहदेले, कपासिया, गोदरे गुगौरिया, बबोलिया जु ठानिये ॥ 
दंडकार सरखडे, साधारण, टीौकफाके, रावत, बदरोठिया, सोनी, सोंसरा सु लीजिये। 
पतरिया, धुधघोलिया, गडोले, पचलोरे, सनकुटा, सोंरया, हीरापुरिया सुनोजिये ॥ 
कनकपुरिया, कनसेनियाँ, पटौरहा सु विलविले, नाहेर, करेया, सांघेले गणीजिये । 
पड़े, सैनियाँ, दरमैयाँ, सपोतहा मशझनगैयाँ, लखनपुरिया, बोदरे गनीजिये ॥। 
सिरसपुरिया, कोनियाँ ये अट्ठान बैंक । 'नवल” कहे संक्षेपसे निजकुल वरणों नेक ॥।४० 

कविने इन पद्योंमे जिन बैकोंके नाम बताये है वे क्रश निम्न प्रकार हैं-- 

१. खाग, २. फुसफेले, ३. चन्देरिया, ४ मरैया, ५ पपौरहा।, ६. बनोनहा, ७. टेंटवार, ८, भर्तें- 
पुरिया, ९ छोरकटे, १० कोठिया, ११. दुमेले, १९. बरधरिया, १३. जुझोतिया, १४. बेरिया, १५. इन्द्र- 
महा, १६. खुर्देल, १७. भिलसौंया, १८. रौतेले, (९. जनहारिया, २०. निर्मोलक, २१. तिगैले, ?२. धौनी, 
२३. पैयथवार, २४. रहुदेले, २५. कपासिया, २६ गोदरे, १७. गुगोरिया, २८. बवोलिया, २९ द॑न्‍्डकार, 
३०- सरखड़ें, ३१, टोकाके, ३२. रावत, ३३. वदरोठिया, २४. सोंनी, ३५. सोंसरा, ३६- पतरिया, ३७- 
धुधोलिया; ३८. गडोले, ३९. पचलौरे, ३०. सनकुटा, ४९. सोंरया, ४२. हीरापुरिया, ३३- कनकपुरिया, 
४४. कनसेनियाँ, ४५. पटोरहा, ४६ विलविले, ४७ नाहर, ४८. करेया, ४९. साधेले, ५० पड़ेले, ५१ 
सेनिया, ५२. दरगैयाँ, ५३. सपोतहा, ५४. मशहगैयाँ, ५५. लख्नपुरिया, ५६. बोदरे, ५७. सिरसपुरिया 
और ५८. कोनियाँ । 
गोत्रजामकरण 


अन्ययोंके सृजनमे जैसे प्रधानतः उनकी चारित्रिक विशुद्धि कारण 7ही है, ऐसे ही गोजोंके सुजनमे भी 
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सम्मवतः यही कारण रहा है। अन्वयोंके नामकरण जैसे उनकी मूल निवासभूमियोंपर हुए, ऐसे ही गोभोंके 
ताम भी उनके मूल निवासस्थानोंके नामोंपर रखे गये ज्ञात होते है। जिन गोतोंके नाम इस प्रकारके प्रतीत 
होते हैं उतके मूल निवासंस्थानोंका परिचय निम्त प्रकार है-- 


१ चन्देरिया : 


२ पपोरहा 


३ बनोनहा 


४ भतत॑पुरिया 
५ बरघरिया 
६ बेरिया 


७ हन्द्रमहा 


८ भिलसैंया 
९ जनहारिया 


१० जुझोतिया ' 
११ तिगेले 
१२ धौनी 
१३ पेथवार 
१४ रहदेले 
१५ गोदरे 


१६ गुगौरिया 
१७ वबोलिया 


१८ सरलड़े 
१९, ढीकाके 


इस बैंकका नाम चन्देरी, जो थूबन (थूबोन) के पास है, के नामपर रखा गया श्ात 
होता है । 


: मध्यप्रदेशके टीकमगढ जिलेमे टीकमगढ़से नातिदूर पपौरा एक अतिशय क्षेत्र है। यहाँ 


सवत्‌ १२०२ के दो मू्तिलेख ऐसे हूँ, जिनमे गोलापूर्वान्वयका उल्लेख हुआ है। अतीत्मे 
इस अन्वयके परिवारोंकी यह आवासभूमि रहो हैं। वे किसी कारणवश्ञ अन्यत्र चले गये । 
परन्सु उन्होने अपनो जन्मभूमिको नहीं भुछाया । उन्होने पपौराके मूलनिवासी होनेके 
कारण अपने गोत्रका नाम पपोरहा' रखा । 

यह नाम बुन्देलखण्डके 'बनेडिया' ग्रामके नामपर रखा गया जान पड़ता है । इस ग्रामकी 
स्थिति ज्ञात नही हो सकी है ! 


- सेंदपा और मलहराके बीच 'भरतपुरा' एक ग्राम हैं। इस ग्रामके नामपर इस गोत्रका 


नाम प्रसिद्ध हुआ ज्ञात होता है । 

यह नाम मूलत “बरखरिया' ज्ञात होता है । रहलीके पास 'बरखेरा' ग्रामके नामपर इसका 
नामकरण हुआ होगा । इस ग्राममें आज भी गोलापूर्वोंका आवास है । 

टीकमगढ़ जिलेमें एक बेरी' नामक ग्राम बताया गया है, जिसके नामपर इस गोत्रका नाम 
रखा गया । आगरा-छिवपुरी रोडपर बसे 'बरई' गाँवके नामपर भी यह नाम रश्ता जाना 
संभावित है । 

जबलपुर जिलेमें सिहोरा-मकझगवाँके पास एक दइन्द्राना' नामका ग्राम हैं। जहाँ जैन भो 
है । इस गोत्रका नाम इसी ग्रामके नामपर रखा गया ज्ञात होता हैं । 


: टीकमगढ़ जिलेके भेलसी' प्रामके नामपर इस गोत्रका नाम रखा गया प्रतीत होता है । 


इस गोत्रका नाम मूलत जतहारिया' होना चाहिए । टीकसगढसे पास एक जतारा' 
ग्राम है । उसके नामपर इसका नामकरण हुआ कहा जा सकता है । 

'जुझार” ग्रामके नामपर इसका नाम रखा गया है । 

यह बुन्देलखण्डके 'तिगोडा' ग्रामके नामपर रखा गया । 

मलहराके पास 'घिनौची” ग्रामका सूचक है । 


: विविशासे ५० मील दूर उत्तर-पूर्वमे स्थित पयारि ग्रामपर इसका नामकरण हुआ हैं । 


इस गोज्रके श्रावक सम्भवत मूलरूपसे 'रहली' के वासी थे । 
यहे नाम था तो खनियाघानासे आठ किलो भीटर दूर स्थित शूडर” या 'गोदऊूमऊ' ग्रामके 
नामपर रखा गया है?। 


. बण्डा तहसीलके “गूगरा”' ग्राम पर यह नाम रखा गया है । 


बहू नाम मूलतः बमोलिया होगा और “बम्हौरी” ग्रामके नाम पर इसका नासकरण 
हुआ होगा । 

इस गोत्रका नाम दमोह जिलेके “सरखडी”” ग्रामके नाम पर रखा गया हो । 

यह सागर जिले के 'टीकापार” पग्रामका सूचक है । 


२० रावत 
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सागर जिलेके 'रुरावन”' ग्रामके नामपर इसका नामकरण हुआ है। 


२१ ववरीठिया . बण्डाका “बरायठा” ग्राम इसका उद्भव स्थल है । 


२२ सोंचरा 
२३ गड़ोले 


२४ पचलरोरे 
२५ सोरया 
२६ हीरापुरिया 
२७ कनकपुरिया 


२८ पटोरहा 


- सागरका समीपवर्ती “सेसई” ग्राम इस गोत्रका मूल निवास रहा है। इसी ग्रामके 


नामपर इसका नाम रखा है । 
इस गोत्रके पूर्वज संभवत: शिवपुरी जिलेमे “गुडार” ग्रामके निवासी थे, अत यह नाम 
उन्होंने इस ग्रामके नामपर रखा है । 


: इसका नामकरण सम्भवत. शिवपुरी जिलेके 'पचरई” ग्राम पर हुआ है। 


* यह गोत्र ललितपुर जिलेके “सोरई”' ग्रामकी देन है । 
यह भोत्र 'हीरापुर'” ग्रामके नामपर निर्मित हुआ है । 

: अपभ्र श भाषाके विद्वान रइधूने सोनागिरिको “कणयहि'/-कनकगिरि कहा है । इससे ज्ञात 
होता है कि यह गिरितले बसा ग्राम “कनकपुरी” के नामसे प्रसिद्ध रहा होगा। मंदिर 
नं० १६में विराजमान गोलापूर्वान्वयकी स॑० १२१३ की एक पद्मासनस्थ प्रतिमासे प्रतीत 
होता है कि यहाँ गोलापूर्व श्रावकोंका भी आवास था। इस गोत्रका नाम इसो कनकपुरीके 

नामपर रखा गया है । 
इसका नाम रहलीके समीपवर्ती पटना” अथवा पटेरा' (कुण्डलपुर) के नामपर रखा गया 
प्रतीत होता है । 


२९ विलबिले : यह नाम करेलीके समीपवर्तो 'विलहरा' ग्रामके नामपर रखा गया कहा जा सकता है। 


३० करेया 


३१ सोनो 
३२ कमसेनिया 


३३ पढ़ेले 

शेड सेंनिया 
३५ दरगैंया 
३६ मक्षगैया 
३७ लखनपुरिया 
३८ बोदरे 


३९ कोनियां 


ध्यान रहे 
और वे गोत बन 


रवालियरका 'करहिया' ग्राम, जहाँके निवासी वर॑या-विलास ग्रन्धके लेखक पण्डित लेस- 
राजजी थे, इसका उदृभव स्चल है । 


* यह वकस्वाहाके निकटवर्ती 'सुनवाहा' ग्रामके नामपर निमित गोत्र है। 


कटनोके पास एक प्राचीन स्थल है--कारीतछाई । इसका प्राचीन नाम कण्णपुर था| यह 
गोत्र सम्भवतः इसी ग्रामके नामपर बना है । 
/पिडरुआ' या पड़वार' प्रामके नामपर इस गोत्रका नामकरण हुआ है । 
* सेनपा (सेंघपा) के नामपर निर्मित गोत्र है । 
इस गोत्रके निवासी मूलतः: “दरगुवा' के निवासी थे । 
: जबलपुर जिलेके 'मझगुवा' गावके वामप र इस गोत्रका भामकरण हुआ है । 
' खानियाधानाके पास स्थित 'लखारी' ग्राम इस गोत्रका मूल निवास प्रतीत होता हैं । 


: यह गोत्र खनियाधानासे लगभग आठ मोल दूर स्थित निबोदा' ग्रामके नामपर निर्मित 


ज्ञात होता है । 
पादनके पाप्त हिरननदीके तटपर स्थित कोनी' प्राप्के नामपर इस गोत्रका नामकरण हुआ 
कहा जा सकता है । 
/ ये नाम उसीप्रकार प्रसिद्ध हुए, जिसप्रकार जयपुरिया, जोधपुरिया आदि नाम प्रचलित हैं । 
गये । 


गोत्र-सूची मे कुछ नाम ऐसे भी है, जो मूल निवासस्थानोंके नामपर निर्मित न होकर श्रावकोंके 


प्रमुख व्यवसायके 
१ कोठिया 


नामोंपर निर्मित हुए है । ऐसे गीत्रोके नाम निम्न प्रकार है-- 
: कोठारका कार्य करने वाले श्रावकोंका गोत्र । 


४४ संरस्वती-बरहपुत्र पं० बंधीधर व्याफरणाजाय अभिनग्दन॑-प्रत्य॑ 


२ दुमेले विवाह आदिसे या अन्य किसी युक्तिसे विरोध समाप्त कर दो व्यक्तियोंका मिक्ताप क्रामे 
वाले धावकोंका गोत्र हैं । 
हे कपातिया : कपासका व्यवसाय करने दालोंका गोत्र 
४ दंढडकार_. प्रशासन करके आजीविका करनेवालोंका गोत्र । 
५ सनकुटा . सनके व्यापारियोका गोत्र । 
जिन क्षेष चौद हू गोत्रोंके नामकरणका आधार अन्वेषणीय है उनके नाम हैं-- 
१. स्ाग, २ फु$केले, हे. मरैया, ४. टेंटवार, ५. छोरकटे, ६. खुर्देले, ७. रौतेके, ८. निर्मोलिक, 
९. सपोतहा, १० पतरिया, ११ घुंघोलिया, १२. नाहर, १३. साधेले, १४ सिरसपुरिया | 
वर्तमानमे उपलब्ध गोत्र 
नवरषाह द्वारा बताये ५८ गोत्रोंमें निम्न गोत्र ही सम्प्रति परिचयमें आते हैं । यभा-- 
१ खाग, २. फुसकेले, ३ चन्‍न्देरिया, ४. मरैया, ५ बनोनहा, ६ टेंटवार, ७ कोठिया, 
८. जुझोतिया, ९ वैरिया, १०. खुर्देल, ११. गोदरे, १९ गड़ोले, १३ सनकुटा, १४ सोरगया, १५. नाहर, 
१६ साँघेले, १७ पड़ेले, और १८ पटोरहा ( वटोरिया ), १९ कपासिया | 
वर्तमानमे कुछ गोत्र ऐसे भी मिलते है, जिनका इस सूचीसे उल्लेख नहीं है। मैया (मालवीय) और 
बचौसरा ऐसो ही गोत्र है । सूखीमे एक सोंसरा गोत्रका उल्लेश् है, जो सम्भवत कालान्तरमे चौसरा हो गया 
है। राघेलीय गोत्र रहदेलेका अपरनाम ज्ञात होता है । मलैया, जिसे मालबीय कहा जाते छगा है, मरैया गोत्र- 
का अपर नाम है । 
ब्राह्मण-गोत्र 
नवलझ्ाहके अद्ठावन गोत्रोंमे उपलब्ध रावत और जुहझौतिया गोत्र ब्राह्मणोंमे भी पाये जाते है। रावत 
गोत्र खण्डेलवालोमें भी पाया जाता हैं। ब्राह्मणोंमें एक “गोला पूर्व” गोश्र भी होता है। इस गोतके ब्राह्मण 
राणस्थानमें जयपुर, जोधपुर, धौलपुर, कोटा, भरतपुर, उत्तरप्रदेशमें आगरा तथा मध्यप्रदेशमें इन्दौर, खण्डवा 
और नर्रसहपुर जिलोमें बसे हुए है । मध्यप्रदेशके होशंगाबादमें तो गोलापूर्ब॑ ब्राह्मणोंका एक पृथक्‌ वाड़े ही 
बताया गया है । 
गोलापूव ब्राह्मण-गोत्रका उद्भव 
जैन गोलापूर्वान्चय के समान इस गोत्रके ब्राह्मण मृलत गोल्लदेशके निवासी ज्ञात होते हैं । सम्भवत- 
ये भी जैनधर्मोपदेशकके उपदेदसे प्रभावित होकर जैन हो गये थे ! किन्तु जैनधर्भसी किसी कारणवश 
अंगीकार करनेमें असमर्थ हो जानेसे ये पुन अपना पूर्व वैष्णव धर्म मानने लगे । जिन ब्राह्मणोंने अपने धर्मको 
नहीं छोडा था, उन्होंने इन्हें जाति-न्युत समझकर अंगीकार नही किया, फलस्वरूप ये ब्राह्मण गोलापुवंगोत्रके 
नामसे प्रसिद्ध हुए और ये परस्परमें ही अपना सामाजिक व्यवहार करने लगे । 
बताया जाता है कि ये मूठतत कृषक है। गोपूजक है। कच्चा भोजन सजातियोंके घर करते हैं । 
विजातियोंके धर पक्‍का सोजन ही ग्रहण करते हैं। इनके आचार-विचार अग्नवालोंके आचार-विचारोंके 
समान होते हैं । 
गोलापूर्वान्चयके तीन भेद 
नबलथशाह कृत हिन्दी वर््धभान-पुराणमे इस अन्वयके तीन भेद (समूह) बताये ग्ग्रे हैं--१. बीसबिसे, 
२ दसबिसे और +३ पचविसे । उन्होंने लिखा है-- 
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गोलापूरब मेद त्रयं, प्रथम विसविसे जान। 
ओर दसविसे, पचविसे, कहों कहाँ तक गुणवान |। 
इन भेदोंके सम्पन्धम विद्वानोकी धारणा रही है कि ४०० परिवारोका समूह वीसविसे, दोसो 
परिवारोंका समृह दसबिसे और १०० परिबारोका समूह पचविसे कहलाता है । सामसे ऐसा अर्थ निकलता भी 
है । किन्तु यहाँ यह सख्या इस अथ्थमें प्रयुक्त नही हुई है । यह संख्या इनकी विशुद्धिकी प्राचीनताकी सूचक है । 
यहाँ “विसविसे''का अर्थ है ऐसे गोलापूर्व जो ४०० वर्षसे विशुद्ध हैं, जिनके कुल और जातिकी चारितरिक 
विद्युद्धि ४०० वर्ष पूवंसे यथावत्‌ बनो हुई हैं, जो सज्ञातित्वके घनी है, जिन्हें सप्तपरमस्थानोंमे प्रथम 
स्थान प्राप्त है । 
जो केवछ २०० वर्ष पू्से अपनी चारित्रिक निर्मेलता बनाये हुए रहे, थे श्रावक “दसविसे” और 
जो जाति तथा कुलकी विशुद्धिसे १०० वर्ष पूर्वसे हो विभूषित है थे 'पत्रविसे'' नामसे विश्रुत हुए । 
आधिक सम्पन्नता ओर धर्म-वात्सल्य 


गोलापूर्वा न्चपयकी आर्थिक सम्पन्तता और उसका धमं-यात्सल्य प्रशस्थ तथा अनुकरणीय रहा है । इस 
अन्ययके श्रावकों द्वारा प्रतिष्ठापित मूर्तियों और मंदिरोंसे इस तथ्यका सहज ही अनुमान लगाया जा सकता 
है । इस अन्वय द्वारा को गयी प्रतिष्ठाओका विवरण निम्न प्रकार है-- 











स्थान सम & संख्या [स्थान समय  $£$&£& संख्या समय संख्या | स्थान समय मंख्या 
उर्दमऊ संबत्‌ ११४९ १ | बहोरीबन्द सं० १००० १ 
;) सं० ११७१ १ | मऊ सं० ११९९ ह 
जतारा स० ११९९ १ | जगत्सागर सं० १२०२ १ 
अंहार सं० १२०२ १ ।; पपौरा स० १२०२ र्‌ 
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( रूलितपुर ) 
_(लछितपु)  >>#३#ऋ+ऋ£ऋ$&आ&आ&& | 

मध्यप्रदेशमे उनतीस अन्वयोके श्रावकोंने प्रतिमा-भ्रतिष्ठान-समारोह सम्पन्न कराये हैं। इन अन्वयो- 
में सर्वाधिक २६ प्रतिमा-अतिष्ठाये गोलापूर्वान्धय द्वारा कराया जाना उनकी आध्िक सम्पन्नता और घ्म- 
बात्सल्यका होतक है । पं० फूलचन्द्र सिद्धान्तंशास्त्रीने भी इस अन्वयके धर्ंवात्सल्यकी सराहना की है। 
प्रतिमा-अतिष्ठा जैसे घामिक कार्योमे इस अन्ययके श्रावक अन्य अन्ययोंका सहयोग करनेमे भी पीछे नहीं रहे ।४+ 
धो-सम्पन्नता 

श्री-सम्पन्नताके समान घी-सस्पन्तनता भी हस अन्वयकी उल्लेखनीय रही है। साहित्य-सुजन करने” 
और करानेमें** भी ये पीछे नही रहे । कुछ साहित्यकार निम्न प्रकार है-- 

हांकर--कवि शंकर अपअशके विद्वान थे। इन्होंने 'हरिषेण-घरिठ” की रचना की थी । यह कृति 





निनन जल ञ- है पे 
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संवत्‌ १५२६ के भाद्र मासमे शुक्ल पक्षकी परिवा, सोमवारके दिन पूर्ण हुई थी। कविके पिता पष्डित भीमदेव 
गोलापूर्व थे । उन्होंने लिखा है-- 
गोलापुव्वबंस सुपवित्त भीमदेड पडितबड॒पुत्त 
संकर कया पुरह यह कहो दिक्‍खाकारण कीस3 चोपही 
संवत्‌ पंद्रह मह हो गये वस्ति छब्यीस अधिक तह भए 
भादव सुदि परिवा ससिवार दिबखा पलु तह अक्खियउसाउ 
अब यह कब्बु संपूरण भयउ सिरि हरिषेण संध कहु जयउ ॥४“ 
पहुण---यें सानपति गोलापूर्वके सुपुत्र थे । इन्होंने संवत्‌ १५४० भें ' उत्तरपुराण" की रचना कर 
साहित्य-समृझ्धिमें योगदान किया था ।/* 
सुखदेव---ये गोलापूर्व विहारीदास पच्रविसेके सुपुन्र ये। इन्होंने सवत्‌ १७१७ में “वणिकप्रियाप्रकाश' 
की रचना की थी। इनके परिचयसम्बन्धी निम्न दोहे है--- 
गोलापूरबव पचविसे वादि विहारीदास। 
तिनके सुत सुखदेव कहि वनिकप्रियाप्रकाश ॥ 
संबत्‌ सत्रहसे सन्नरह बरष सं बत्सरके नाम | 
कवि करता सुखदेव कहि लेखक मायाराम ॥““* 


धनराज--ये छ्षिवपुरीके राजनन्द गोलापूर्वके पुत्र थे। इन्होंने मबत्‌ १६६४ के आसपास भषतामर- 
स्तोत्रका पद्मानुवाद कर उसका “भव्यानन्दपचाशिका'” नाम रखा था। यह सचित्र प्रति मनि कातिसागरके 
पास बंताई गई है ॥/८ 

खज़सेन--ये धनराजके चाचा जिनदासके पुत्र थे। इन्होंने (भक्तामरके) एक-एक कान्यपर पन्दह- 
पर्द्रह पद्य बनाये थे ।* 

नवलशाह--इनके पिताका माम सिंधई देवराय चन्देरिया और माताका नाम प्रानमती था। खटौरा 
इनकी जन्मभूमि थी | इनके तीन छोटे भाई बे--सुलाराम, घासीराम और खुमा्ससह । इनके पूब॑ंज भेलसीके 
निवासी थे। पूर्वजोमे भीषम साहुने स० १६९१ मे प्रतिष्ठा कराई थी । उस समय ओरछानरेश जुश्नारसिह- 
का शासन था ।*” इन्होंने सं० १८२५ मे चंत्र शुक्ल पूणिमाके दिन “वद्धंमान-पुराण”” की रचना की थी ।*' 

बोसवों दातीसे हुए इस अन्वयके तिप्नेश्य मुनि --हस शताब्दीमे मुनि आदिसागरका नाम ध्यातव्य 
है । वे २८ मूलगुणोके घारक थे । सरलता व और सन्तोषवृत्ति उनके जीवनके अग थे । 

क्षु० चिदानन्दजी कठोर तपस्वी एवं ज्ञानप्रधारक थे। उनसे युन्देलखण्ड बहुत प्रभावित रहा । क्षु० 
पद्मसागरजी अभीक्षणज्ञानोपयोगी थे । इनकी समाधि द्रोणगिरिमे हुई थी । 

वर्समानमें आखधार्य विद्यासागरजी महाराजके संघस्थ मुनि क्षमासागरजी, मुनि गुप्तिसागरजी, ऐलक 
अभयसागरणी, क्षु० उदारसागर जी तथा अन्य संघधस्थ मुनि विरागसागरजी, क्षु० कामविजयन दिजीके नाम 
उल्लेशनोय हैं । 

विद्वानू--इस अन्वयके विद्वानोंमें सर्वाधिक वयोवृद्ध भनीची १० मुन्ताछालजो न्यायतीर्थ राधेलोय 
सागर एवं सिद्धान्ताचा्य १० बंशीधर शास्त्री व्याकरणाचाय॑ बीनाके नाम उल्लेखनीय हैं। अनेक साहित्यिक 
रखनाओ द्वारा इन्होने समाजको गौरवान्वित किया है । 


दर्शत एवं न्यायके क्षेत्रमे काणी हिन्दू विष्वविद्यालयसे सेवानिवृत्त रीडर डॉ० दरबारीलाल 
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कोठिया स्यायाचायं, सिठान्तके क्षेत्रम पद्लण्डागम आदि सिद्धान्त -प्रस्थोंके सम्पादक स्व० पं? बालचन्द्र 
सिद्धान्तक्षास्त्री हैदराबाद, पुराणोंके सम्पादन तथा साहित्यिक रचनाओंके क्षेत्रमें डॉ० पतन्‍तालाल साहित्याचाय॑ 
सागर, सम्पादन-प्रकादनके क्षेत्रमे पं० मोहनलाल शास्त्री, जबलपुर और इतिहासके क्षेत्रमे स्व॒० पं० परमानन्द 
दास्त्री, दिल्‍लीकी साहित्यिक सेवाएँ जैन जगतमे सदैव स्मरणीय रहेगी । 

दासकीय दिक्षा-संस्थाओम विभागाघ्यक्षोके रूपमें डॉ० गोकुऊूचन्द्र वाराणसी, हॉ० भागजन्द्र भास्कर, 
नागपुर, डॉ० रतनचन्द्र जैन भोपाल, डॉ० पवनकुमार जैन सागर, तथा महाविद्यालयोकी शैक्षणिक सेवामे संलग्म 
डॉ० वीरेस्द्रकुमार जैन छतरपुर, डॉ० भागचन्द्र “भागेन्दु'' दमोह, प्रो० राजकुमार जैन ग्वालियर, डॉ० उदय- 
चन्द्र जैन उदयपुर, डॉ० सनतकुमार जैन जयपुर, डाँ० श्रेयासकुमार जैन जयपुर, डॉ० विनयकुमार जैन दमोह 
तथा भारतीय ज्ञानपीठके शोघाधिकारी १० गोपीकाल “अमर” प्रभृतिकी शैक्षणिक सेवा््रोके लिए समाज 
उन्हें सदैव स्मरण रखेगा। 

डॉ० बालचन्द्र जैन पुरातत्त्वके क्षेत्रमें, ऐसिहासिक उपन्यास लिखनेके क्षेत्रमें श्री नीरज जैन, बोधकथाओ- 
के लछेखन-क्षेत्रमे श्री नेमोचन्द्र पटोरियां श्रीमहावीरजी, चिकित्ताके क्षेत्रसे प्रो० डॉ० नरेन्द्रकुमार पटोरिया बम्बई, 
वैद्य कामताप्रसाद गुढा, पत्रसम्पादमके क्षेत्रम डॉ० नेमीघन्द्र जैन, इन्दौरकी सेवाओंसे समाज लाभान्वित है । 
प्राचायंके रूपमें डॉ० शीतलचन्द्र जैन जयपुर, पं० जयकुमार साहुमल और १० नेमीचन्द्र खुरईके नाम 
उल्लेखनीय हैं । 

प्रतिष्ठाचार्योमे ५० गुलाचन्द्र पुष्प टीकमगढ़, पं० जगनप्रसाद टीकमगढ़, ५० विजयकुमार शास्त्री 
श्रीमहावीरजी, १५० हरिएचन्द्र साहित्याचाय॑ मुरैना, पं० बर्मचन्द्र शास्त्रों ग्वालियर, पं० गोविन्ददास कोठिया 
अहार (टीकमगढ़), स्व० ५० शीलचन्द्र सादूमलके नाम उल्लेखनीय है । 

राष्ट्रीय सेवा करनेवाले अधिकारियोंमे श्री सुरेश जैन आय" ए० एस०, संचालक लोकशिक्षण म० प्र० 
शासन भोपालका नाम वहुर्चाचत है । कमिइनर कन्हैयालाल संघीका नाम भी ससम्मान लिया जाता है। 

राजनोतिके क्षेत्रमें भी इस जातिका योगदान है । श्री रतनछाल मालवीय भु० पू० केन्द्रीय उपमन्त्री, 
डॉ० नरेन्द्र विद्यार्थी, भू० पू० त्रिधायक विध्यप्रदेश, श्री कपूरचन्द्र घुवारा भू? पू० विधायक म० प्र०, महे्र- 
कुमार फुसकेले, श्री जयन्तकुमार मलैया भू० पू० विधायक, श्री प्रकाशचन्द्र जैन उच्च-दिक्षा राज्यमंत्री 
मध्यप्रदेश और सागरके श्री दुलीचन्द्र नाहर तथा श्री विजयकुमार मलैया दमोहकी राजनैतिक सेवाओंसे 
समाज सम्मानित है । 

इस समाजकी महिलाये भी शिक्षाके क्षेत्रमे पीछे नही है। डा० आशा मलेया सागर, डॉ० पुष्पलता जैन 
नागपुर, डॉ० सुनीता जैन आरा, डॉ० सुषमा जैन सागर, डॉ० सावित्री दप्तोह, डॉ० कुसुम पटोरिया नागपुर, 
डॉ० सुधा इन्दौर और श्रीमती शारदा जैन जयपुरके नाम शिक्षाके क्षेत्रमे और विधि तथा न्यायके क्षेत्रमे श्रीमती 
बिसला जैन न्यायाधीदा भोपाल तथा चिकित्साके क्षेत्रमे डॉ० अलका जैनके नाम उल्लेखनीय है । व्यवसाय एवं 
उद्योगके क्षेत्रमे बालचन्द्रचन्द्र मैया, दानवीरोमे जैनजआातिभूषण सि० कुन्दनकालजो सागरके नाम इस समाजके 
विकासमे सदैव सम्माननीय रहेगे। 
विकास 

गोलापूर्वान्चयके श्रावक गोल्लागढ़ वत्तमान (गोलाकोट) से निकलकर सर्वप्रथम बुन्देलखण्डके अचलोंमें 
ही फैडे । आरस्भमें ये महोबा और अहार एवं पपौराकों ओर गये। 


जो श्रावक महोबाको ओर गये वे छतरपुरके निकटवर्ती स्थानोंमें बसते गये । उर्दमउ, जगतसागर, 
मऊ, लजुराहो आद्रि उनकी निवासभूमिया रही । काहलान्तरमे ये मरूहरा, दमोह, कटनी और जबलपुर तथा 
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उनके आसपासके क्षेत्रों जा बसे । जबलपुरके पास वहोरीबस्द भी इनकी आवासभूमि रही । इन्द्राभा, सक्षगवां, 
सिहौरा, बाकल, रीठी और पनागर इस अन्यमके केन्द्र स्थल रहे हैं । यहासे ये श्रावक पाटनकी ओर बढ़े हैं । 
वमीहसे जबलूपुरकी ओर अभाना, तेंदुलेडा, कटंगो नगरोंमें जाकर ये रहने छगे । 

जो श्रावक अहार, पपौराकी ओर आये थे वे जतारा होते हुए आगे वढ़े और हीरापुर, अष्स्‍्वाहा, 
अम्हौ री, सुनवाहा, रुराधन, शाहगढ, बरायठा, पिठरुआ, जुशार, बैरी, भेलसी, तिगोडा, घिनोत्री, प्मारो, 
शूदर, गूगरा, पचरई, सोरई, करैया, पडवार, दरगुवा, पाटन, विजावर, भरतपुरा, सेंघपा, रूखारी, निबौदा 
आदि बुन्देलखण्डके अनेक ग्रामोंमें जाकर बस गये । 

जो श्रावक सागरकी ओर आये वे रहली, पटना, बरलेरा, बलेह, गठाकाकेटा, सरखड़ी और बांसातार- 
लेडा, रजपुरा ग्रामोंमे जाकर आजीधिका करने लगे । 

इस प्रकार टीकमगढ़, छतरपुर, दमोह, सागर, जबलपुर, शिवपुरी, ग्वालियर, इन्दौर आदि मध्य- 
प्रदेशके और उत्तरप्रदेशके क्षासी, ललितपुर जिले आरम्भमें इस अन्चयके निवास स्थान बने । कालान्तरसे 
आजीविकाको दुष्टिसे बुन्देलभूमिको छोडकर इस अन्वयके श्रावक दाहड़ोल, कोतमा, चिरमिरी, मनेन्‍्द्रगढ, 
जैतहरी, बालाघाट, गोदिया, नागपुर, बम्बई, दुर्ग, भिलाई, राजनादगाव, राजिम, डोंगरयाव, जयपुर, 
वाराणसो कुरुक्षेत्र, उदयपुर, जबलपुर आदि भारतके विभिन्न नगरोंमें रहने ऊगे। विदेश्योंमें भी इस अन्ययका 
आवास हो गया है । 
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अप्रतिम प्रतिभाके धनी 


७ डॉ० पं० पतनालाल साहित्याचायं, सागर 
आधद्य व्याकरणाचार्य 


सरस्वतीके वरद्‌ पुत्र पंडित बंशीधरजी जैन समाजके आधद्य व्याकरणाचार्य है। “गुरुणां गुरु” गोपालं- 
दासजो बरैया और पूज्य गणेशप्रसादजो वर्णीके सत्पयाससे मुरैना, वाराणसी, सागर, इन्दौर तथा कटनी 
आदि स्थानोंपर जैन विद्यालय तो स्थापित हो गये थे। पर उनमे व्याकरण, साहित्य और न्याय पढानेके लिए 
ब्राह्मण विद्वानोंको ही नियुक्त करना पडता था। यह परावलरूम्बनता वर्णीजीको खटकतो रहती थी, जिससे दे 
प्रतिभासम्पन्न छात्रोंको व्याकरण तथा साहित्य आदि पढनेकों प्रेरणा देते रहते थे। उत्ोके फलस्वसूप 
स्थाद्ाद विशारूयके छात्र बशीघरजीने व्याकरण, परमानन्दजीने साहित्य, दरबारीलालजी कोठिया तथा 
महेसद्र कुमारजीने न्यायदर्शन विषय लिया । सागरमें मैंने भी व्याक रणमध्यमाके बाद साहित्य विषय लिया । 
ये सब अपने-अपने विषयोंके आचार्य बने । फलस्वरूप वाराणसीको छोड अन्य जगहोंके विद्यालयोमें इन 
विषयोंके अध्यापनका दायित्व जैन विद्वानोंने सम्हाल लिया । 


आय व्याकरणाचार्य होनेके साथ ही पं० बशीघरजी, जैन न्यायके भी अच्छे विद्वान हैं। सन्‌ १९३० 
में न्यायतीर्थकी परीक्षा देने जब वे कछकला गये थे, तब मैं भी काव्यसीथंकी परीक्षा देनेके लिए उनके साथ 
कलकत्ता गया था। व्याकरणाचायं होनेके बाद पं० वंशीषरजी कही अध्यापनके लिए गये, पर दो-चार माहके 
बाद ही वे बीना आ गये और वहो कपडेकी दुकान चालू कर छी। अपने बुद्धि-कोहलसे उन्होंने अपने 
व्यवसायको समुन्नत किया । 


पण्डितजीका विवाह बीनामे ही शाह मौजोलालजीकी पुत्री लक्ष्मीबाईके साथ हुआ था। मौजीलाल- 
जीके सन्तानके रूपसे यही एक पुत्री थी, अत' उन्होने अपने दामाद वंशीधरजीको अपने ही घर रखकर और 
पुश्रवत्‌ उन्हें समुन्नत बनाया । 


भारतवर्षीय दिगम्बर जेन विद्व॒त्परिषद्‌के मंत्री 


सम्भवत सोलापुर अधिवेशनमे आप मंत्री चुने गये थे और मैं संयुक्तमन्नी बनाया गया। पण्डितजी- 
मे विद्वत्मरिषदका कार्याकय अपने पास न रखकर मेरे पास रखा और मुझे सागंदशंन करते रहें। कार्य 
करनेका उत्साह था, जिससे विद्रत्परिषदका प्रभाव बढ़ा और उसके फलस्वरूप जगह-जगह अधिवेशन आमंत्रित 
होने लगे । विद्वत्परिषदुने मथुरा, सागर, बीना तथा कटनी आदि स्थानोपर छिविर और विद्वदु-गोष्ठियाँ 
चालू की । पं० बंशीधरजोका जीवन प्रामाणिक जीवन हूँ। ये घूस देकर अपना कार्य सिद्ध नही करते। 
इसका एक प्रसंग मुझे याद है । 

जब पृज्य वर्णीजी इटाबामे विराजमान थे । तब विद्वत्परिषद्‌की कार्यकारिणो की बैठक वहाँ आमंत्रित 
हुईं । बीना होते हुए हम चार-छह सदस्य इटावाको चले । झासीसे इटावा जानेवाली गाडीमे बैठना कठिन 
लगा; तब सब फट क्‍्लासमे बैठ गये । आगे चलकर चेकरले जुर्मानाके साथ फर्ट बलासका चार्ज माँगा, जो 
बहुत था। चेकरने अन्तमे कहा कि आप कुछ रुपये दे दें, मैं रसीद नही दूँगा। आप लोग आरामसे चले 
जावें । पष्डितजीने चेकरसे कहा कि आप रसीद दोजिये और पूरा पैसा लीजिये। रसीद लेकर पण्डितजीते 


पूरा रुपया अपनी जेबसे दिया । हमें लगा कि पण्डितजीने व्यथँमें बहुत रुपया दे दिया । पर प्रामाणिकता भी 
तो कोई महत्त्व रखती है । 


एक बार कटनीमें विद्वदुगोष्ठी थी। सागरसे कुछ लोग गये थे । सागरमें म्युनिसिपल चुगी रहनेसे 


५३२ : सरस्वतो-बरदपुत्र पं० बेशोधर व्याफरणाचाये अभिमस्वने-प्रस्थ 


सब वस्तुएँ मंहगी रहती हैं। कटनोमें चुगी न रहनेसे सस्ती रहती हैं, अतः सागरके लोगोंने उपयोगी क्स्तुएँ 
कटनीमें खरीदी । मैंने प॑ं० बंशीधरजोसे कहा--मैं भी कुछ खरीद लाऊ | पण्डितजीने कहा कि यहाँ सस्तों 
होनेसे खरीद कर तथा विस्तरमे छिपाकर ले जाओगे । सागरकी म्युनिसिपेलटी, चुगी लेकर आपके बच्चोंको 
फ्री शिक्षा देती है। वर्षमें कुछ थोडा-सा टेक्स देकर आपके क्ौचालयोंको साफ कराती है और नगरमें 
स्वच्छता तथा प्रकाशकी व्यवस्था निःशुल्क करतो है, इतने पर भी आप उसे चुंगी नहीं देता चाहते । मेरी 
रायमें आप अपनी उपयोगी वस्तुएँ सागरमे ही खरीदें तो ठीफ होगा। मुझे पण्डितजीकी राय उत्तम 
प्रतीत हुई । 
बेदुष्यकी गहराई 

एक बार सागरमें एक माह तक चलने वाले शिक्षण-शिविरके अन्तिम दिनोमे विद्वत्सम्मेलबका 
आयोजन किया गया उसका विषय था “घट्खण्डागमके तेरानवें सूत्रम सजद पदका अस्तित्व” । इसपर एक 
गोष्ठी बम्बईमे हो चुकी थी। और उसके आधारपर आचार्य श्ान्तिसागरणीने ताम्रपत्रपर लिखी जानेवाली 
प्रतिसे संजद पद” अलग करा दिया था । उस समय विद्वत्परिषद्का वचंस्व था, अत यथाय निर्णय करनेके 
लिए कार्यालयमें पत्र आया | सम्मेलनमे पण्डित केलाशचल्द्रजी, प० बद्धंमान शास्त्री, पूज्य वर्णीजी तथा अम्य 
अनेक विद्वान थे। सम्मेलनमें प० बंद्ीधरजी और वर्धमानजीके बीच अच्छा तकं-वितक हुआ । अन्तर्म 
विद्वत्परिषद्ने तेरानवें सूत्रमें “संजद” पदके अस्तित्वका समथेन किया और प्रसन्‍नताकी बात रहो कि 
ताडपत्रीय प्रतिमें भी उसका अस्तित्व मिल गया । 
आपषंमार्गके अनुयायी 

सोनगढकी विज्ञारघाराके आप कभी समर्थक नही रहे । निश्चय और व्यवहारनय एवं निमित्त और 
उपादानको चर्चा आप अनेकान्तके आभयसे हो फरते है । आपके द्वारा लिखित जैन शासनमे “निए्वय और 
व्यवहार” नामक ग्रन्थ विद्वत्परिषद्‌के द्वारा पुरस्कृत है । 

आधाय॑ शिवसागरजीके चातुर्मासके समय खानिया जयपुरमें स्व० हीरालालजो पाटनी निवाईके 
सौजन्यसे उभय पक्षीय विद्वानोको एकत्रित कर तत्त्वचर्चाका आयोजन किया गया था। इस आयोजनमें 
प॑० मणिकचन्द्रजी न्‍्यायाचायं, पं० बंशीघरजो, न्यायालंकार, प० मक्‍्खनलालजी, ५० कैलाशचन्द्रजी, 
प० फूलचन्द्रजी, प० जीवन्धरजी, पं० रतनचन्द्रजी मुख्तार तथा प० पन्‍नालालजी सोनी आदि अनेक 
बिद्वान्‌ पधारे थे। मे भी गया था । लिखित चर्चा होती थी । सोनगढपक्षकी ओरसे पं० फूलघन्द्रजी प्रधान 
थे और दूसरे पक्षसे ५० बंशोघरजी व्याकरणाचार्य प्रमूख थे। दस दिन तक चर्चा चलती रही। विद्वानोंका 
अभीक्षणश्ञानोपयोग दहांनीय था। प्रकरण लम्बा है। सक्षेपमे में यही कहना चाहता हूँ कि इस च्चाके 
निष्ठापनमे पं० बंशीधरजीने पूर्ण मनयोगसे कार्य किया | घरमे पिलृतुल्य इबसुर शाह मौजीलालजोका 


स्वर्गवास होतेपर भी वे स्थानोय बचसि विरत नहीं हुए। तथा चजाके तीन दोर समाप्त हो जानेपर भी 
उनकी लेखनी अपने लक्ष्यसे विरत नही हुई । 


स्वतंत्रता-संग्राम सेनानी 


स्वतंत्रता-सग्रामके समय आपने निर्मंय हो राष्ट्रीय आन्दोलनमें भाग ल्था, जेल गये और वर्षमानमें 
सागर जिलेके स्वतंत्रतासंग्राप्न-सेनानियोमे आपका नाम गौरवके साथ लिया जाता है । 


श्री भारतवर्षीय दि० जैन विद्वत्परिषद्‌के अध्यक्ष 
सन्‌ १६९६५ में पंचकल्याणक-प्रतिष्ठाके समय सिवनीमें होनेवाले विद्वत्‌ परिषदके जनरछ अधिवेध्ानके 


२ | व्यक्तित्व तथा कुतित्थ , ५३ 


अध्यक्ष थे । अध्यक्षीयपदसे दिया गया आपका भाषण विद्गवत्‌ समूहमें समादत हुआ था । इसी अधिवेशनमें 
भी गोपालदासजी वरैयाका शताब्दी-महोत्सव मनानेका निद्चय किया गया। फलस्वरूप डॉ० नेमीचन्दजी 
शास्त्री, आराके सम्पादकत्वमे विद्गत्‌ परिषद “गोपालदास वरीया स्मृतिग्रन्थ” प्रकाशित किया। छताब्दी- 
समारोह दिल्लीमें स्वर्गीय साह जास्तिप्रसादजीकी अध्यक्षतामे सम्पन्न हुआ था। यह ग्रन्थ इतना लोकप्रिय 
सिद्ध हुआ कि उसकी सम्पूर्ण प्रतियाँ शीक्ष हो समाप्त हो गयी । 


श्रावस्ती पचकल्याणकके समय होनेवाला नैमित्तिक अधिवेशन भी आपकी ही अध्यक्षताम सम्पन्न हुआ 
था । विहत्परिषदके सभी अधिवेशनोमे उसके सदस्य बडी रुचिसे भाग छेते थे । 


सदा जागरूक 


८४ वर्षकों अवस्थामे भी आप समाज-हिंतमे जागरूक है । दुकानका कार्य पृत्रोने सम्हाल लिया है । 
उस ओरसे नि्चित हो आप साहित्य-साधनाम लीन रहते है । मैंने देखा है कि आप प्रात चार बजेके पूर्व ही 
उठकर तथा स्नानादिसे निवुत हो अपने अध्ययन और लेखनके का्यमे लग जाते है। वीर प्रभुसे प्राथंना है 
कि यह सरस्वतीका वरद पुत्र स्वस्थ रहता हुआ देश एवं समाजका दीघंकाल तक मार्गदर्शन करता रहे । 


वन्दनीय व्यक्तितके धनी 


# श्री नीरज जैन, सतना 


बीना नगरमे प्रवेश करते ही तिराहेसे जैन मदिर्की ओर चलनेपर बाँयें हाथ एक सामान्य-मी कपड़े- 
की दुकान हैँ । दृकानकी गादीपर कपड़ोके थानके बजाय आमगमग्नन्थोका विस्तार हो और सादगी भरा, ऊँचा 
पूरा, एक क्षीण-काय वृद्ध पुरुष उस वातावरणमे एकाग्रतापू्वक, सिर झुकाए अपने लेखनमे दत्त-लित्त दिखाई 
दे जाय, तो किसीसे भी पूछतेकी आवश्यकता नही हैं। वही है सिद्धाताचाययं पण्डित बंशीधर व्याकरणाचार्य । 


लगभग पचासी साल पहले बुन्देलखण्डके एक निपट देहानमे जन्मा हुआ बालक वंशीघर “शवसे ही 
ज्ञान-पिपासु रहा । अनुकूल साधनोके अभावम भी कैसे उसकी यह ज्ञान-थात्रा आगे बढती रही, इसका विवरण 
एक रोचक कथासे कम नहीं है । उस यात्रामे एक ओर जहाँ कष्ट-साध्य साधनाका दर्शन होता है, वही दूसरी 
ओर सासारिक महत्त्वाकाक्षाओकों पीछे ढकेंल कर सरस्वतीको मेवाके लिए आगे बढनेका दृढ़सकल्प भी 
अनायास झलकता है । 


जैन विश्वाकी विलुप्त प्राय स्थितिमे, रूढियोंसे जकड़े हुए और अज्ञान-अधकारसे भरे बुन्देलखण्डमे 
जिन्होंने ज्ञानकी ज्योति प्रज्ज्यलित की, उन प्रात स्मरणीय युगपुरुष श्री गणेहप्रमादर्जा वणीका दिव्य अवदान 
ही बंशीधरके लिए भी प्रश्नय-वितान बनकर छा गया । जिस संतका पारस-स्पर्ण पाकर राहके अनेक मटमले 
कंकड़ धीरे-धीरे कुन्दन बनते चले गये, उसी पावन स्पर्शने बंशीधरकों भी अज्ञसे विज्ञ बना दिया। पृज्य 
वर्णीजीके द्वारा बनारसमे स्थापित स्याद्राद्‌ महाविद्यालयमे एक बार प्रवेश क्या मिला, बद्यीघरको ज्ञान-पिपासा 
बढती ही चली गई । जैनदशन शास्त्री, साहित्यशास्त्री, व्याकरणाचार्य ओर न्यायतोथंकी परीक्षाएं एकके बाद 
एक छानदार ढंगसे उत्तीर्ण करनेके बाद भी ज्ञानार्जनकी तृष्णा अतृप्त ही बनी रही । शायद यह पिपासा उन्हें 
किन्‍्ही सुदूर ऊंचाइयों तक ले भी जाती, परन्तु तभी “घर कारागृह, बनिता बेडी और परिजन जन रख- 
वारोने ' मिलकर उन्हें बाघ लिया । 


४ शरस्वती-गरधपुष्र प॑० बंशीचर व्याकरणाचां अभिननन्‍्दन-प्रत्य 


स्वाधीनता-संग्राम 


अभी जीवनके संचर्षोंसे सामना हुआ ही था कि भारतमाताके मुक्ति-सप्रामका बिगुल पूरे जोरसे बज 
उठा । कुछ दिन पहले अपनोंका जो आग्रह और गृहस्थीका जो आकर्षण उन्हें झ्ञान-साधनासे खीचकर बनारस- 
से बीना ले आया था, मातृभूमिकी पुकारके सामने वह आकर्षण भी अशक्त हो सिद्ध हुआ । पच्चोस-छब्बीस 
सारूकी युवावस्थामे अपनोंकी सारी चिन्ता छोड़कर बशीघर स्वतंत्रता-सग्राममे कूद पडे । देशकी चिन्ता अपनो 
सारी चिन्ताओंसे ऊपर हो गई और मातृ|_मिकी पुकारके सामने घर गृहस्थीकी सारी मनुहार बिखर कर रह 
गई । चाहे १९३१ का असहयोग आन्दोलन हो या १९३७ के एसेम्बलीके चुताव हो, १९४१ का व्यक्तिगत 
सत्याग्रह हो या १९४२ का “मारत छोडो” आन्दोलन हो, बंशीघरने तन, मन और घन सब कुछ उस महायज्ञमे 
होम करते ससय कोई संकोच नहीं किया। जैसी निष्ठा और समपंणके साथ उन्होंने ज्ञानगी आराधना की 
थी, वैसी ही निष्ठा और समपंणके साथ मातृभूमिकी सेवामे भी उन्होंने अपने आपको नियोजित कर दिया । 

नगर काग्रेस-कमेटीकी अध्यक्षतासे लेकर प्रान्तीय काग्रेस-कमेटीकी सदस्यता तक उन्हें जब, जहाँ, जो 
काम सौंपा गया उसे उन्होंने अपने व्यक्तिगत स्वार्थोसि परे, एक अनोखी गरिमिके साथ निभाया । सन्‌ १९४२ 
के भारत छोडो आन्दोलनमे पण्डित बशीघरजीकी भूमिका इतनी स्पष्ट रही, उनका योगदान ऐसा अनुकरणीय 
रहा और उनका सेवा-संकल्प इतना दृढ़ रहा कि वे अपने ही साथियोमे उदाहरण बनते चले गए । कितनोंने 
उन विषम परिस्थितियोमे उनसे प्रेरणा प्राप्त की और कितने घरोम उनकी सहायतासे मनोश्वलछके दीप जलते 
रहे, इसकी कोई सूची न कभी बनी, और न बन सकेगी । जहाँ सेवक ही मौन-ब्रती हो वहाँ सेवा-कार्योका 
लेला-जोखा हो भी कैसे मकता है । 

काज तो रिवाज बदल गए है । देशसेवा एक छाभजनक व्यापार बनकर रह गई हैं । परन्तु १९३१ 
से १९४६ तकके पच्चीस साल स्वाधीनता-सग्रामके ऐसे साल थे, जब इस यज्ञमें आहुतियाँ तो थी परन्तु जय- 
कारे तही थे, मालाएँ नही थी । समर्पित करनेके लिए तो बहुत कुछ था, परन्तु उसके बदलेमे आत्म-संतोष ही 
एक मात्र उपलब्धि मानी जाती थी । सागर और नागपुरके जेलोंमे बिताया गया बदी जीवन हो या अमरावती 
जेजमे सही गई दुदंम यातनाएँ, पण्डित बंशीघरका अपराजेय व्यक्षितत्व कही तनिक भी झुका नहीं । जेलकी 
इन याज्राओने उन्हे “बसुध॑व कुटुम्बकम्‌” के नये पाठ पढाये | छुआछून और दहेज जैसी सामाजिक कुरी- 
वियोके विरुद्ध जूझनेका साहस और संकल्प प्रदान किया। यहीसे उनके व्यक्तित्वमे एक नया मिखार 
प्रारम्भ हुआ । 


बंशीधरजोके जीवनका एक चमकदार पहल यह भी है कि उन्होंने स्वाधीनता-मंग्रामकी अपनी 
सेवाओंको भुतानेका कभी विचार तक नहीं किया । उस योगदानके उपलक्ष्यमें किसी प्रतिफलके लिये वे अपने 
प्रमाणपत्र हाथमें लेकर कभी सत्ताधीथोके द्वारपर दण्डवत्‌ करने नही गये । उन्होने यह सान लिया कि स्वतत्रता 
प्राप्तिकि साथ ही वह लडाई समाप्त हो गई है, और यही सांचकर उन्होने अपने आपको सेवाके दूसरे कार्योंमे 
नियोजित कर लिया । इसोलिए प्रदेशम जब सत्ताका संदावतं खुला और लोग तरह-सरहके जुगाड़ करके उसमे 
आगे बढनेकी कोशिश करते दिखाई दिये, तब जो इनें-गिने आस्थावान और गैरतमन्द लोग उस पंक्तिसे 
पृथक रहे, उनमे पण्डित बंशोधरजी बहुत आगे थे । मृक-सेवाकी यह प्रवृत्ति ही उन्हें देशसेत्राकी इस दिशामें 
जितना आगे ले गई थी, सरस्वतीकी सेवाके क्षेत्रम भी उतना ही आगे बढ़ाती जा रही हैं। प्रतिफल और 
पुरस्कारकी कोई आकाक्षा नहीं है, कही किसी पदका कोई व्याम्रोह नहीं हैं, शायद इसीलिए आज जीवनके 
संध्याकालमें भी वे वैसे ही सक्रिय है और उतनी ही निष्ठा और लगनके साथ अध्ययन-मनन, चिन्सन और 


२ | व्यक्तित्व तथा कृतित्व ' ५५ 


लेखनमें संलग्न रहते है। आज वर्षोंति यही उनका जीवनब्रत है और इससे निष्पन्न आत्म-संतोष ही उनका 
स्व-अर्जित पुरस्कार है । 
संस्थाओंकी सेवा 

भारतवर्षीय दिगम्धर जंन विद्वत्परिषद्के इतिहासमे पण्डित वशीघरजीकी अध्यक्षताका काल गरिमाके 
साथ अंकित है । गुरु गोपालदास बरैयाका शताब्दी-समारोह उसी बीच आयोजित हुआ और उसकी सफलतामे 
पण्डितजीका महत्त्वपूर्ण योगदान रहा। श्री गणेशप्रसाद वर्णी जैन ग्रन्थमालछाके मत्रीके नाते उन्होंने उस संस्था- 
को निरन्तर आगे बढ़ानेका प्रयास किया । उनके पद्चात्‌ डॉ० पं० दरबारीलालजी कोठियाके कार्यकालमें 
बविकासकी वह गति बनी रही और सस्थाने स्थायित्वकी ओर एक लम्बी यात्रा तय की । इसे दुर्भाग्य ही कहा 
जाना चाहिये कि पूज्य वर्णीजीके समपित शिष्यों और उनके मक्तोके परिश्रम और सहयोगसे जो संस्था 
सरस्वतीकी सक्रिय सेवा कर रही थी, वह अब मौन है । 


सोनगढ़-विचारधाराका खण्डन 

जब सौराष्ट्रमं सोनगढसे एकान्तकों आँधो उठी और समाजके मूध॑न्य माने जाने वाले कतिपय विद्वानों- 
का एक स्वार्थ-प्रेरित समुदाय, आगमकी अवहेलना करता हुआ उस आँधीम बह चला, तब उस विषम कालमें 
बंशीधरजीके व्यक्तित्वका वह पुराना जुझ्ञारू रूप फिर साकार होकर सामने आया । 

खानिया तत्त्वचर्चाके छद्मको अनावृत करनेका उन्होंने बीडा उठाया । इस बातकी पण्डितजीने कभो 
कोई चिन्ता नही की कि इस दिल्लामे छेखन और प्रकाशनसे लेकर वितरण तक वे नितांत अकेले हो खड है । 
उसी छोटी-सी दुकानमे बैठकर उनका चिन्तन चलता रहा और लेखनी अविराम गतिसे दौड़ती रही । वे बहुत 
जल्दो, शायद आठ बजेके पहले ही सो जाते हैं और पिछले पहर दो-ढ़ाई बजे उठकर अपने लेखनमे जुट जाते 
हैं । वर्षोंसे बिना रुके, और बिना थके उनकी साधनाका यह क्रम अनवरत चला आ रहा हैं । इसीका फल है 
कि उनके द्वारा प्रणीत साहित्यकी सूची प्रतिवर्ष लम्बी होती जा रही है! एक दिन यमुनामें विषहरे नागका 
उस बंधी वालेने जैसे मर्दन किया था, बसे ही मिथ्या मान्यताके फणधरका मर्दन करनेकां प्रयास यह मनसस्‍्वी 
बंद्ीघर अपनी आसंदीपर बैठकर निरन्तर कर रहा है । 

पण्डितजीका यह पुरुषार्थ इस पृष्ठभूमिमे और भी अधिक महत्त्वपूर्ण हो जाता है कि सोनगढ़ विचार- 
घारासे विरोध रखने वाले विद्वान्‌ तो समाजमें अनेक है, पर उस दिशामे अपना समय और साधन लगाकर 
लेखन|प्रकाशन करने वाले बहुत बिरले है। सैद्धांतिक आधारपर सप्रमाण लेखनी चलाने वाले तो और भी 
कम है । “आ बैल मुझे मार” की चाल कोई चलता नही भाहता । इस सदर्भमे पं० बंशीघग्जीका कृतित्व 
सदा आदर पूर्वक याद किया जाता रहेगा । 
साहित्यका सृजन » 

“सानिया तत्जचर्ता जौर उसकी समीक्षा” लिखकर पण्डितजीने आगमका वह पक्ष सामने रखा है, 
जिसे कुछ लोग प्रयास-पूर्वक दबानेकी चेष्टामे नाना प्रकारके प्राणायाम कर रहे है । जेनशासमर्मे निश्यय और 
ध्यवह्ार' पुस्तकके साध्यमसे पंडित बंशीधरजीने वस्तु-स्वरूपका सहज और सर्वंभान्य निरूपण करते हुए यह 
सिद्ध कर दिया है कि व्यवहारकी स्वधा अनुपयोगिता मान लेने पर जीवनमें कितनी बडी विसंगतियाँ उत्पन्न 
हो सकती हैं । निश्वय साध्य है और व्यवहार उसका साधक है, नयोकी ऐसी मैत्रीके बिना ज्ञानकी साधनामे 
एक पग भी आंगे बढ़ना सम्भव नहीं है । 

पण्डितजीकी तीन पुस्तकें-'जेनबर्दाम्मे कार्यकारणभाव और कारक व्यवस्था', 'पर्यायें ऋमबड्ध भी होतो हैं 
भौर ल्राइमबघड़ सो, तथा भाग्य झोर पुस्वार्थ', ऐसी पुस्तकें है जिनके माध्यमसे उन्होंने आजकी अनेक ।वेवक्षा- 
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विहीन और मिथ्यात्व-पोषक एकान्त स्थापनाओंका न केवल निषेष किया है वरन्‌ पूव॑ पक्षकी माम्यताओंको 
सब्ड-सण्ड करके विखेर दिया है। विशेषता यह है कि पण्डितजीने अपने लेखनमें हर जगह सबरऊ और सार्थक 
शास्त्रीय-सन्दर्भ उद्धरणके रूपमे प्रस्तुत किये है । उनके अर्थ करते हुए कही भी कल्पनाका आश्रय या हठाग्रह- 
का सम्बल उनके लेखनम दिखाई नही देता । यदि अनाग्रह़्ी मनसे उनके लेखनकों पढा जाय तो इसमे कोई 
सन्देह नही है कि बडा-से-बडा विरोधी भी प्रभावित होगा और अपनी मान्यताओं पर पुनविचार करनेके 
लिये विवद हो जाएगा । परन्तु यह तभी सम्भव है जब हमारी लौकिक लाभकी आकाक्षा कुछ ढीली पड़े और 
भानका विसर्जन होकर मादंवका मुदुता हमारे मनमे अवनरित हो। जब भी ऐसा होगा, जैनशासनके लिए 
निष्िचित हो वह बडा शुभ समय होगा । 

“जेनतस्थ सोसमांसाको मोमांता” पण्डित फूलचन्द्रजी सिद्धान्तश्वास्त्रीकी मौलिक पुस्तक “जैनतत्व- 
मीमासा ” के प्रत्युत्तरमे, उनकी भ्रामक स्थापनाओंका खण्डन करके आगमकी मान्यताओको स्थापित करनेका 
उद्देदय लेकर लिखी गई पुस्तक है । 

अपनी जीवन-संगिनीके चिरवियोगके अवसर पर उन्होंने दानमें कुछ द्रव्य निकाल कर उसे एक ट्रस्टका 
रूप दिया है । उसी ट्रस्टकी ओर से वें अपने साहित्यका प्रकाशन करते है और उसमेसे कुछ भेट स्वरूप और 
कुछ लागत मृल्य पर सुपात्र पाठकोंके हाथों तक पहुँचाते रहते हैं। कुछ अन्य संस्थाओंने भी पण्डितजोकी 
कुछ पुस्तकें प्रकाशित की है । उनका लेखन उत्सुकतासे पसन्द किया जाता हैं और चावसे पढा जाता है । 
मंगल मनीषा 

जीवनका अधिकाश भाग जैनशासनकी सेवामें लगानेके उपरान्त आज भी पण्डित बश्नीधरजी पूरी 
तरह सक्रिय, सावधान और सेवासलूग्न है। परिवार तथा परिग्रहके प्रति उनका विशेष ममत्व कभी नहीं 
देखा गया | इधर कुछ वर्षोसे उन्होंने स्वयंको अपने ही भीतर समेटनेका अभ्यास भी किया हैं। सचन अधकार 
में निष्कम्ष शिखावाले दीपककों तरह वे अपने परिकरके बोच भी, अपनी श्ञारीरिक अनुकूलताओके अनुरूप, 
साधनामे दिन-रात सलूग्न है। मैं समझता हूँ कि इस अभिनन्दनके बहाने उनके जीवनव्यापी श्रमको कागजके 
पन्‍नों पर उतारकर हम स्वय अपना ही अभिनन्दन करनेको चेष्टा कर रहे हैं । ध्येयकी प्राप्तिके लिए ऐसा 
एकात-समपंण, ऐसी मृक साधना और ऐसी अनवरत सलग्नता जिसे भी प्राप्त हो जाय उसका व्यक्तित्व 
बन्दनीय और जीवन अभिननन्‍्दनोय हो होगा । आइये उनके स्वस्थ्य दीघ॑-जीवनकी कामना करें । 


ख्याति-ला भ-मानसे परे 


७ प्रो० खुशालचन्द्र गोरावाछा, वाराणसी 


झासी मण्डल बन्देली वीरता और मराठी क्रान्तिका २५ मई १८५८ तक गढ़ था। ओर यदि इस 
दुदिनपर कनंल हारोज रास्ता बदलकर मदनपुर-घाटीकी ओर मुडकर धाहगढ़राजकी नूतन राजधानो 
मडावरापर सोरईकी सूनी गढ़ीपर कब्जा करके आगे न आता, तो मालथौन-घाटी 'धोर्रा' पर बुन्देछावीर बान- 
पुरनरेश मर्दनसिह््‌ और शाहगढनरेश वख्तबलीसिहके सेनापतित्वमे फिरंगी सेनाका सफाया करके, रणचण्डो 
माता लक्ष्मोबाईको दक्षिणी आकमणसे, सहज ही मुक्त कर लेते । तथा क्रान्तिकारियोका साथ देनेंके लिये भेजे 
अकेले पड़े ओरछाके दीवान नत्यूख़ाके सफेद झण्डा दिखाकर देद्ाद्रोहसे अनायास ही रोक लेते एवं मुगल 
साम्राज्य-विनाशके समान अग्रेजी-साम्राज्यको अ णहत्या हो भयी होती । किन्तु अनहोनी न होथ कदाचित्‌! 
हो तथ्य रहा । तथा १६४७ तक बुन्देला वोरभूमि अंग्रेजी कुर दमन और उपेक्षाका लक्ष्य रही । खण्डहुर 
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किलों और गढियोंसे व्याप्त इस अंचलको वर्षा ऋतु आनेपर चौपालोंमें आल्हाकी गूंजने और ढोलककी 
हुँकारने बुन्देछी भावनाकी वेलको सूखने नही द्विया । 


मध्यमवर्ग दि० जैन समाज 


'इतत जमना उत नर्मदा' अंचलमे श्रम तथा शस्त्रप्रवण छोदी, ठाकुर एवं किसान और शास्त्ररत 
ब्राह्मण और विपणन एवं सस्क्ृति श्रधान श्रमणोंकी मुख्यता है। फलत. श्रमण एव ब्राह्मण (वैदिक) धमकि 
आग़ार ही शिक्षा, स्वास्थ्य एवं समाजसंचालनके केन्द्र रहे है ! दोनों धर्मोके अनुयायियोमे नित्य देवदर्शान, त्याग, 
सेवा और स्वाध्यायकों परम्परा है । श्रमण अन्य वर्गोंकी अपेक्षा आर्थिक दृष्टिसि अधिक समर्थ हैं। अतणव 
गाँव-गाँवमे मन्दिरोके समान शिशु-शालाएँ चलाना भी इनके नित्य कार्योमे माना जाता है | ध्रम-समदुष्टि इतनी 
अधिक है कि एक घर मुसलिस होनेपर भी ताजिये ऐसे निकलते है जैसे पुरा गाव ही मुल्लिम हो। इस 
सौमनस्यके कारण श्रमण-पाठ्शालाओमे ही बहधा गाव भरके शिशुओका विद्यारम्भ होता हैं। इस प्राग्वैदिक 
परम्पराकी यह देन हैँ कि वेष्णव घरमे उत्पन्न गुरुवर गणेशप्रसाद श्रमण-संस्कृतिके बौद्धिक जागरणके अग्रदृत 
हो सके । और प्रथम राष्ट्रपति (महामहिम राजेन्द्र बाबू) तथा गाघोजीके अहिसा-सत्याग्रहके प्रथम मार्शल 
बिनोवाजीके द्वारा राष्ट्रसस्तके रूपमे मान्य हुए । नास्तिको वेदनिन्दक.'का आजोवन ब्रह्मचारी गणेशप्रसाद वर्णनि 
शिष्यरूपसे विसर्जन कराके काशीमे स्याह्द महाविद्यालयकी स्थापना की । और सबंप्रथम वैश्य-न्यायाचाय॑ 
होकर पूरे बुन्देछा-अंचलको श्रमण-पाठशालाओकी दीपमालिकासे चमका दिया। तथा पूरे देशकी पगयात्रा 
करके मस्लिम-साम्राज्यके कारण फारसी (उद' नही) पढनेवाले पंजाब ही क्‍या, पूरे उत्तर भारतके मध्यमवर्ग- 
को प्राकृत-सस्कृतकी ओर आक्ृष्ट किया | 
स्याद्गाद-महाविद्यालयका स्वर्णयुग 

गुरुवर गणेशप्रसाद वर्णो पद-प्रतिष्ठास स्वदा एवं सर्वथा विमुख रहे। इस यथाथ विरक्तिका ही 
यह सुफल था कि स्याद्राद महाविद्यालयके सस्थापक होकर भी उन्होंने प्रथम-अधिष्ठाता बाबा भागीरथजीको 
बनाया था। तथा इनके बाद धममं-मेवामे उतरे, अभिजात (श्रो उमरावर्सिह रईश) युवक आजीवन ब्रह्मचारी 
ज्ञानानन्दजी तथा ब्रह्मचारी छ्ीतलूप्रसादजीको इस महाघंपदपर प्रतिष्ठित किया था। अपने सुधारक विचारो- 
के कारण शीतलप्रसादजीके हट जानेपर कानपुरके राष्ट्रीय काग्रेसके अधिवेशनमे योगदानके साथ इस श्रमण- 
सह्कृतिके तथा अपने गुरुकुलके नैतिक भारकों सम्हाला था । विशेषता यही थी कि अध्यक्ष, मंत्री, कोषाध्यक्ष 
आदि बैध पदोका भार देशके विद्याप्रेमी श्रीमानोंके ऊपर ही रहता था । तथा वे भी इतके लोकोत्तर व्यक्तित्व- 
के कारण सेया तथा त्यागकों मुख्य मानकर चलते थे। तथा काशी विश्वविद्यालयकी स्थापनाके पूर्व ही यह 
विद्यालय दक्षिण तथा उत्तरके छात्रोंका अनुपम केन्द्र बन गया था ! यही कारण था कि राष्ट्रपिता उक्त विद्व- 
विद्यालयको स्थापनाके समय इस विद्यालयम ही आकर ठहरे थे। तथा राष्ट्रीय स्वातन्व्य-संग्रामके स्कन्धावार 
(छावनी) काशी विद्यापीठकी योजना इसकी विशाल छतपर ही साकार हुई थी । तथा स्वदेशी-आन्दोलनका 
ओकार भी ब्० ज्ञातानन्दजीके अहिसा प्रेस' से यही हुआ था। सन्‌ २५ से ३९! तकके युगम इस विद्यालय- 
ने न्याय, साहित्य, सिद्धान्त आदिके अनेक आचारय॑ देशको दिये थे। यद्यपि व्याकरण शुष्क एवं क्लिष्ट विषय 
माना जाता था, किन्तु इस स्व्णयुगमे, अंग्रेजो द्वारा १८५८ में सर्वप्रथम आक्रान्त सोरई (शाहगढ़ राज) के ही 
किशोर वज्ञोधरजीने सानन्द लेकर प्रथम वैश्य-व्याकरणाचार्य देश और समाजको दिया था | 


प्रतिभा-परीक्षण 
गुरुवर गणेशवर्णाकी दृष्टि समाजको स्वशास्त्रोंके विद्वान देना थी | फलत: व्याकरण लेनेपर बंशीघर 
२-०६ 
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शुरुओंके संतिशय स्नेह-माजन हुए थे। आचार्यमें व्याकरण-दर्शान पढाये जानेपर गुरुओ तथा इनको स्वयं यह 
आभास हुआ कि यह युवक तो दर्शन और न्यायके योग्य क्षयोपद्षमझ्ाली है। इस प्रतिभा-परीक्षणके बाद 
बंशीषरजीने स्वयं स्वाध्यायहारा जैन न्यायके मानक महाग्रन्थोंका अध्ययन किया । और काशी विश्वविद्यालय- 
से फीनदर्शन शास्त्री एव बंगाल संस्कृत ऐसोडियेश से न्‍्यायतीर्थ परीक्षा ससम्मान उत्तोर्ण करके सर्वाग 
विद॒साकों प्राप्त क्रिया। तथा प्रारम्भिक किशोर सहाघष्यायियोकी प्रतिभा-परीक्षणकों उनकी हितकामनासे 
अपनाया था। इन पंक्तियोंके लेखककों १९२८ में गुरुवर गणेशवर्णीनि श्रमण-शिक्षासस्था-अ्मणप्रक्रमसे १कड़ 
स्याद्राद महाविद्यालयकी लोकोत्तर-छात्रता वंशीघरजी, परमानन्दजी तथा भैयाजों हँरिप्रसादके आग्रहपर ही 
दिलायी थी, क्योंकि उस समयतक छात्रावासमे एक भो स्थान रिक्त नहीं रहा था | एक दिन विद्यालथकी छत 
पर अम्यास करते समय इन्होंने अष्टसहस्लीकी कारिका--- 


“हेतो रद्देतसिद्धिब्चेद्‌ द्वेतं स्थाद्धेतुसाध्ययो: । हेतुना चेद्विना सिद्धि. द्त वाहमात्रतों न किस ॥” 


दिखायी और विशारद प्रथमलण्डके लघुतम छात्रको इसका अनुवाद करनेको कहा। याद नहीं, 
अनुवाद कैसा, क्या रहा होगा ? पर इन्होने अपने न्यायतीथ्थ-परीक्षाप्रमत्रके साथ उसका भी न्याय-प्रथमाका 
परीक्षा-प्रपत्र भरवा दिया । और उच्चकक्षा-छात्र पं० श्रुतसागरजीकी कृपासे दो मासमे न्यायप्रथमाकी तैयारी 
करके न्यायशास्त्र रुचिकर बना सका था, जिसकी पूर्णा वह साहित्यशास्त्री (ग० स० को०) तथा तृतीयवर्ष 
कछा (का० वि० थि०) के साथ इनके समान ही न्यायतीर्थ (ब० सं० ए०) करके कर सका था । 


न्यायबुद्धि 


पं० बंशीधरजीकी न्यायप्रियता शास्त्र-अध्ययन तक ही सीमित न थी । अपितु वह प्रत्येक अनुचितके 
प्रतिरोधरूपसे प्रस्फुटित होती थो। इसका प्रथम प्रदर्शन मुझे १९२९ में विद्यालयमे ही देखनेकों मिला था । 
विशेष बुद्धिमान्‌ छात्रोको योग्यतावृत्तिया भी मिलती थी । फछत विद्यालयमे यह नियम वन गया था कि 
एक-से-अधिक योग्यता-वृत्ति पानेवाले छात्रोंको भोजनदुल्क पांच रुपया मा० जमा करनी होगी। संयोगात्‌ 
छात्रोते इसका उल्लंघन किया । और एक ऐसे ही छात्र ने झूठ भी नहीं बोला । फलत उसे तत्कालीन उप- 
अधिष्ठाताजीने छात्रावाससे पृथक्‌ कर दिया । व्याकरणाचार्यने माग को थी कि ऐसे सभी छात्रोकों पृथ्क्‌ किया 
जाय ।' इसपर उन छात्रोको छोडकर इन्हें ही पृथक कर दिया गया । किन्तु ये न्‍्यायमार्गपर रहे और छात्रा- 
वास छोड़कर चले गये तथा बाहर रहकर भी अपने गुरुकुलके छात्र रूपसे ही व्याकरणाचार्य पूर्ण करके उसे 
गौरवान्वषित किया था। 


मनस्चिता 


सयोगात्‌ इनका विवाह एक सम्पन्न घरानेकी एकमात्र पुवीके साथ हुआ था। किन्तु व्याकरणाचार्य॑ 
होते ही ये व्यावरके जैन सम्प्रदायी साधुओको पढानेके लिए आमज्रित किये गये, तो इन्होने ससु रालकी विपुलल 
सम्पत्तिकी उपेक्षा करके अल्पवित्त आत्मभरताकों ही वरीयता दो। तथा ससुरके एकमात्र संतानस्नेहकी 
भावनात्मक सुकुमारताका पालन करते हुए भी व्यवसायी-बुद्धिजोवी ही रहे । तथा परम आध्यात्मिक साधक 
पं० भागचन्दजी आदिके समान ग्राहक निवटाकर शारदा-साधनामे ही लगे रहे । 


युक्तिमद्रचनं यस्य तस्य कार्य: परिय्रह: 
व्याकरणाचार्य जीका शब्दष्शास्त्रका पूर्ण अध्ययन तथा श्रमणघमं-स्यायपारंण्तता स्वान्त सुखाय ही 
रही है। यह इनका पूव॑पुण्योदय था कि भूध॑न्य विद्वान होकर भी इन्होने जिनवाणीक्त झाजीविका कभी नहीं 
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की है । और अपने अबाघ ज्ञान और मननका जीव-उद्धार तथा परम्परया समाज-देदा उद्धारके लिए ही उपयोग 
किया है । इसीलिए सकुचित मान्यताओके अर्थप्रधान समाजमे ये प्रकाशस्तम्भका काय॑ करते रहे है । पंच- 
कल्याणकगजरथ आदि कालातीत प्रभावनाओका ही प्रतिरोध आपके द्वारा नही हुआ है; अपितु रूध्ष्मीके 
सामने धारदाकों ध्ुकानेवाले अपने प्रौढ सुधार-साथियोका भी सुधार करनेमे वे अग्रणी रहे हैं। और द्र॒व्या- 
शुयोगलीपके कारण अध्यात्महोन श्रमण-सम्प्रदायी एकाघ साधु द्वारा केवल अध्यात्मके एकाघ ग्रल्यके आधार 
पर ही अपनाये गये निएचयकान्तका, दृव्यानुयोगके धनी श्रमणघर्मी प्रौढ विहानों द्वारा समर्थन किये जानेपर 
व्याकरणाचार्यजी अपने एकाकी प्रयास हारा सिद्धान्ताचायंकी भूमिका निभा सके है ! इन्होने स्पष्ट कर दिया 
कि धर्मशास्त्री, कभी भी अथंशास्त्री नहों होता । और न ही वह व्यवहारंकान्ती होता है, चाहे व्यवहार- 
कान्ती स्वपक्षमे लानेके लिए ख्याति+॥शभका भण्डार उप्तके मामने उडेल देवें । उसकी तो वादार्थी स्वामी 
समन्तभद्रके चरणनिन्होपर चलकर “युक्तिशास्त्राधविरोधिवाक” मात्र ही एक गति हैं, क्योंकि ऐसा करनेपर ही 
उसका हष्ट, प्रसिद्ध दृष्टका साधक होता है । 

अपनी इस प्रखर दृष्टिके कारण स्वजन एवं परिजनोके विरोध करनेपर भी अपने राष्ट्रीय स्वातन्त्य- 
संग्राममे भी भाग लिया था। और १८५८ में धोखेंसे आक्रान्त सोरई (अब जिला लॉलितपुर) को भो अकेले 
ही सत्याग्रही बनाया था । अंचल, गुरुकुल और अन्य प्रकारोंसे वे लेखकके अग्रज है । अतः स्याति-लाभ-मानसे 
परे इन एकमात्र श्रमण-पण्डितजोकों प्रणाम ही करना समुचित है । 


साधना-पथके निष्ठावान पथिक 


७श्रीयशपाल जैन, दिल्‍ली 


मुझे यह जानकर बडा हषे हुआ कि पंडित बशीघर व्याकरणाचायका दीधंकालीन सेव/ओके उपलक्ष्यमें 
सावंजनिक सम्मान किया जा रहा है और उस शुभ अवसर पर उन्हें एक अभिनन्दनम्रन्थ भेंट किया जा 
रहा है। मैं उनका पूरे हृदयमे अभिनदल करना हूँ ओर उनके उत्तम स्वास्थ्य तथा दीर्घायुकी प्रभुसे कामना 
करता हूँ । 

पंडितजी जैन ममाजके उन इतें-गिने विद्वानोमेसे है, जिन्होने अपनी वाणी और लेखनीसे जैन समाज- 
को असामान्य प्रेरणा दी हे और जैन वाइमयको समृद्ध किया है। उनको कई पुस्तक जैन तत्त्व-ज्ञान, जैन 
तत््व-मीमासा आदिके सम्बन्धमे बडी मूल्यवान सामग्री प्रस्तुत करती है। उनकी सब-से-बडी विशेषता प्रामा- 
णिकता, विचारोकी स्पष्टता और विवेचनकी मौलिकता है । 


मुझे पडितजीके निक्रट सस्पर्कमे आनेका अवसर नहीं मिला, किन्तु जब भी उनसे साक्षाल्कारका 
सौभाग्य प्राप्त हुआ है, उनको सरलता और सादमगीने मुझे बहुत प्रभावित किया है। दिद्वत्ता प्राय' व्यक्तिको 
जटिल और अभिमानी बना देती हूँ, परन्तु पडितजीके जीवनको जटिलता और अभिमान स्पर्श नही नही कर 
पाये । उनको विद्वत्ता किसोको भो आतंकित नहीं करतो, उल्टे स्नेह और आदर उत्पन्न करती है । 

उत्तरप्रदेशके बुन्देली-भाषी सोंरई प्रामम जन्मे पंडितजीको प्रारंभिक शिक्षा जन्म-स्थान पर हुई। अनंतर 
वह ११ वर्षकी अल्पायमे वाराणसी चछे गये, जहाँ स्थाद्वाद महाबिद्यालयमे उनका नियमित शिक्षण हुभा। 
और बहीसे वह व्याकरणाचायं, साहित्य-शास्त्री, जैत-दर्शन-शास्त्रो और न्यातीर्थकी उपाधियाँसे अलंकृत हुए । 


६० : सरस्थतो-बरवपुत्र पं० बंदोधघर ध्याकरणाचार्य अभिनस्दन-प्रम्य 


इलनी उपाधियाँ मिलना आसान बात नहीं थी। इसके पीछे उतका गहन अध्ययन, परिश्रमशीछता 
और लगन थी । किशोरावस्थाके ये गुण उतके लिए. अत्यन्त लाभदायक सिद्ध हुए। वहू वराबर आगे बढते 
गये और एक दिन उन्‍्ततिके चरम शिखर पर पहुँच गये । आज उनको गणना जैन समाजके उन विद्वानोंमें 
होती है, जिनके नाम उँगलियों पर गिने जा सकते हैं । 


पंडितजी चाहते तो अपनेकों जैन दर्शन और जैन साहित्य तक ही सीमित रख सकते थे, किन्तु समाजको 
भी उन जैसे निपृही और नि स्वार्थ सेवककी आवश्यकता थी । उन्होंने जैन और अजै॑नेतर समाजोकी चेतना- 
को जाग्रत करनेके लिए सतत प्रयत्न किये । वहू पुरातन पीढीके थे, किन्तु उन्होंने यह नही माना कि जो कुछ 
अच्छा है, वह केवल प्राचोनताकी देन है । उन्होंने वर्तमान उपलब्धियोको भी देखा और उनमे जो ग्राह्य था, 
उसे ग्रहण किया | इस प्रकार हम कह सकते है कि प्राचीन परम्पराजो, आचार-विचारों और संस्कृतिके प्रति 
प्रतिबद्ध होते हुए भी उन्होंने आधुनिक विचारोंके सम्बन्धम उदार दृष्टिकोण रखा और यथासम्भव दोनों 
विचार-घाराओके बीच समन्वय स्थापित किया । 


पंडितजीका जीवन बहुआयामी है । वह विद्वान है। समाजसेवी है, लेकिन साथ ही राष्ट्र-सेवी भो हैं । 
जिस समय देशमे नमकसत्याग्रहके फलस्वरूप एक नई चेतना जाग्रत हुई और सारा देश पूर्ण स्वतन्त्रताकी 
शपथ लेकर मैदानमे आ खडा हुआ, पंडितजी भी पीछे नही रहे । देश-सेवाके कार्थोम्रे सक्रिय योगदान दिया 
और जब सन्‌ १९४२ में ९ अगस्तको भारत छोडो” आन्दोलनका सूत्रपात्र हुआ तो पडितजी राष्ट्र-सेवकोकी 
प्रथम पक्तिम आ खड़े हुए, जेल गये। सागर, नागपुर और अमरावतोकी जेलोमे उन्होंने नौ-दस माह 
कितने कष्टमे बताये, उसकी कहानी आज भी दिल दहला देती है। पंडितजी नगर काग्रेस-फमेटीके अध्यक्ष 
और मध्यप्रातीय काग्र स-क्मेटीके सदस्य भी रहे । 


जो मुक्त हस्तसे देता हैं, उसका भण्डार कभी रिक्त नहीं होता, उल्टें समृद्ध होता है । कहते है, 
सर्वोत्तम दान विद्यादान होता हैं । पंडितजीने अनेक पुस्तक तो लिखी ही, विभिन्‍न विषयोंके दजंतों लेख भी 
लिखे। गणेशप्रसाद वर्णी प्रन्यमाला और भारतत्रर्षीय दिगम्बर जैन विद्वत्परिषदके वर्षों तक मंत्री रहे । सिवनी 
तथा श्रावस्तीके विद्वत्परिष दु-अधिवेशन उन्हीकी अध्यक्षतामे सम्पन्त हुए | इन अधिवेशनोमे उन्होंने जो भाषण 
दिये, उन्हे सुनकर श्रोता मत्रमुर्ध रह गये । 

उन्होने कई पत्रोका सम्पादन भी किया | 

छ दह्कसे वह लगातार समाज, साहित्य, धर्म और सस्कृतिकी सेवामे सलग्न है। अध्यापनमे उन्होंने 
अधिक समय नही लगाया, अधिकाश समयका उपयोग अध्ययन और छेखनमे किया । बह मौलिक चिन्तक है 
और लेखनमें भी उनको विशेष गति और मति है । यह जैनदर्शन और जैन साहित्यके अधिकारी विद्वान्‌ है । 

मैने एक स्थान पर लिखा है कि साधक कभी थकता नहीं, कभी रुकता नहीं | पडितजी एक भहान्‌ 
साधक है । चौरासी वर्षकी वयमे आज भी वह सक्रिय है । उनका चिन्तन और लेखन अबाध गतिसे चलता 
रहता है । 

सेवाके प्रति समपित व्यक्तित्वकी विशेषता होतो है कि वह अपने जीवनको प्रत्येक एवास और प्रत्येक 
घड़ीका सदुपयोग करता है। एक क्षण भी प्रमादमे नहीं खोता। पंडितजीका सम्पूर्ण जीवन सेबाके लिए 
समर्पित रहा है। इसीसे समयका उनके लिए बड़ा सूल्य हू । 

पंडितजों अनेक महत्त्वपूर्ण पदों पर रहे है, अनेक समभ्सान उन्हे मिलते रहें है, लेकिन यह निवविवाद 
संत्य है कि उनसे पडितजो नहो, बे स्वयं गारवान्वित हुए हैँ । 
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पंडितजीसे कब-कब और कहाँ-कहाँ मिलना हुआ, अब याद नहीं आता, किन्तु उनके चेहरेकी 
सोम्यता और बाणीकी म॒ृदुलताकी छाप अब तक मेरे मन पर बनी हुई हैं । 
आज सावंजनिक जीवनमें मूल्योका बडा छास हो गया है । जैन समाज भी उसका अपवाद नही है। 
पंडितजीका सर्वोत्तम अभिनन्दन यही होगा कि जैन समाज उनकी कठोर साधनाका स्मरण करे, उससे प्रेरणा 
लें, और अपने आच्रणसे जैनधमम, संस्कृति और दर्शनके उज्ज्वल स्वरूपको प्रस्तुत करके एक नये युगकी स्था- 
पनामे सहायक हों । 
“जोबेम शरद शतम्‌”--पंडितजी शतायु हों । 


विलक्षण प्रतिभाके मनीषी 


# प्रो० उदयचन्द्र जैन, जैन-बौद्धदर्शनाचाय , पूर्व रीडर, का? हि० बि० 


श्रीमान्‌ पं० बशीघरजी व्याकरणाचायं एक लरूब्धप्रतिष्ठ वयोवुद्ध विद्वान हे। आपमें अनेक ऐसी 


विशेपताएँ है जिनके कारण जैन सभाजमें हो नही, किन्तु भारतीय समाजमे भी आपका विशिष्ट स्थान है । 
विद्ृत्ममाजमे तो आप एक प्रतिभाश्षाली मू्ध॑न्य विद्वानुके रूपमे सुप्रसिद्ध है । 


आपने प्रात स्मरणीय परमपूज्य गणेशप्रसादजी वर्णी द्वारा सस्थापित श्री स्याद्वाद महाविद्यालय 
वाराणसीमे रहकर ११ वर्ष तक उच्चकोटिका अध्ययन किया हैं। आप ज॑ैनसमाजके प्रथम व्याकरणाचार्य 
हैं। व्याकरणाचायंको उपाधि प्राप्त करना कोई साधारण बात नही है । साहित्य, दर्शन, न्याय आदि विषयो- 
में व्याकरण अति कठिन विषय हैं । ऐसे कठिन विषयमें आपने प्रवीणता प्राप्त करके यह सिद्ध कर दिया है 
कि दृढ़ सकल्प वाले ज्यक्तिके लछिए कोई कार्य कठिन नही होता हैं। अत व्याकरणाचार्यकी उपाधि आपकी 
विछिष्ट प्रतिभाकी सूचक है। 


जैनदर्शन ओर जैनसिद्धान्तके मू्घन्य विद्वान होनेपर भी आपने शिक्षा-समाप्तिकि अनन्तर किसी 
विद्यालय आदिमे सर्विस नहीं की, किन्तु बीनामे स्व्रतंत्र व्यवसायकों अपनाकर वणिकृपुत्रोंमे भी अपना श्रेष्ठ 
स्थान बना लिया | ऐसा कहा जाता है कि सरस्वती और लक्ष्मीका विरोध हैं। परन्तु आपने इस कथनकी 
असर्य सिद्ध कर दिया हैं। आप सरस्वतीके वरदपुश्र होकर भी लटक्ष्मके भी परम प्रिय पुत्र बने । 

उच्चकोटिके विद्वान होनेके साथ ही आप स्वतन्त्र विचारक और लेखक भी है। व्यवसायमे संलग्न 
व्यक्षित प्राय चिन्तन तथा लेखनके लिए बहुत कम समय निकारू पाता हैं। परन्तु आप इसके अपवाद है । 
यही कारण हैं कि आपकी हैखनोसे जैन शासनमे निश्चय और व्यवहार', जंनदर्शनमे कार्यवारणभाव और 
कारकव्यवस्था' आदि ऐसी अनेक कृतियोका सृजन हुआ हैँ जो महत्त्वपूर्ण होनेके साथ ही पठनीय ओर मन- 
नीय है । इतना ही नहीं, अभी ८४ वर्षकी ववस्थामे भी आप लेखन तथा चिन्तनके कार्य बराबर संरूस्न 
रहते है । 

जैन विद्वानोमें स्वतंत्रता-सेनानी प्राय. बहुत-कम भिलेंगे। किन्तु आपने स्वतत्रता-सेनानी होनेका 
महान्‌ गौरव प्राप्त किया है । सन्‌ १९४२ के भारत छोहो' आन्दोलनमे आपने सक्रिय भाग लेकर सागर, 
नागपुर और अमरावतीकी जेलोमे ९-६० मास तक अनेक कष्टोको शान्‍्तभावसे सहन किया हैं । 


समाज-सेवा, देह-सेवा और साहित्य-सेवा तीनोको आपने अपने जीवनका प्रधान लक्ष्य बनाया है । 


६२ ' सरस्यती-अरवपुत्र पं० बंशीधर व्याकश्णायार्य अभिनस्दस-प्रंत्य 


सन्‌ १९६५ में आप भा० दि० जैन विद्व॒ततरिद्के अध्यक्ष चुने गये । फरवरी मासमे सिवनोमे आपकी अध्य- 
क्षतामें विद्वत्परिधद्‌का अधिवेशन हुआ। उस समय आपने श्रीमान्‌ कोठियाजीको लिखा कि वाराणसीके सब 
विद्वानोंकोी साथ लेकर सिवनी आओ । कोठियाजी आदि विद्वानोके साथ मैं भी सिवनी गया । विद्वत्परिषद्‌- 
की कार्मकारिणो समिलिके चुनावके समय सिवनी अधिवेशनमे आपने मुझे विद्वत्परिषद्का संयुक्तमन्नी बना 
लिया । और प्रसन्नता है कि कुछ वर्षों तक विद्वत्परिषद्के संयुक्तमंत्री पदपर रहकर काय करनेका मुझे 
सौभाग्य प्राप्त हुआ । 


आप हित, मित और प्रियभाषी है। जब आप विद्व॒त्परिद्‌के अध्यक्ष थे तब आपने स्मेहपूवंक एक दिन- 
के लिए बीना बुछाया। उस समय आपने अनेक विषयो पर विद्धत्तापूर्ण चर्चा की थो तथा मुझे भी अनेक परा- 
मर्थ दिये थे । आपका स्तेहपूर्ण आतिथ्य तो सदा स्मरणीय रहेंगा। आप श्रीमान्‌ कोठियाजीके आदरणीय 
चाचाजी है । इसलिए आप जब कभी कोठियाजोके यहाँ वाराणसी आते थे तब आपसे मिलकर परम प्रसन्नता 
होती थी । अप्रैल सन्‌ १९८७मे लल्तपुरमे श्रद्धेप डॉ० कोठियाजीके कुलपतित्वमे हुई जैन न्‍्याय-विद्ा- 
वाचनाके समय भी आपसे मिलनेका सुअवसर प्राप्त हुआ था। 


हुं है कि ऐमे महान्‌ विद्वान्‌की सावंजनिक सेवाओके उपलक्ष्यमे उन्हें अभिनन्दनग्रन्थका समर्पित 
किया जाना एक अत्यन्त स्तुन्य कार्य है । इस सुखद अवसरपर उनकी दीर्धायुकी कामना करता हुआ उन्हे 
अपने श्रद्धा-सुमन अपित करता हूँ । 


बीसवीं सदीके गम्भीर-दार्शनिक विद्वान 


# प्रो० (डॉ०) राजाराम जैन, स्नातकोत्तर संस्कृत-प्राकृत विभाग, ह० दा० कालेज, आरा 


जो रवतन्त्र मौलिक विचारोके धनी तथा रवाभिमानी प्रवृत्तिके विद्वान्‌ होते है, वे किसीके आदेश- 
निर्देश और पराधोनताको स्वीकार नहीं करते । अमेरिकाके एक महान दाशनिक इमसंनके विषयमे कहा 
जाता हैं कि उसने नगरसे दर एक जंगली-सरोबरके किनारे एक झोपडेम रहता और अपनी आजीविकाके 
लिए छोटा-मोटा कृंषि-कार्य करते हुए तत्त्व-चिन्तत एवं लेखनकार्य तो पसन्द किया, किन्तु राजकीय-सेवा 
यथा अन्य सस्थाओंकी पराधीनतापूर्ण सेवामे रहना पसन्द नहीं किया । यही स्थिति है हमारे मनस्वी महापण्डित 
श्रद्धेय १० वंशीधरजी श्ञास्त्री व्याकरणाचायंकी भी । 

श्रद्धेय पण्डितजी जैनेतर व्याकरणाचार्योम प्रथम पक्तितके तथा जैन समाजमें व्याकरणाचार्योंका खाता 
खोलनेवाले आद्य व्याकरणाचाय है। न्यायात्रार्यं, साहित्याचायं एवं सर्वंदर्शनाचाययें आदि तो जैन समाजमे 
अनेक तैयार हुए, किन्तु व्याकरणाचार्य इने-गिने ही मिल्ेगे । उसका मूल कारण हूँ कि वह विषय प्राय. सभी- 
को नीरस एवं दुरूह लगता हैं। इस कारण बहुत कम लोगोंकी गति उसकी ओर हां पाती है । 


पण्डितजीके जीवनका जब यह दृढ़ संकल्प बना कि यदि ससाजको ठोस सेवा करती हो तो समाजके 
बेतन-मोगी सेवक मत बनो। उन्होंने वही किया भी । समाजके प्रतिष्ठित पदोकों प्राप्त करनेका उन्होंने 
कभी प्रयत्न नहीं किया। उसके बदलेम उन्होंने बीना (सागर) जेसे छोटे-से नगरको ही अपनी कर्मभूमि 
मानकर वही पर कपडेके छोटे-से व्यापारको अपने परिवारकी आजीविकाका साधन बनाया तथा व्यापारिक 
कार्योते बच हुए समयको अपने श्वाध्याय एवं प्रवचनमें लगाया । 


२ | व्यक्तित्व तथा छतित्व : ६३ 


पण्डितजीके कारण बुन्देलखण्डका अत्यन्त लूघु नगर बीना” भारतको विद्वत्ताके मानचित्रमे सुल्षियों- 
भरा स्थान पा गया । समाजमे जब भी शास्त्रार्थ होता या कोई समस्या उठ खडी होती, सभीका ध्यान बीना- 
नगरके उस एकान्त साधककी ओर चला जाता और निश्चय हो वहाँसे उसका समाधान निकल आता । 


इन पंक्तियोंका लेखक तो पपौराजी विद्यालयके अध्ययनकाल (सन्‌ १९३८) से ही उनका नाम 
सुनता चला आ रहा था। सयोगसे मेरे आद्य विद्या-गुरु श्री पण्डित डॉ० दरबारीछालजी कोटठिया न्यायाचार्यके 
सौजन्यसे थे पपौराजीके एक नैमित्तिक अभिवेशनमें प्ञारे । अत्यन्त साधारण, किन्तु शुद्ध खटद्रघारी पण्डित 
बंशीधरजीकों अपने बीच पाकर हम लोग क्रृतकृत्य थे। हमारी छात्रसभामें भी उनका उद्धोचक भाषण हुआ । 
शब्दावली तो मुझे स्मरण नहीं, किन्तु उसका साराद यही था कि “जिनवाणी एवं जैन समाजके उद्धारका 
भार नवीन पीढी पर है। इसके साथ ही राष्ट्रके निर्माणषकी जिम्मेवारी भी उन्हीं पर है। अत छात्रोंको 
अपने अध्ययनके साथ-साथ स्वस्थ रहकर समाज एथं राष्ट्री सी समस्याजोको समझकर अपनी-अपनी 
शक्तिके अनुसार उनके उद्धार एव निर्माणकी दिशामे भी कार्य करनेकी योग्यता हासिल करना चाहिए ।”” 


सन्‌ १९५७ के आसपास मैंने डॉ० हीराछाकूजी एवं डॉ० ए० एन० उपाध्येके आदेशसे हस्तलिखित 
अप्रकाशित ग्रन्थोंपर झोछकाय॑ प्रारम्भ किया था। उस प्रसंगमे मै महाकति रइधुकी पाण्डुलिपियोंकी खोजमें 
राजस्थान एवं गुजरातके बाद बीना पहुँचा था। वही मेरी उनसे प्रथम साक्षात्‌ भेंट थी। मैने उसी 
समय परखा कि नवीन उनननीथु पीढीके प्रति वे कितने सहदय, एवं सहयोगी-प्रवृत्तिके सज्जनोत्तम व्यक्ति 
हैं। भले ही वहाँके श्ास्त्र-भण्डारमे मुझे रहइघृकी कोई भी प्रति नहीं मिली, किन्तु उसकी खोजसे छेकर 
आतिथ्य तककी उनकी स्नेह-छाया मुझे अवश्य मिली । 


जैन समाजमे कमं-सिद्धान्तके ज्ञाता दो विद्वान्‌ सवंविदित है--सिद्धान्ताचायं प० फूलचन्द्रजी शास्त्री 
एवं सिद्धाल्ताचार्य ५० बशीधरजी व्याकरणाचार्य । दोनों ही गुद्ध खहरधारी, दोनों ही पक्के गाँधीवादी, 
दोनों ही जैन-मिद्धान्तके मर्मज्, अभृतपूर् प्रतिभाके धनी, दोनों ही मनस्वी एवं बेजोद स्वाभिमानी और दोनों 
ही राष्ट्रकी सेवामे समपित और स्वतन्त्रता-प्राप्तिकि आन्दोलनकारी होनेके कारण जेलकी यातनाओंके भोगी । 
दोनोंकी इतनी प्रगाढ मेत्री कि पूज्य पं० फूछचन्द्रजो कहा करते थे कि हम दोनोंकी विचार-घारामें इतना 
मतैकक्‍्य है कि किसी भी प्रश्नके उत्तरमे भाषामे भले ही हीनाधिक अन्तर आ जाय, किन्तु विचारोमें कभी 
भी अन्तर नही आ सकता । दाशंनिक-मान्यताकों झेकर सम्भवत यही स्थिति आगे नहीं चल लकी । 'जयपुर 
(लानिया) तत्त्वचर्चा में इसकी स्पष्ट झलक मिलती है । किन्तु मतभेद रहते हुए भी मनभेदकी स्थितिको वे 
दोनों ही पसन्द नही करते । यही उनकी महानता एवं बडप्पन है । 

पण्डितजीका जीवन एक खुली पुस्तकके समान हैं। वें व्यापारी अवश्य है किन्तु अणुब्रतोंके नियमोंके 
प्रतिपालक भी है । यह आइचयंका विषय है कि व्यापार करते हुए भी जैन-दर्शनके गहन रहस्योंका उद्घाटन 
वे कैसे कर पाते है ? किन्तु निरपेक्षवृत्तिसे व्यापारमे लगे हुए पण्डितजी उसे आदचर्य नहीं मानते, क्योंकि 
वे उस पथके पथिक हैं, जिसे भारतके सुप्रसिद्ध जौहरी एवं चिन्तक रायचन्द्र भाई (महात्मा गाँधीके गुरु) 
जैसोंने भी अनुसुत किया है । 

बुल्देलभूमि प्रारम्भसे हो साधक विद्वानोंको खानि रही है । उसकी प्रथम पंक्तिके विद्वानोमे पण्डित 
बंगीधरजीका नाम चिरकाल तक प्रेरणाका अजल्न-लोत बना रहेगा। उन्हें हमारा शतश- नमन है । वे 
बालायु. हों । 


राष्ट्र एवं समाजकी अतुलनीय विभूति 


७ डॉ० हरीन्द्रभूषण जैन, मानद निदेशक अ० शो० पी०, उज्जैन 


खादीकी स्वच्छ दवेत नुकीलो टोपी, खादीके कुर्तेके ऊपर जवाहर जाकेट एवं खादीकी धोती, आँखों 
पर चद्मा, भोला चेहरा और सतक॑ नेत्र, संक्षेपमं यह है हमारे आदरणीय पण्डित बशीधरजीका बाह्य 
व्यक्तित्व और आन्तर व्यक्तित्व है उनका स्व्राभिमानपूर्ण आयमिक एवं दाशंतिक चिन्तनसे ओतप्रोत 
तेजस्वी रूप । 

आप कहेंगे पण्डितजीका नाम बशोधर क्यो है ? बंशीधरका अर्थ होता है श्रीकृष्ण | इनका नाम तो 
जैनेन्द्र, ऋषभ, अभिनन्दन, सत्यंघर आदि होना चाहिए था । इसका उत्तर यह है कि आजसे लगभग सौ- 
डेंढ-सो वर्ष पूर्व समाजमे जैन पण्डित नही थे । जन्म और मृत्युके समय ब्राह्मण पण्डित ही हमारे शरण थे । 
यही कारण है कि हमारे वयोवुद्ध पण्डित-जनोके नामोंपर उन्हींकी मंस्कृतिकी छाप है। जैसे पण्डित गणेण- 
प्रसादजी वर्णी, बाबा भगीरथजी वर्णी, पं० गोपालदासजी बरैया, पं० देवकीनन्दनजी, पं० जगन्मोहनलालजी, 
आदि । उसी परम्परामें हमारे अभिनन्दनतीय पण्डितजीका नाम पं० बंशीघर रखा गया हैं । 


आदरणीय पष्डितजीने स्याद्वाद महाविद्यालय वाराणसीमें जैनधम एव द्शनका अध्ययन समाप्त 
कर समाज, साहित्य एवं पत्रकारितके लिए अपनी सेवाएँ अपंण करते हुए, राष्ट्रीय स्वतन्त्रता-सप्नाममे भी 
योगदान किया ! 


मैं आदरणीय पण्डितजीका जीवन जैन पण्डितोंके लिए आदर्श मानता हूँ । इसका कारण यह है कि 
उन्होने विद्याको आर्थिक भाघार न बनाते हुए स्वतंत्र व्यवसाय द्वारा अपनी आजीविका चलायी । इसी कारण 
उन्हे समाजमे विशिष्ट सम्मान प्राप्त हुआ । आदरणीय पण्डितजी चौरासी वर्षकी आयुमे निष्प्रमादभावसे 
अपने जीवनके आदशोंको पूर्ण करनेमे सलग्न हैँ, यह बात आजके विद्वानोके लिए अनुकरणीय है । 

वेदोमे 'जीवेम शरद शतम्‌” कहकर सौ वर्षों तक जीनेका आदर्श रखा गया है। साथ ही “अदीना 
स्पाम शरद शतम्‌” कहकर सो वर्षों तक मनोबलको ऊँचा रखनेकी बात भी कह्टी गयी है । 


हम आदरणीय पण्डितजीके शताथु होनेकी कामनाके साथ उनकी आनि श्रेयस आध्यात्मिक समृद्धिकी 
हृदयसे कामना करते हैं । 


विद्रता ओर सहृदयताके संगम 


# डॉ० रतनचन्द्र जैन, रीडर-भोपाल विश्वविद्यालय, भोपाल 


'पडित बशीधरजी व्याकरणाचार्य यहु नाम बचपनमें अपने पिताश्री (पंडित बालचन्द्रजी प्रतिष्ठा 
चारय)के मेहसे सुना था। थे बडे आदरसे यह नाम लिया करतें थे। व्याकरणाचार्यजीकी विद्वत्ताकी धाक मेरे 
पिताजीके मनमे बडे गहरे पैठी थी । उनके बारेम बार-बार चर्चा करके पिताजी संभवत' हमलोगोको उन 
जैसा ही बननेकी प्रेरणा देते थे । 

बचपनमे एक बार उनके दर्शन भी पिताजीने सागरमें कराये थे। खहरकी घोती, कुर्ता और टोपीमें 
भव्य लग रहे थे। उस समय उनकी आयु रूयभग पैतालीस वर्ष रही होगी । दिव्य तेज मुखपर झलक रहा 
था । पिताजीसे वे अत्यन्त विनज्जता पूर्वक मिले थे । पिताजी अवस्थामें उनसे कुछ ज्येष्ठ थे । 
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'उय्याकरणाचार्य ”' उपाधि भी हमारे मनमे अत्यन्त श्रद्धा पैदा करनेवाली थी । संस्कृत -व्याक रणकी 
क्लिष्टतासे कौन अध्येता परिन्ित नही है। लोहेके चने हैं। ऐसे विषयमे जिसने आचायंत्व प्राप्य किया हा 
वह अपनी अपूर्य मेंघाके कारण कितना विस्मयोत्यादक, अतएव श्रद्धाका पात्र न होगा। 


प्डितजीने स्वतंत्रता-संग्राममे भी भाग लिया था और जेल गये थे । संस्कृत और जैन सिद्धान्तके 
उदभट विद्वान्‌की इस देशभक्ति और स्वातशत््यप्रियवाका जब हमे बोध हुआ तब हमारा मस्तक गवंस ऊँचा 
उठ गया और श्रद्धा द्विगुणित हो गई ! 


लम्बा अरसा बीत गया। सन्‌ १९८० में सागर ( म० प्र० ) में पूज्य आचाय॑ श्री विद्यासागरजी 
महाराजके ग्रोष्मयोगके अवमर पर एक महानिबन्ध-प्रतियोगिताकी घोषणा हुई थी | विषय था "मोक्षमार्गम 
निदचय-व्यवह्वारकी उपयोगिता ।' मेरा निबन्ध इसमें पुरस्कारयोग्य एव प्रकाशनाथ पाया गया था। बादसे 
ज्ञात हुआ कि इसके तीन निर्णायकोमेसे एक व्याकरणाचार्यंजी भी थे । इस विषयमे माननीय डॉ० दरबारी- 
लालजी कोठियाने एक रोच क किस्सा सुनाया । मेरे निबन्धको प्रति जब व्याकरणाचायंजीको प्राप्त हुई तब 
उन्होने 'निवच य-व्यवहार' विषय देखकर अरुचिपूर्वक उसे वि० प० के कार्याक्यकों छौटा दिया, क्योफि एक 
अरसेसे एक विशेष विचारधाराके अन्नगेत निशचय-व्यवहारका अत्यन्न गलत प्रतिपादन किया जा रहा था। 
इससे ठ्याकरणाचायजीका सन अत्यन्त विरस हो गया था । किन्तु आदरणीय डॉ० कोठियाजी द्वारा उसे 
अवदय पढनेकी प्रेरणा करने पर उसे उन्होंने कार्यालयसे पुन मगाया और उसे पढ़कर अत्यन्त प्रसन्‍न हुए । 
उन्होने अपने प्रतिवेदनमें इसे सर्वश्रेष्ठ घोषित किया । यहीसे पण्डितजीका नैकटच प्राप्त हुआ | 


प्रतियोगिलाका परिणाम घोषित होनेके >गभग चार माह बाद मुझे श्र द्ेय व्याकरणाचार्यजीका एक 
पत्र प्राप्त हुआ, जिसमे लिखा था कि बीनाके एक सज्जन मेरे महानिबन्धकों पुस्तकरूपमें प्रकाशित करना 
चाहते है । यदि मै इच्छूक होऊं तो शीघ्र उनसे आकर मिल । पण्डितजीका पत्र पाकर मैं अत्यन्त प्रसन्‍न 
हुआ | अपना अहोभाग्य समझा कि जौनदर्शनवे एक वयोवुद्ध, मृर्धन्य विद्वानने मुझे अपने पास बुलाया है । 
मेने पण्डितजोकों अपने पहुँचनेकी तिथि सूचित की और उनके पास बीना पहुँचा। पहुँचनेपर मैंने उनके 
चरणोका स्पर्श क्रिया | पण्डितर्जी बोले-- रतनचन्द्र, मुझे तुम्हारा निबन्ध बहुत अच्छा छगा। मेरा हृदय 
प्रसन्‍त हो गया ॥! 

पण्डितजीने स्वयं चलकर स्नान वगैरहका स्थान बतलाया, अपने साथ भोजन कराया और अपने 
विश्लामकक्षमे ले जाकर बिश्वाम करनेके लिए कहा । साथ ही पूछा--'विश्रामके बाद दूध-चाय क्या लोगे ? 
जो लेना हो, नि सकोच कहना, अपना ही घर समझना।' यह कहकर पण्डितजी दुकानमे चले गये । बाजारका 
दिन था। दुकानमे सहयोग देना था । 


पण्डितजीके इस अननुभू तपूर्व बात्सल्यमयथ आतिथ्यसे मैं गदगद हो गया । छगा जैसे अपने घरमे आ 
गया हूँ। पण्डितजीके मानवीय व्यक्तित्वका साक्षात्कार कर मैं अपूर्व आनन्द और श्रद्धाके सागरमे डूब गया । 
विद्तत्ता और सहुंदयताका अद्भुत सगम देखबार नेत्र सजल हो गये । 


पचहसतर वर्षकी अवस्थामे पण्डितजीको दिनचर्या देखकर बडा आइचर्य हुआ | पण्डितजों रात्रिको 
नौ बजे सो जाते है और सुबह तीन बजे उठते है । उठकर स्वाध्याय और लेखन करते हूँ । उन्होंने अधिकाश 
लेखन इसी समय किया है। यही समय उन्होने मुझे चर्चाके लिए दिया था। मैं भी तीन बजे उठ गया | 
पण्डितजीसे चर्चा हुई । उन्होने मेरे निबन्धमे कुछ स्पष्टोकरण सुक्षाये । मैंने समाधानके लिए अनेक प्रदन 
उनके सामने रखे। पण्डितजोने शान्तभावसे समाधान किया। परष्डितजोकों समझानेकी शैली अत्यन्त 
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६६ . सरस्यतो-बरइपुत्र पं० अंक्षोचर व्याकरणायायं अभिमन्दन-प्रत्य 


सहृदयतापूर्ण है। जिज्ञासुकी समझसे न आनेपर वे खिन्‍न और उदासोन नहीं होते, अपितु बार-बार स्नेह- 
पूर्वक समझाले है । मैंने उनसे कतिपथ प्रदनोंपर बहुश प्रइन किये, किल्तु एक भी बार उत्तप्त नही हुए और 
बढ़े शान्तभावसे बार-आर समझाते रहे । जिज्ञासुको सत्यकी अनुभूति करा देनेको कितनी उत्कट भावना है 
है पण्डितजीमें, यह मैंने अनुभव किया । 


पिछले कुछ वर्षोंसे जैन समुदायमें जो एकान्तवादी विचारधारा चल पडी है और पूज्य वर्णीजीके 
द्वारा स्थापित संस्थाओमे अध्ययन करनेवाले पण्डितजनोंने भी उसमे दामिल होकर सिद्धान्तोंका आगमविरुद्ध 
प्रतिपादन किया है, उससे ध्याकरणाचायंजीकों जितना खेद है उत्तना शायद किसी अन्य विद्वानू को हो। 
जयपुर (खानिया) चर्चा'मे आगमसम्मत विचारधाराकी पुष्टि करनेवाले विंद्वानोम व्याकरणाचायंजी प्रमुख 
थे। प्रतिपक्षने उक्त चर्चाका विवरण जयपुर तत्त्वचर्चा' नामसे दो ग्रन्थभागोमे प्रस्तुत किया है। इसमें प्रतिपक्षने 
अपनी एकान्तवादी विचारघाराको ही सही ठहराया है। इसकी समीक्षा हेतु अनेक प्रन्थोंकी रचनाका 
वरमावध्यक, श्रमसाध्य एवं प्रशंसनीय कार्य व्याकणाचार्यजीने ही किया है । सत्यका आग्रह भगवान महावीर 
और महात्मा गाँधीका सच्चा अनुयायी ही कर सकता है। उसे लोकिक हानियोको परवाह नहीं होती । 
पण्डितजीने जिनवाणीकी जो प्रभावना को है वह स्वर्णाक्षरोमे लिखी जाने योग्य है । 


पण्डितजीके प्रति मेरे मनमें अगाध श्रद्धा इसलिए है कि उनमे कोरा पाण्डित्य नही है । उनके पास 
एक मूदु तथा वात्सल्यसे परिपूर्ण निर्मय हृदय भी है, जिससे उनका पाण्डित्य सफल हुआ है। पण्डितजी 
दीर्षायु हों और स्वस्थ रहें, इस कामनाके साथ उन्हें मेरे कोटिदा नमन एव श्रद्धा-सुमन समपित हैं । 


स्वाभिमानी विद्वान 


७ हॉ० भागचरद्र जैन भास्कर, अध्यक्ष, पालि-प्राकृतविभाग, नागपुर वि० बि० नागपुर 


'सोंरई ' जीसे दूर-दराज़ गाँवमे जन्मे व्यक्तित्वने टेढो-मेढ़ी पगडडियोपर चलकर वाराणसीमे ज्ञान- 
साधना की और राष्ट्रीय तथा सामाजिक आन्दोलनोके कठोर झन्नावातोम झूलते हुए, बीनाकों अपना स्थायी 
निवास-स्थान बनाया । ईस हरुम्बी यात्राने उन्हें अनेर पड़ाव दिये, चिस्तन-मन्‍्यन करनेके लिए और उसका 
निष्यन्द निकला स्वतन्त्रतापूंषंक अजीविकोपाजंन । इस निदचयको पृष्ठभूमिम थी प० जाकी स्वाभिमानी वृत्ति 
और आत्मविश्वासी प्रवृत्ति । वृत्ति और प्रवृत्तिक बीच घूमता हुआ उनका मानस तेजस्वी व्यक्तित्व, कभी थका 


नही, बल्कि अविराम नैतिक पथका निष्प्रमादो, परिश्र मो, पुरुषार्थी पथिक बनकर उसने विद्वानोकी श्रेणीमें 
अग्रगण्य अननेका सौभाग्य पाया । 


स्वाभिमानी, पर अभिमानसे दूर, व्यापारी, पर लिप्सासे मुक्त, अध्यवसायी, पर कठघरोंसे कटे हुए 
पण्डिजोके व्यक्तित्वने नई पीढीको जो समय-समयपर सागंदर्शन दिया वह अपने आपमे अनूठा रहा है । 
पण्डितजीकी विद्वत्ता और सहजताका परिचय मुझे, प्रथम बार तब मिला, जब बीनामे जैनतस्व- 
मीमांसा (श्री प० फूलचन्द्जो द्वारा लिखित) का प्रथम बाचन हुआ | लगभग सन्‌ १९५८ में । उस विद्वत्‌ 
समुदायमें वे जिन मुहोकों अपने अकाट्य तकोंके साथ उठाते थे, उनका परिहार सरल नहीं था। एक 
व्याकरणाचार्यकी सिद्धान्तशास्त्रोमे इतनी गहरी पैठ देखने लायक हो बनती थी। संगोष्ठीकी ज।वन्त 
उपयोगिता उनके ही परिश्रमका फूल थी | 


२ | व्यक्तित्व लगा कृतित्व : ६७ 


उसके आद तो पंडितजीका स्नेह मझे काफी मिला । श्रीलंकासे वापिस आनेपर उन्होंने बीनामें जो 
मेरा सत्कार किया कराया उससे तो मैं और भी अभिभृत हो गया । वस्तुत पण्डितजोकी गुणग्राहिताने उनकी 
स्वाभिमानी वृत्तिमें चार चाँद लगा दिये । अध्यापन कार्यसे दुर रहकर भी विद्वत्ताको पनपाये रखनेका जो 
सुन्दर उदाहरण पंडितजीने प्रस्तुत किया हैं वह बेमिसाल है, अनुपम है। उनके इस उदाहरणका अनुकरण 
यदि उस समयके तरिद्वानोने किड्च्चित्‌ भो किया होता तो पण्डित-परम्पराको जो अपमानके धूंद समाजने जहाँ- 
तहाँ पिलाये, उसका साहस उसे नही हो पाता । और पण्डित-परम्पराको अक्षुण्ण बनाये रखनेकी समस्‍या भी 
मुखर नही हो पाती । दीनता और नैराध्यसे उभरने तथा स्वाभिमानके साथ जीवन यापन करते हुए शैक्षणिक 
और सामाजिक सेवा करनेके लिए स्वतन्त्र व्यवसायमे जुट जानेके अतिरिक्त कोई दूसरा सुन्दर विकल्प 
नही है । 

पचतासी वर्षकी अवस्थामे भी पण्डितजी पूर्णत स्वस्थ है। यह प्रसन्‍नताका विषय है! वे स्वस्थ रहे 
और अपने ज्ञानपुझ्ञका प्रकाश प्रसुत करते रहें, यही हमारी मनोकामना है । 


संस्मरण 
० शाह अनृतलछारू जैन, बीना संकलन ० डॉ० कस्तूरचन्त्र कासलोबाछ 


श्री शाह अमृतलालजी जैन|बीना निवासी/आयु ६७ वर्ष/व्यवसाय किरानाके व्यापारी । 

श्री अमृतछालजी पण्डित बंशीघरजीके साले है। बीनानिवासी होनेके कारण पिछले ६० वर्षो|ंसे 
पण्डितजीके घनिष्ट सम्पर्कमे रहें तथा उनकी प्रत्येक गतिविधिकों सूक्ष्म दृष्टिस देखा है । जब मैंने पण्डितजीके 
विषयमे अपने संस्मरण सुनानेकों कहा तो कहने लगे पण्डितजी आरम्भमें ही कठोर अनुशासन प्रिय थे, 
अपने सिद्धान्तोके पक्के हैं तथा उनमे जरा भी ढिलाई पसन्द नही करते थे । यद्यपि मैं रिश्तेम उनका साला 
हैं लेकिन उनका मेरें साथ भी वैसा ही अनुशासन प्रिय व्यवहार रहता था, जैसा अन्य व्यक्तितयोंके साथ रहता 
था। आरम्भमे तो मुझे उनका व्यवहार जग सख्त लगता था लेकिन कुछ समय पश्चात्‌ उनका वही व्यवहार 
हमारे लिए अनुकरणीय बन गया। 

प्रइन--आपने तथा आपके परिवारके अन्य सदस्योंने पण्डितजीके जीवनका किन-किन दिद्याओंमें 
अनुकरण किया । 

उत्तर--पहले तो शाहजी प्रदनका उत्तर क्‍या दिया जाये, इसको सोचने लगे । लेकिन कुछ देर बाद 
कहने लगे कि हमारे पूषंज तो केवल अपने व्यवसायमें ही संलग्न रहा करते थे । न सामाजिक झगड़ोमे पडते 
और न॒राजनीतिसे वे कोई सम्बन्ध रखते थे । किन्तु पण्डितजीकों सतत प्रेरणा एवं मार्गंद्शनसे हम लोग 
सामाजिक राजनतिक एवं सावंजनिक क्षेत्रोंमें कायं करने लगे । तथा अपना व्यापार व्यवसाय करते हुए 
सामाजिक संस्थाओंके सभी परदोंपर कुशखतापूर्वक काये किया तथा सभी क्षेत्रोमें पूर्ण ईमानदारीके काम 
करनेके कारण समाज एवं सार्वजनिक क्षेत्रम हमने जो सम्मान प्राप्त किया उसके लिए हम पण्डितजीके पूर्ण 
आमारी हैं। 

प्रदन--पण्डितजीकी लछोकप्रियताके क्या उदाहरण दे सकते हैं ? 

उत्त र--क्यों नहीं । बीनामें पण्डितजीकी लोकप्रियता सदैय अपने सर्वोच्च शिखरपर रही । पंडितजी 


६८ मरस्यतो-अरधपुत्र प॑० अंशोौधर ब्याकर णाचार्य अभितन्‍्दत-प्रस्ध 


बीताकी सभी संस्थाओंके मंत्री, उपाध्यक्ष एवं अब्बल पदपर रहे | जब चुनाव होते तो पण्डितजीके और हम 
लोगोंके सबसे अच्छे बोट आते । पण्डितजीने जब यहाँकी मस्थाओका कार्यभार सम्हाला तो उनको रोकडमें 
कुछ हो रुपये मिले थे। लेकिन जब उन्होने संस्थाओसे अपना त्यागपत्र दिया तो उन सबको छाखोकी सम्पत्ति- 
वाली संस्था बनाकर छोडा । पण्डितजो तो पूर्ण निष्ठा एवं ईमानदारीसे कार्य करते थे । लेकिन जब समाजके 
कुछ लछोगोको उनकी लोकप्रियता सहन नहीं हुई त्तो परस्पर जातीयताकों उलझा दिया गया । और अन्तमे 
पश्डितजोने सन्‌ १९७१ से अपना सम्बन्ध तोड लिया । और समाजके पूर्ण आग्रहके बाद भी अब वे संस्थाओंका 
मामला हाथमे लेनेको तंभार नहीं होते । हमने भी पण्डितजीके साथ ही संस्थाओसे अपना हाथ खीच लिया । 

इस संम्बन्धम मुझे एक घटना और याद आती है कि कभी-कभी सागर जिलेके कलेक्टर एवं पंजीयन 
अधिकारी दूसरे जिलेके विभिन्‍न ट्रस्टोके अधिकारियोसे कहा करते थे कि यदि ट्रस्टका प्रयास-सचालन देखना 
एवं सीखना हो तो श्री नाभिनन्दन दिगम्बर जैन हितोपदेशिनो सभा बीनाके मत्री १० बंशीधरजीके पास जाकर 
सीखिये और फिर मेरे पास आइये । हिसाब-किताबम पण्डितजी कितने पक्के एवं व्यवस्थित है उसको ये 
अधिकारीगण बराबर सराहना करते रहे । 

श्री शाहजीने पण्डितजीको लोकप्रियताकी एक और घटना सुनायी । वे कहने लगे कि सन्‌ १९४२के 
आन्दोलनमे पण्डितजीको लोकप्रियता देखकर वीनाकी पुलिसको उनको बीनामें गिरफ्तार करनेका साहस नहीं 
हुआ । लेकिन जब पण्डितजी सागरमे कचहरीका कार्य करके वापिस छीट रहे थे, तो बौना जकशनपर आपको 
गिरफ्तार कर लिया गया । पण्डितजीके गिरफ्तारीके समाचार बिजलीकी तरह बीना शहरमे फैल गये । और 
रात्िमे ही कम-से-कम दस हजारकी भीट बीना जक्शनपर जाकर पण्डितजीकी जयके नारे रूगाने रगी | पुलिसको 
चिन्ता हुई कि कही भीड बेकाबू होकर तोड-फोड नहीं कर डाले, इसलिए पण्डितजीको आग्रहपूर्वक पुलिस 
बाहर राई और जब पण्डितजीने भीडकों वापिस छौटनेके लिए कहा तभी छोगोने बीना जक्शान खाली किया । 

आपने अन्तमे कहा कि ऐसे कितने स्मरण सुनाये जा सकते है। हम तो पण्डितजीके आदशोपर चलने 
वाले है और हमारा पूरा परिवार उन्हें समर्पित रहा है। उनके अभिनन्दनग्रन्थ प्रकाशित होनेके समाचार 
सुनकर हमें अत्यधिक प्रसन्नता हुई हैं। हम तो उनकी दीर्घायु एवं यशस्वी जोबनकी ही मगलकामना 
करते है । 





जेनतत्वमीमांसाकी मीमांसा : 
शास्त्रीयमान्यताके परिष्क्ष्यमें 


७ पण्डित बलभद्र जैन, निदेशक-कुन्द-कुन्द भारतो, नई दिल्‍ली 


[१] 

प्रस्तुत पुस्तक “जैनतत्त्वयमी मासाकी मीमासा' जैनसम्पजके बहुश्रत और तत्त्वचिन्तक विद्वान्‌ पण्डित 
वंशीघरजी व्याकरणाचारय द्वारा छिग्बी गई है । यह पुस्तक समाजके विश्वुत विद्वान्‌ पण्डित फूलचन्द्रजों सिद्धान्त- 
शास्त्री द्वारा लिखिति 'जैनतत्त्व मीमासा' नामक पुस्तक्रके उत्तरस्वरूप लिखी गई है। इस उत्तर-प्रत्यत्तरका 
सन्दर्भ समझनेके लिये इसकी पृष्ठभमिमे जानता होगा | इसमे सन्देह नहीं है कि दोनों ही विद्वानोकी गणना 
जैनसमाजके उच्चकोटिके विद्वानोंमे की जाती हैं। दोनोने जो कुछ लिखा, बह तर्कपर्ण और सप्रमाण लिखा । 
उनकी भाषा संयत एवं सम्यजनोचित है । उनकी शैल्ीमे प्रौढता है । दोनो विद्वानोकी पुस्तकें पढनेसे जैनदर्शन- 
के अनेक दुरूहू विपयोको समझनेंका अवसर |[लभ होता है। विषय जितने गहन है, उनको अपने पक्षकी दृष्टिसे 
सिद्ध करनेवाले तके भो उतने ही गहन हे । यदि उन्हे समझना है, नो उसके लिये गहन, मनन और विन्तनकी 
आवश्यकता होगी ' तभी यह निष्कर्ष निकल सकेगा कि किसके तक॑मे अधिक पैनाथन है, किसको प्रस्थापनाएँ 
नवीन है और कौत सिद्धान्त एबं परम्पराके अधिक निकट हैं । 


नि सन्देह दोनो विद्रान दो विचारधागओका प्रतिनिधित्व करते ह। १० फूलचन्द्रजोकी विचारधारा 
कानजी स्वामीकी सोचक अधिक निकट है । प5 बंशीधरजीकी कोई स्वतन्त्र विचारधारा नही हैं; उनकी 
विचारधारा वही है जो समाजमे परम्परागत छ्षास्त्रीय विचारधारा हैं । 


श्री बानजी स्वार्मा स्थानकवासी समाजके सौराष्ट्रे आचाय॑ थे। वे अपनी उम्र बिचारधाराके लिये 
उस समाजमे भी बहुचखित थे। वहाँ कुछ परिस्थिति ऐसी बनी कि उन्हें दिगम्बर समाजमे आना पडा । वें 
दिगम्बर समाजमे किसी दिगम्बर जैन सनि या आधायंस विधिवत दीक्षा छेकर नही आये । दे सामान्य ढगसे 
नहीं आये । वे एक तूफानकी तरह आय । तूफान जब आता है, तो सूखे पत्तोकी तो गिन-ी क्‍या है, बहुत कुछ 
उलट पुलट हो जाता है। कानजी स्वामीके प्रबल तूफानमे छोटे-मोटे जैन विद्वानोकी तो बात ही क्या है 
जिन्हें जैनतत््वोका गहन अध्ययन नही है, इसमे बड़े-बड़े सिद्धान्ताचार्य और पी०-एच० डी० प्रोफेसर भी बह 
गये, जो यह कहनेमे भी नहीं चुके कि कानजी स्वामीके तो हमारे ऊपर अनन्त उपकार हैँ । अनन्त उपकार तो 
केवल तीर्थंकर भगवानके होते है । सम्भवत उनके व्यक्तिगत उपकारोको वे अनन्त उपकार भानते हो । 


इस तुफानमे दिगम्ब्रर समाजके अनेक सेठ और सम्पन्न लोग भी बह गये, क्योकि इस नये जमाबड़ेमे 
सम्यग्दर्शनके लिये त्याग और चारित्रकी नही, मुमुक्षु-मण्डलके स्वाध्यायमे बैठने या उससे सहानुभूति रखनेकी 
आवश्यकता थी । सेठ सक्रिय सहानुभूति दिखा हो सकते है । इससे इस छोक और परलोक दोनो लोकोमे 
लाभ दिखाई देता है । 


यह तो स्वीकार करना होगा कि कानजी स्त्रामाके इस तुफानों मिशनके कारण समाजके सर्वंसाघारण 
बगंभे समयसार आदि आध्यात्मिक शास्त्रोक स्वाध्यायकों रुचि बढ़ी हे । किन्तु यह भी स्वीकार करना होगा 
कि इस स्वाष्यायका एकमात्र श्रेय केवल कानजी स्वामीको ही नहीं दिया जा सकता । स्वामीजीके अवतरणसे 
पूर्व प्रशममूर्ति क्षुल्लक गणेशप्रसादजी वर्णीके प्रभावक व्यक्तित्वक॑ कारण त्यागीवर्गका झुकाव समयसार आदि 


ग्रल्थोके स्वाध्याय एवं पठन-पाठनवी और हो रहा था । (ज्य वणीजी जहाँ प्रकाण्ड विट्रान थे, वही वे चारित्र- 
बारी भी थे | चारित्रहीन ज्ञानका विशेष महत्त्व नही है । 


3०. सरस्वती-वरदपुत्र प॑ं० बशोधर व्याकरणाजायय अभिनस्त-प्रत्य॑ 


ओ कानजी स्वामी और पूज्य वर्णीजी दोनों ही जैनसमाजकी महान विभूतियोंमे थे, जैनसमाजके 
ऊपर दोनोका महान प्रभाव था। दोनोंके प्रभावका अस्तर अथवा मुल्याझून आदरणीय पण्डित बंशीधरणीके 
शब्दोसें इस प्रकार किया जा सकता है-- 

“जहाँ कानजी स्वामीके अल्प सम्पकंमे आया हुआ प्रत्येक व्यक्ति अपनेको समयसारका वेशा और 
सम्यर्दृष्टि समझने लगता ह, वहाँ पूज्यपाद वर्णीजीके सम्पकंमे आया हुआ प्रत्येक व्यक्ति अपने अन्तःकरणमे 
तस्वजिज्ञासुताका हो भाव उत्पन्न करता हैं ।” -जैनतर््रमो मासाकी मीमासा, पृ० ३े । 


वास्तवमे कानजी स्थामीका व्यक्तित्व बडा प्रभावक था । सम्पूर्ण जैन समाजमे अध्यात्मके सम्बन्धमें 
घारावाहिकरूपमे भाषण देनेवाला ओजस्थी वक्ता कानजी स्वामीके समान दूसरा कोई नहीं था | किन्तु वे 
दूसरी समाजसे दिगम्बर समाजमें आये थे । इसलिये उनके पुराने अच्छे-चुरे संस्कार भी उनके साथ भाये थे । 
मसलन वे आजायंपदसे आये थे। यहाँ आकंर आचबाय॑ तो नही रहे, किन्तु उस पदका जो अहंभाव था, वह 
निकल नहीं सका । फलत. वे अपने आपको महात्रती सयमी मुनियोसे भी ऊँचा समझते रहे और दूसरे लोग 
भी ऐसा ही समझें, इसके लिये वे मुनियोंकी भिन्दा भो करते थे । बे अपने आपको सुकुभार और कोमरू 
समझते थे, इसलिये संयम और चारित्रकी कठोरतासे प्रयत्नपूर्वक अपने आपको बचाते रहे । इसोलिये ने 
व्यवहारचारित्रको सदा निन्‍दा करते रहें और उसे बन्धका कारण कहते रहे | शुद्धोपयोगकी अपेक्षासे पुष्य 
शुभोषयोगको शास्त्रोंमे हे बताया है, किन्तु स्वामीजी पृण्यकों विष्ठा बताते रहे । जबकि थे स्वयं पुण्यका 
भोग करते रहे, अपने जीवनके अन्तिम दिलोंमे जब पुण्य क्षीण हो गया और भयंकर रोगसे भयंकर पीडा 
होने लगी, तो तथाकथित आत्मानुभव गायब हो गया और दशरीरके मोहके कारण वेदनासे आर्तनाद 
करते रहे । 

स्वामीजी प्रारस्भसे ही जैनधर्मकी मैद्धान्तिक विचारधाराके विरुद्ध बोलते रहे । वे कार्य सम्पादनमे 
पदार्थकी स्व-उपादान शक्तिकी भूमिकाकों निर्णायक मानकर निमित्तको सर्वथा अकिचित्कर मानते रहे । 
उन्होंने कार्य-कारणव्यवस्थाको अमान्य कर दिया । उनकी मान्यता है कि द्रव्योका परिणमन एरनिरपेक्ष 
और क्रमनियमित होता है। वे यह भी अस्वीकार करते है कि जीवके वैभाविक परिणामोंके कारण कार्मण- 
वर्गणाएँ कमंरूप परिणमित होती है. और कर्मोदयके कारण जीवमे विभावभाव होते है। थे अकालमरणको 
भी नहीं मानते । अर्थात्‌ उनको मान्यताम जैनधर्मकी सम्पूर्ण द्रव्य-व्यवस्था ही काल्पनिक है । 

स्वामीजीकी इन और ऐसी ही अन्य स्वतत्र मान्यताओके कारण जैन समाजके विद्वद्‌वर्गमें तीम्न 
रोष व्याप्त हो गया और इसके विरोधमे पत्र-पत्रिकाओमे लेख निकलते रहे । तब उनका समाघान करने 
और स्वामीजीकी स्वतंत्र मान्यताओंपर दाशंनिक मुरूम्मा चढानेके लिये पं० फूलचन्द्रजीने जैनतत्व मीमासा' 
पुस्तक लिखी । उसको जैन सिद्धान्तकी मान्यताओंके विरुद्ध ममझकर पण्डित बंशीधरणजीने 'जैनतत्त्व मीमासाकी 
मीमासा' नामक सयथुक्तिक ओर सप्रमाण पृस्तक उत्तरस्वरूप लिखी। मेरो विनम्र रायमे इस पृस्तकने 
'जैनतत््व मोमासा'का मुलम्मा उतार दिया हैं। यहाँ मेरा विचार 'जैनतत्व मोमासाको मोमासा'को भीमांसा 
करनेका है | 

[२] 


“जैनतत्व मोमासा में १० फूलचन्द्रजोमे कुछ प्रस्थापनाएँकी हैं । किन्तु आगमविरुद्ध होलेसे पं० 
बंशीघरजीने सही परिस्रेध्यमें इनकी मोमासा की है। थे प्रस्थापनाएँ इस प्रकार हैं-- 


२ | व्यक्तित्व तथा छतित्व : ७१ 


प्रत्येक पर्याय और उसका काल नियत है 

बस्तुमें पर्याय या परिणमनरूप कार्यकी उत्पत्ति केवछ उसकी स्वत सिद्ध स्वभावभूत नित्य उपादान- 
शक्ति और कार्योलत्तिक्षणसे अव्यवहित पूर्वक्षणबर्ती पर्यायरूप अनित्य उपादानशक्तिके बलपर होती है । 
अनित्य उपादानशक्तिका दूसरा नाम समर्थ उपादान है। समथं उपादान प्रत्येक समयका अलग-अछग होता 
है । कार्य समर्थ उपादानके अनुसार ही होता है। स्वभाव और समर्थ उपादानमें कर्क है। स्वभाव त्रैकालिक 
होता है। इसीका दूसरा नाम नित्य उपादान है और समर्थ उपादान, जिस कायंका वह उपादान होता हैं, 
उस कार्यके एक समय पूर्व होता है। ये समर्थ उपादान प्रत्येक वस्तुमें उतने ही माने जाते हैं, जितने कालके 
श्रैकालिक समय हैं। उनसे क्रमश जो-जो पर्याय उत्पन्न होती है, वे नियत है, उनकी उत्पत्तिका काल भी 
नियत है। प्रत्येक कार्य अपने स्वकालमे केवल उपादानकी अपनी योग्यताके आधारपर ही उत्पन्न होता है । 
तब मिमित्त भी वहाँपर तदनुकूल विद्यमान रहते हैं । 
निर्मित्त अकिचित्कर है 

निर्मित्तोके सदभावमें भी तबतक कार्यकी सिद्धि नही होती, जबतक उसके अनुरूप उपादानकी तैयारी 
न हो । अत निर्मित्त अकिचित्कर है। उपादानके ठीक होनेपर निमित्त मिलते हो है । उन्हें मिलाना नहीं 
पडता । अर्थात्‌ जब कार्य अपने उपादानके बलपर उत्मन्न हो रहा हो, तब उसके अनुकूल निमित्त 
रहते ही है । 

इन प्रस्थापनताओंको अतिसंक्षेपमें इस प्रकार कहा जा सकता है-- 

“--अत्येक पदाथेकी पर्याय नियत हैं, उसका काल भी नियत है, पर्यायका क्रम भी नियत है अर्थात्‌ 
वह क्रमनियत अथवा क्रमबद्ध ही होती है । 

“-कार्य वस्तुको अपनी उपादानदक्तिके बलपर होता है। उपादानके ठीक होनेपर निभित्त स्वत. 
हो मिरू जाते हैं, वे स्वयं तो अकिचित्कर है । 

सारी जैनतस्व मीमासा इन्ही दो धुरियोपर चक्‍कर काट रही है । इन्हीमेंसे अनेक नई मान्यताओका 
जन्म होता है | ये तो बीज है, जिनमेसे कोपल, पत्ते, टहनी और डालें फूटती हैं। जैसे निश्चय ही मान्य हैं, 
व्यवहार तो उपचार मात्र है। अत वह मान्य नही है। फलत व्यवहारघारित्र भी मोक्षमागंमे साधक 
नहीं है, बल्कि वह आखसव और बन्धका कारण है । आदि ऐसी ही टहनियाँ और डाले हैं । 

पण्डित फूलचन्द्रजीकी इन प्रस्थापनाओका जो तक और युक्तिसंगत एवं परम्परा और आगम द्वारा 
समर्थित उत्तर दिया है और 'जैन तत्त्वमीमासा'की दाए्यानिक दौलीमें जो मीमासा पण्डित बंशीधरजीने को है, 
उसे समझने और उसपर गहन मनन करनेकी आवश्यकता है । 

कार्योत्पत्तिके समय निमित्तोंको सत्ताको तो सभी स्वीकार करते हैं, किन्तु जैनतत्व मोमांसाकार 
कार्योत्पत्तिमें उनकी साथंकताको अस्वीकार करते हुए उन्हें अकिचित्कर मानते हैं । वे कहते हैं कि प्रत्येक 
वस्तुके श्रैकालिक परिणमन निश्चित हैं और वे अपनी उपादानधाक्ति द्वारा ही सम्पन्म होते है । 

इसकी मीमासा करते हुए पण्डित बंशीधरने तर्क दिया है - प्रत्येक वस्तुमें परिणमन दो प्रकारके 
होते हैं--एक तो स्वप्रत्ययपरिणमन और दूसरे स्वपरभप्रत्ययपरिणमन । कैवल स्व-उपादानके बलपर 
होसेवाले परिणमनको स्वसापेक्ष या स्वप्रत्ययपरिणमन कहते हैं तथा स्व (उपादान) तथा पर (निर्मित्त) 
दोनोंके बलपर होनेवाले परिणमनकों स्व-परसापेक्ष अथवा स्व-परभ्रत्यय परिणमन कहा जाता है । 


७२ * सरस्वती-अरदपुत्र पं० अंशीधर व्याकरणालाय अभिनत्दत-प्रत्य 


यहाँ यह समझना आवश्यक है कि यदि वस्तुमे विवक्षित रूपसे परिणमित होनेकी योग्यता नहीं हैं 
तो अनेक निमिसत मिलकर भी उसमे उस परिणमनकों उत्पन्न नहीं कर सकते उसी प्रकार विवक्षित 
रूपसे परिणमित होनेको योग्यता होनेपर भी उस रूप परिणमित होनेके लिये यदि निमित्तोक्री अपेक्षा 
अपेक्षित हो तो जबतक निम्ित्तोका सहयोग उसे प्राप्त नहीं होगा, तब्रतक वस्तु केवल परिणमित होनेकी 
योग्यताके बलपर कदापि उस रूप परिणमभित नहीं होगी। 


लियमसार गाथा १४ में स्पष्ट कथन है कि पर्याय दो प्रकारकी होतो है--एक स्वपरसापेक्ष और 
दूसरी निरपेक्ष । इनमें निरपेक्ष पर्याय स्व-उपादानके बलपर होती है और स्वपरसापेक्ष पर्याय उपादान और 
निमित्त दोनोके सहयोगसे होती है 


समयसारकी गाथा ८० और ८६ बताती हैं कि जीवके परिणामके निम्ित्तसे पुदुगक कमंरूप परिण- 
मित होते है और पृुद्गल कर्मोका निमित्त पाकर जावका परिणमन होता हैं । जीव पुदूगलके परिणमनका 
और कर्म जीवके परिणमतका कर्ता नही है किन्तु निभित्त-नैमित्तिकभावसे दोनोंका परिणमन होता है । जैसे 
यह कहा जाता है कि जन्न कार्य होता है, उस समय निमित्त स्वय उपस्थित हो जाता है । इसे सही परिप्रेक्ष्यमे 
कहा जाय तो उसे यो कह सकते हैं अथवा यो कहना समीचीन होगा कि जब कार्य निष्पन्न होता ह, उस 
समय उसकी सहकारी सामग्रीको निमित्त मंत्रा प्राप्त होती हैं। इसे अन्वय-व्यतिरक शैलीम इस तरह भी 
कहा जा सकता है कि जहाँ-जहाँ काव॑ होगा वहाँ-वहाँ निमित्त अवव्य होगे । जहाँ-जहाँ निमित्त नहीं होगे, 
वहाँ-वहाँ कार्य निष्पन्न नही होगा । 

हस विषयको समझनेके लिये समयसारकी गाथा ३०१, ३०२ तथा उनका कलश-इलोक अत्यन्त 
उपयोगी होगे । इन गाथाओं और कलश इलोकोका आशय सक्षेपमे इस प्रकार है-- 


जिस प्रकार णुद्ध (स्वत- सिद्ध निज निर्मल स्वभावका धारक) स्फटिकमणि परिणमनस्वभाववाला 
होते हुए भी स्वय' (अपने आप अर्थात्‌ निर्मित्तमृत परवस्तुके सहयोगके बिना) रक्तादिब्ब्पताकों प्राप्त नही 
होता, उसी प्रकार शुद्ध (स्वत सिद्ध निजज्ञान स्वभावका धारक) आत्मा परिणमनस्वभाववाला होते हुए 
भी स्वयं (अपते आय अर्थात्‌ निमित्तभृत परवस्तुके सहयोगके बिना) रागादिख्पताकों प्राप्त नहीं हांता, 
किन्तू रागादि पुदूगलकर्मका सहयोग पाकर ही वह रागादिरूप होता है । 


पण्डित बशीधरजीकी यह परम्परासे समर्थित मान्यता कि निमित्त सवंथा अकिंचित्कर नहीं होत 
अपितु वे भी साथंक होते हू, आचाय॑ कुन्दकुन्दकों सान्यताके अधिक निकट है और वह आर्षानुमोदित है 
और अपरपक्ष शास्त्रीय आघार प्रस्तुत करनेम असफल रहा है। व्याकरणाचार्यजीकी इस सफल प्रस्थापनासे 
अपरपक्ष द्वारा उठाये गये अनेक कल्पित-विकल्प भी निरस्त हो जाते हैं । जैसे-- 

(१) प्रत्येक बस्तुमें का्यरूपसे परिणत होनेकी उतनी ही उपादानशक्षितर्या विद्यमान है, जितने कालके 
श्रैकालिक समय सभव हैं । 

(२) वस्तुके प्रत्येक परिणमनका समय निद्दिचत हैं । 

(३) कार्योत्त्तिम निमित्तोका होना अकिच्ित्कर है । 
निरचय ओर व्यवहार 


निषचय और व्यवहार---ये दो दृष्टिबिन्दु एव अपेक्षायें हैँ । किन्तु दोनो विद्वानोमे इनके सम्बन्धम 
मत-भिन्‍नता हैं। एक पक्ष निश्चयको परमार्थभत्य और व्यवहारको उपचरित कहकर उसकी अवहेलनापर 
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बल देता है। उपचरितका अर्थ वह पक्ष अवास्तविक, कल्पित करता है। प्रायः उदाहरण दिया जाता है । 
जैसे किसी घड़ेमे घी रखा जाता है! उसे व्यवहारमें घोका घडा कहते हैं। घडा तो मिट्टीका है, चीका 
सही । किन्तु उपचारसे, व्ययहारके लिये उसे धीका घडा कह देते हैं । यह है व्यवहारको उपचरित मानने 
वाला पृ१॑पक्ष । यहाँ पू्वंपक्षसे हमारा आशय ० फूलचन्द्रजोसे है और उत्तरपक्षसे आशय व्याकरणाचार्य॑जीसे 
है । पहले हमे यह समझना आवश्यक है कि निदचय और व्यवहार कहतेमें आचार्योकी दृष्टि क्या थी ? इस 
विधयमें आचार्य कुन्दकुन्दने सन्तुछित दृष्टि अपनाई है। उन्होंने दोनों ही दृष्टियोंसे वस्तु-स्वरूपका कथन 
किया है । 

पंचास्तिकाय, तंत्त्वार्थमूत्र आदि ग्रन्थोंमे द्रव्यकी परिभाषा दो प्रकारसे की है--(१) जिसकी सता 
है अर्थात्‌ जो सत्स्वरूप है, वह द्रव्य है ओर जिसमे उत्पाद, व्यय और ध्रौव्य पाये जायें, वह सत्स्वरूप है । 
(२) जो गुण और पर्याय वाला हूँ वह द्रव्य है । द्रव्यमे अखण्ड एकरूपता या श्रौन्‍्यता निश्चय है, उसमें 
भेदरूपता या उत्पाद, व्ययकृप परिणमन व्यवहार है। वस्तुका त्रेकालिक स्वभाव अर्थात्‌ गुण निश्चय है और 
पर्यायदृष्टि व्यवहार है। द्रब्यमें अभेद, अखण्ड, एकत्वकी दृष्टि निश्चय है, भेद, खण्ड, अनेकत्वकी दृष्टि 
व्यवहार है। वस्तु या वस्तुख्पकी सामान्यरूपता निरवय है और विदेषरूपता व्यवहार है। समयसारकी 
गाथा ५, ७ मे आचाय॑ कुन्दकुन्दने उदाहरण देकर बताया है कि आत्मा स्वरूपकी दृष्टिसे न प्रमत्त है, न 


अप्रमत्त है, बल्कि श्ञायकस्वरूप है, यह निश्चय है। व्यवहारसे--मभेददृष्टिसे आत्मामें दर्शन है, शान है, 
चारित्र है। अर्थात्‌ स्वाश्नयता-स्वसापेक्षता निश्चय हैं और स्वपरसापेक्षता व्यवहार है । उपादानता निश्चय 
है और निमित्तता व्यवहार है। वस्तुके इन निश्चय और व्यवहाररूप धर्मोंको नाम, स्थापना, द्रव्य और 
भावरूप निक्षेपोमे अन्तर्मूत किया गया है और उन घर्मोंके ज्ञायक ज्ञानको और उनके प्रतिपादक शब्दको 
नयोंमे अन्तर्भूत किया गया है। और इन नयोको श्रुतप्रमाण कहा गया है। इस प्रकार व्यवहार भी निश्चयके 
समान वास्तविक (सदभूत) है, उपचरित नही, जैसा कि पं० फूलचन्द्रजो मानते है। जहाँ छास्त्रमे व्यवहारको 
उपचरित कहा गया है, वहाँ उसका अर्थ कल्पित या मिथ्या नही, बल्कि वहाँ उपचारका अथ पराश्चितता है । 

आचारयें अमृतचन्द्रने समयसारकी गाथा १२ की टीका करते हुए किसी प्राचीन श्ञास्त्रसे एक गाथा 
उद्धृत की है-- 

“जद जिणमयं पवज्जइ, ता मा ववहा रणिज्छए मुयह । 
एक्केण विणा छिज्जइ, तित्थं अण्णेण उण तच्च॑॥” 

इसका अथ यह है--यदि तुम जिनमतका प्रवर्तत करना चाहते हो तो व्यवहार और निश्चय दोनो 
नयोंकी मत छोडो, क्योंकि व्यवहारनयके बिना तो तीर्थंका नाश हो जायेगा और निश्चयनयके बिना तत्व 
(वस्तुस्वरूप)का लोप हो जायेगा । 

यहाँ तीथ' शब्द विशेष उल्लेखनीय है। तीर्थशब्दमे सम्पूर्ण व्यवहारमा्ग गर्भित है--जैनधर्मको 
धारण करनेवाले मनुष्योकी सामाजिक संगठना, मन्दिर-मूरलियाँ, देव-गुरु-शास्त्र और उनके प्रति भक्ति, पूजा 
अर्चा, व्रत, उपवास, तीथ॑क्षेत्र आदि । यदि व्यवहार स्वंथा मिथ्या है तो भिथ्याके ऊपर खडा धर्म भी मिथ्या 
होगा । फिर मिव्याकों माननेका छाभ क्या । आचार्य कुन्दकुन्द कहते है कि व्यवहारके बिना परमाथेका उपदेश 
नहीं हो सकता । लोकमें भी देखा जाता है कि आदर्श तो लक्ष्य होता है और व्यवहार उस रूक्ष्यकी प्राप्तिका 
साधन । मे दोनों नय हैं। नय सापेक्ष होते हैं, निरपेक्ष नही । निरपेक्ष तय तो भिथ्या होते हैँ । आचाय॑ 
अमृतचन्द्रने स्थादुवादको दोनों नयोके विरोधका विष्वृंसक बताया है । 
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७४ : शशस्वतो-बरसपुत्र पं० बंतीघर व्याकरणाचार्थ अभिनस्वत-प्रत्थ 


निशचरयनय और व्यवहारतयके समान निशचयरत्नत्रय और व्यवहाररत्नत्रयके सम्धन्धमे भी लैस- 
तसबभोमांसामें भ्रान्‍्त घारणा अपनाई है। आप लिखते हैं-- 


“बस जीवको निरलयरल्नत्रयकी प्राप्ति होतेपर व्यवहारस्त्नत्रय होता ही है। उसे प्राप्त करनेके 
लिये अलगसे प्रयत्न नहीं करना पडता है । व्यवहाररत्लत्रय स्वयं धर्म नही है। निदचयरत्नव्रयके सदुभावमे 
उसमें धर्मका आरोप होता है, इतना अवश्य है । इसी प्रकार रूढिवश जो जिस कार्यका निमित्त कहा जाता 
है, उसके सदभावमे भी तबतक कार्यकी सिद्धि नही होती, जबतक जिस कार्यका वह निमित्त कहा जाता है, 
उसके अनुकूल उसके उपादानकी तैयारी न हो | अतणव कार्यसिद्धिमे निमित्तोका होना अकिलित्कर है ।”' 


व्याकरणाचायंजीने इस आन्त मान्यताकी मीमासा करते हुए आचाय॑ विद्यानन्दी अष्टसहुस्ती और 
आधायं प्रभाचन्द्रके प्रमेयकमलमार्तण्डसे उद्धरण प्रस्तुत करते हुए लिखा है कि इन आचायोदे निमित्त- 
कारणकी अकिंचित्करताके विरोध और उसकी कार्यकारिताके समर्थनमे ही अपना अभिमत प्रकट किया है। 
हससे यहू बात निर्णात होती है कि कार्य यद्यपि उपादानगत योग्यताके आधारपर ही होता है, परन्तु निभित्त- 
कारणके सहयोगसे ही होता है। अतएव कार्योत्यत्तिमे निभित्त आकिचित्कर न होकर कार्यकारी ही होता है । 
स्वपरप्रत्यय कार्य उपादानगत निजी थोग्यताके आधारपर होते हुए भी निमित्तकारणके सहयोगसे होता है । 

इसी प्रकार निरचयरत्नत्रय और व्यवहाररत्नत्रयके सम्बन्धम भी व्याकरणाचायंजोीका अभिमत 
निर्भास्त है। आप लिखते है -- यद्यपि निववयरत्नत्रयसे ही जीवको मोक्षकी प्राप्ति होती है, परन्तु उसे 
निशययरत्नत्रयकी प्राप्ति व्यवहाररत्लत्रयके आधघारपर हो होती है । इस तरह मोक्षके साक्षात्‌ कारणभृत 
निशफखचयरल्नत्रयकी प्राप्कि कारण होनेसे व्यवहाग्रत्नत्रयम भी परम्परया मोक्षकारणता सिद्ध हो जाती है । 
अतः सोक्ष-कार्यके प्रति व्यवहाररत्नत्रथ भी अकिचित्कर न होकर कार्यकारी हो सिद्ध होता है ।”' 
उपसंहार 

प्रस्तुत निबन्धमे हमारा काम पण्डित फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्रीकी बहुचचित पुस्तक “जैनतत्त्व- 
भीमासा'की मीसासा करना नहीं है। उसकी दाल्यक्रिया तो पण्डित बंशीधरजी व्याकरणाचार्यने कर दी है । 
हमारा काम तो उस शल्यक्रियाको मीमासा करना है--कक्‍्या शब्यक्रिया वैज्ञानिक पद्धतिसे को गई हे ? उपकरण 
आयुविज्ञान सम्मत काममें लाये गये है ? शल्यक्रिया सफल हुई या असफल ? और विक्ृत अश एवं विकारोको 
हल्यक्रिया करनेसे छोडा तो नही गया ” यदि एक वाषयमे, दब्दोंकों कंजुसी करते हुए, मैं कहना चाहूँ तो 
कह सकता हूँ कि शल्यक्रिया सर्वाशल: सफल रहो है | और यदि मुझे क्षमा किया जाय तो दोनों आदरणीय 
विद्वानोके प्रति सम्पूर्ण आदरके भाव रखते हुए यही कह सकता हूँ कि पण्डित फूलचन्द्रजी कानजी स्वामीकी 
मान्यताओको पैरबी करनेवाले बकीलके रूपसे उभरे हैं। सिद्धान्तग्रन्थोके समर्थ टीकाकारके रूपमे उनकी 
जो छबि समाजने दखी थी, वह छवि इस पुस्तकमे निखरी नहीं । दूसरी ओर अज्ञातवासमे पड़े हुए पण्डित 
बंशीघरजो उक्त पुस्तककी मीमासा करके, उसके एक-एक वाक्यका, एक-एक नवकत्पित प्रस्थापनाका युक्ति 
और शास्त्रीय प्रमाणों द्वारा उत्तर देकर आष॑परम्पराके सजग प्रहरीकी छवि बनानेमे सफल हुए हैं। विषय- 
की गहरी पकड़, तकंमें पैनापन, विषयको प्रस्तुत करने थोग्य समुचित शब्दावली और कथ्यको शास्त्रीय 
आधार देनेकी तत्परता व्याकरणाचार्यजीकी अपनी विद्ेषता है । वे आषंपरम्पराके कट्टर समर्थक, गहन तत्व- 
चिन्तक और सिद्धान्तके म्ंज्ञ विद्वान्‌ है, उनकी पुस्तक पढनेपर पाठकके मनपर सहज ही यह छाप पड़ती 
है । वे समाजसे हर प्रकारका सम्मान पानेके अधिकारी है । 


९ 


जैनदर्शनमें कार्य-कारणभाव ओर कारक व्यवस्था.: 
एक समीक्षा 


७ डॉ० पन्‍नालाल साहित्याचायं, सागर 


कार्यकारणभाव और उसके आघारभूत कारकोकी क्षास्त्रीय विवक्षाकों न समझनेके कारण कुछ लोगों- 
ने प्रवारित करना आरम्भ कर दिया कि काय॑े स्वय' उपादानसे होता है, उसके लिये अन्य कारण या निमित्तकी 
आवशध्ष्यकता नही है। इस भ्रान्तिको दूर करनेके लिये जैनदर्शनके मर्मश, व्याकरणाचार्य पं० अंशीषरजी- 
बीताने 'जैनदशनमे कार्यकारणभाव और कारकव्यवस्था' नामक पुस्तककी संरचना की है । 


कार्यकारणभाव कारकव्यवस्थासे सम्बद्ध है, अत सबसे पहले उन्होंने कारकका छक्षण लिखा है--- 
(साक्षात्‌) क्रियाजनकत्व कारकत्वम्‌' अथवा 'करोति क्रियां निर्बर्तयति' इति कारकम्‌। जिसमे साक्षात्‌ क्रिया- 
जनकत्व ड्रो वह कारक है। साक्षात्‌ पदक्रा विनिवेश होनेसे वेशदसस्य पुत्र: ओवन भुंक्ते' यहाँ देवदत्तमें 
कर्तृत्वका परिहार हो जाता हैं। देवदत्त भले हो दिवंगत हो गया हो तो भो पुत्रमे भोज।किपराका कर्तृत्व 
सुरक्षित है । यही कारण है कि प्स्कृतमे सम्बन्धको कारक नही माना है । 

कारकके ६ मेंद हैं--१ कर्ता, २ कम, ३ करण, ४ सम्प्रदान, ५ अ्रपादान और ६ अधिकरण। कार्य 
करनतेमें जो स्व॒तन्त्र हो उसे कर्ता कहते है । कर्ता अपनी कियाके द्वारा जिसे प्राप्त करना चाहता है, जिसे बनाना 
चाहता है अथवा जिसे विकृत--परिवरतित करना चाहता है उसे कर्म कहते है । जो कर्ताके अधीन हो अथवा 
जिसकी अनिवार्य सहायतासे कर्ता कार्य करता है उसे करण कहते है। कर्ता अपने द्वारा निष्पाद्य पदार्थको 
जिसके लिये देना चाहता है उसे सम्प्रदान कहते है । जिससे किसी वस्तुको पृथक्‌ किया जाता है उसे अपायान 
कहते हैं और कर्ता जहॉ स्थित होकर वाछित कार्यकों निष्पनन करता है उसे अधिकरण कहते है। कायकी 
सिद्धि कारकोकी पारस्परिक सापेक्षतासे हो होती है । 

कर्ता दो प्रकारका है--एक स्वय कर्ता और दूसरा प्रेरककर्ता । प्राप्य, विकायं और विवंत्य॑के भेदसे 
कर्म भी तीन प्रकारका है । जिस प्रकार बाह्य षट्कारककी व्यवस्था है उसी प्रकार अभ्यन्तर षट्कारककी भी 
व्यवस्थ। है । बाह्य घट्कारककी व्यवस्था विभिन्‍न वस्तुओं पर निर्भर रहती हैं जबकि अभ्यन्तर षट्कारककी 
व्यवस्था एक ही वस्तु पर निर्भर होती है । बाह्य ओर अभ्यन्तर दो नो प्रकारकी षट्कारकव्यवस्था व्यवहार- 
नयका विषय हैं। निरवयनयकों विवेचनामे आत्मद्रव्ययों षटकारकचक्रकी प्रक्रियासे उत्तीणं--रहित माना 
गया है क्योकि निःचयनय एक अखण्ड वस्तुका प्रतिपादन करता है । 

इस सब व्यवस्थाका प्रतिधादन लेखकने इस ग्रन्थमे अनेक प्रइनोत्तरोके भाध्यमसे प्रस्तुत किया है । 
जिनागममे कारणके दो भेद कहे गये है--एक उपादान और दूसरा निमित्त । जो स्वयं का्यरूप परिणत होता 
है उसे उपादान कारण कहते है । जैसे कार्मणवर्णणारूप पुदूगल कर्मरूप परिणत हो जाता है, मिट्टी घटरूप हो 
जाती है और आठा रोठी बन जाता है। मिभित्तकारण वह है जो स्वयं का्यरूप परिणत नही होता, परन्तु 
उपादानके काय॑रूप परिणत होनेमे सहायक होता है। जैसे कार्मण-वर्गणाके कार्यरूप परिणत होनेमें जीवका 
रागादिभाव और योगव्यापार सहायक होता है । 

निरमित्तकतारण भी अन्तरड़ू और बहिरज्ुके भेदसे दो प्रकारका है। जैसे सम्यग्दर्शनकी उत्पत्तिमें 
मभिथ्यात्व आदि सात प्रकृतियोका उपशम, क्षय अथवा क्षयोपशमका होना अध्तरज्भू तििस है और जिनबिम्ब- 
दर्शन अथवा देशना आदि बहिरझु मिमिल है । अस्तरज्ध निभित्तके होनेषर कार्य नियमसे होता है और 
बहिरजू निर्मित्तके होनेपर कार्यकी सिद्धि हो भी और न भी हो। जैसे श्रत्याख्यानावरणकर्मका क्षयोपद्ाम 


७६ : सरस्वती-अरदपुत्र प॑० अंधीयर व्याकरंभाचाय अभिनत्दत-प्रस्भ 


होनेपर शिरका एक सफेद बाल दिसने मात्रसे गृहत्यागका भाव हो जाता है ओर प्रत्याह्यानावरणकषायका 
क्षयोपश्ाम न होनेपर शिरके समस्त बाल सफेद हो जानेपर भी गृहत्यागका भाव उत्पन्न नहीं होता। 
अन्तरज्भकारणके होनेपर बाह्यकारण कुछ भी हो सकता है। जिनागममे अन्तरज्भ और बहिरज्ज कारणकी 
अनुकूलताको समर्थ कारण कहा गया है और समथंकारणसे हो कार्यकी उत्पत्ति कही गई हैं । 

इस बातको केखकने स्वप्रत्यय और स्व-पर प्रत्ययके भेदसे स्पष्ट किया है। द्रव्यमे कार्यरूप परिणत्त 
होनेकी निजकी योग्यता स्वप्रत्यय है और स्व तथा पर--के प्रत्यय---कारणसे जो होता है उसे स्वपरप्रत्यय कहा 
है । धरम, अधर्म, आकाद्य और कालद्रब्यमे जो उत्पाद, व्यय और ध्रौव्यल्प परिणमन है वह मुख्यतः स्व' 
प्रत्यय है और उपचारत. कालद्रब्यके सहयोग पर निर्भर है । लेखकने जोर देकर इस बातकों सिद्ध किया हैं 
कि मात्र परप्रत्ययसे कोई कार्य नही होता । 


(विष्कियाणि चअ' सूत्रकी व्यास्यामें पुज्यपाद और अकलंक स्वामीने प्रइन उठाया है कि क्रियारहित 
द्रथ्यमें उत्पादादि किस प्रकार होगे ? और उनके न होनेपर उसमे द्र॒व्यत्व कैसे संघटित होगा ” इस प्रश्नका 
समाधान उन्होने स्वप्रत्ययसे किया है। स्वप्रत्ययमें अगुदरूधुगुणको स्वीकारा है और स्व-परभप्रत्ययमें कालब्रब्य 
और अद्व, महिष आदिकी गतिकों । ठीक है कि जीव ओर पुद्गलमे गति और स्थितिकी योग्यत्ता निजकी है, 
पर धर्म और अधमं द्रव्यका सहुकार उनकी गति और स्थितिमे अनिवार्य आवश्यक है । अत कार्यकी उत्पत्तिमे 
लिसिल्तकी अकिलित्करता--कार्यकारणव्यवस्थाके प्रतिकूल है । जिनागममे इसे स्वीकृत नही किया गया हैं । 


उपादान और उपादेय भाव एक द्रव्यमें बनता हैँ और निमिश-नंसित्तिकभाव दो द्रव्योंमे बनता हैं । 
समयसारसे स्वीकृत किया गया है कि जीवके रागादि भावका निम्मित्त पाकर पुदुगरद्रव्यरूप कार्मणवर्गणा 
कर्मरूप परिणमन करती है और पौद्गलिक-चारित्रमोहकी उदयावस्थाका निमित्त पाकर जीवम रागादिभाव 
उत्पन्न होते हैं। फलत कमंका उपादानकारण का्ंणवर्गंणा है और निमित्तकारण जोवका रागादिभाव। 
इसी प्रकार रागादिभावका उपादानकारण आत्मा है और निमित्तकरण चारित्रमोहका उदय | इस निमित्त- 
नेमित्तिकभआवको स्वीकृत करते हुए भी यह स्पष्ट किया गया है कि आत्मा कर्मरूप और कर्म आत्मारूप परि- 
णमन नही करते । अन्य द्रव्यका अन्य द्रव्यरूप परिणमन हो भी नहीं सकता, क्योकि उनमे अत्यन्ताभाव है । 


इस निमित्तनैमित्तिक--कार्यकारणभावको यदि स्वीकृत नही किया जाता है तो सप्ततत्त्वकी मान्यता, 
छह द्रव्योकी पारस्परिक उपयोगिता, स्वभाव-विभावकी परिभाषा, कमंबन्ध और संवरके विविध कारणोंका 
निर्देशन सिद्ध नही हो सकता और उसके सिद्ध न होनेपर जैनदर्शनका प्रासाद ढह जावेगा । 

इन सभो बातोका वर्णन लेखकमने इसमे युक्ति और आगमके आधघारपर बडी कुशलतासे किया है । 
ग्रन्थके अन्तमे क्या उपादात कारण ही कार्यका नियामक होता है ?' इस झीषंकवाले परिदिष्टसे उपादान- 
उपादेयभाव और कार्यकारणभावका विद्यदद विश्लेषण किया हैं । सम्पूर्ण पुस्तक लेखकके गहन अध्ययन और 
ज्ानमरिसांको सूचित करती है । 


जैनदर्शनमें कार्यकारणभाव और कारकव्यवस्था : 
एक अनुशीलन 


# श्री नीरज जेन, सतना 


वस्तुस्वरूपकी विवेचनामे कारकव्यवस्थाका सर्थोपरि महत्त्व है। वास्तवमे जिस प्रकार एकपर एक 
घड़े रखकर मंगल अवसरपर स्थागत-हार बनाया जाता है, उसमे यदि पहला धडा उल्टा रख दिया जाय, तो 
फिर उसपर उल्टे छ्री घडे रखे जा सकेंगे। एक भो सीधा घडा उल्टे घडेपर नहीं बिठाया जा सकता, उसी 
प्रकार यदि कारकव्यवस्थाके समझनेमे कोई भूल रह जाय तो वस्तुस्वभावके बारेमे विपरीत अनुमान ही छगते 
लले जायेगे और उनपर आधारित विपरीत मान्यतायें ही चितकके मनमें बनती चली जायेंगी । ऐसे मनमें 
सम्यक्‌ घारणाके लिये फिर कोई अवकाश ही नहीं होगा । इसलिये वस्तु-स्वरूपको किसी भी विवक्षाको 
समशझ्ननेके लिये कारकव्यवस्थाका सही ज्ञान होना बहुत आवश्यक है । 

“जैनदशंनमें कार्यकारणभाव और कारकव्यवस्था” नाप्रकी छोटी-मी पुस्तकमे श्रीमान्‌ पण्डित 
बंशीधरजी व्याकरणाचार्यने सर्वप्रथम कारक-व्यवस्थापर हो विचार किया है । आचाय॑ अमृतचन्द्रजो महाराज- 
के उद्धरण देकर उन्होंने भली-भाँति स्व-प्रत्यय/ और स्वपर-प्रत्यय/ परिणमनकी प्िद्धि करते हुए त्कके 
आधारपर इस बातका निषेष किया हैं कि एक ओर जहाँ मात्र पर-प्रत्यय' कोई कार्य नहीं होता, वही दूसरी 
ओर 'स्वपर-प्रत्यय' कार्यकों मात्र 'स्व-प्रत्यय' मान लेना भी आगमकी अवद्ेलना होगी । स्वपर-प्रत्ययरूप 
अछुद्ध या वैभाविक परिणमनको पारिणामिक भावकी तरह परनिरपेक्ष और स्वाभाविक परिणाम 
नहीं माना जा सकता । 

तत्त्वाथ॑ंसूत्रमे द्रव्यका विवेचन करते हुए “सत-द्रव्यलक्षणम्‌” के साथ 'उत्"द-व्यय-प्रौव्ययक्तं सत्‌” 
सुत्र कहा गया है । इसमे कही भी यह शर्त नही जोडी गई कि वह उत्पाद-व्यय किसी निमित्तका मुखापेक्षी 
होगा या निमित्तके लिए कभो वह परिणमन रुका रहेगा । इन सूत्रोका अर्थ करते समय आचारयोने उत्पाद- 
व्यय-भ्रौव्यरूप परिणमनपर विस्तारसे विचार किया है। सूत्र में छहो द्रव्योंके स्वाभाविक परिणमनकी बात 
सामान्यसे कही गई है । छहों द्र्योका शुद्ध या स्वाभाविक परिणमन तो होता ही है, परन्तु उनमेसे जीव और 
पुदूगल इन दो द्रव्योका अछुद्ध या वैभाविक परिणमन भी होता है । वास्तव इसी वैभाविक परिणमनका नाम 
ही ध्षंसार हैं। यदि इस वैभाविक परिणमनकों भी वस्तुकी पर-निरपेक्ष, स्वाभाविक परिणति मान लिया जायगा 
तो शुद्ध जीवके पृत अशुद्ध होनेका प्रसग आ सकता है, जो जैन दर्शानको स्त्रीकार्य नही है । इस विसंगतिसे 
बचनेके लिये आचार्योने द्रव्यके परिणमनको दो रूपोमे व्यास्यायित किया हैं। एक “'स्वप्रत्ययपरिणमन्र” 
और दूसरा “ 'स्वपर-प्रत्यय परिणमन'! | 

मोटे रूपमे हम इसे इस प्रकार कह सकते हैं कि द्रव्यका जो भी शुद्ध परिणमन है वह मात्र “स्व- 
प्रत्यय”' होता है । उसमें किसी दूसरे निभित्तकी आवश्यकता नही है, परन्तु जीव और पुद्गल इन दो द्रव्योमे 
होनेवाला अशुद्ध या वैभाविक परिणमन एक-दूसरेके सहकारके बिना सम्भव नही है । बिना दूसरेके--निमित्त- 
के वैभाविक परिणमन कर सकें उनमें ऐसी शक्तित नही हैं, क्योकि वैसा द्रव्यका स्वभाव नही है । अत 
सिद्ध है कि यद्यपि द्रव्य हमेशा अपनी नित्य उपादानशक्तिसे ही परिणमन करेगा। परन्तु अशुद्ध परिणमनके 
लिए तो परका सहकार उसे अनिवार्य होगा । इसलिये ऐसे परिणमनको ''स्वपर-प्रत्यय परिणमन'” कहा गया है । 
कार्य-कारणभाव 


व्याकरणाचायंजीने द्रब्यके परिणमनकी इस शुद्ध और अशुद्ध व्यवस्थाको कार्यंकारणसम्बन्धके आधार- 
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पर बहुत सरलूृताके साथ, शास्त्रीय प्रमाणोका साक्ष्य सामने रखते हुए, स्पष्ट रूपसे निरूपित किया है। इसमें 
कोई संदेह नहीं है कि दर्शंनकी ऐसी गूढ-गुत्थ्रियोंको सरछताके साथ, थोड़ें-से शन्दोंमे सुलझाकर रख देना 
उसीके द्वारा सम्मव है जिसकी दृष्टिमे वस्तु-स्वरूपकी व्यापकता स्पष्टरूपसे झलकती हो और जिसके मनमे 
आजारोंके प्रति बहुमान तथा आगमके प्रति अटल श्रद्धान हो । समोकय आलेखके सन्दरभेमें पण्डितजी एक तस्व- 
दर्शी चिद्वानके रूपमे इन सारी कसौटियोंपर खरे उतरते हैं। उनका यह लगभग सवासो पृष्ठका निबन्ध 
“गागरमे सागर' कहा जा सकता है | 

प्रमेयकमलमातंण्डके व्याख्यानमे परीक्षामुखसूत्रके दूसरे अध्यायके दूसरे सूत्रके व्याख्यानमे दूसरे सूत्रका 
उद्धरण देते हुए पण्डिलजोने यह स्पष्ट किया है कि-- कार्यकारणभावके प्रसंग उपादानमे दो प्रकारकी 
हव्तियाँ स्वीकार की गई हैं--एक द्रव्यशक्ति और दूसरी पर्यायशक्ति । इनमें अनादिनिधन स्वभाववाली 
होनेसे द्रब्यशकित नित्य मानी गई है और सादि-सात स्वभाववाली होनेसे पर्याय-शक्ति अनित्य ही मानी गई 
है । द्रव्यशक्ति यद्यपि नित्य है तथापि उसका यह अथ॑ नहीं हैँ कि सहकारो कारणके बिना ही वस्तुमे कार्यकी 
उत्पत्ति सम्भव हो जायेगी, क्योकि पर्यायशक्तिसे समन्वित द्रव्यशक्तित हो कार्यका निष्पादन करनेमे समय 
होती है । द्रव्यमे वह पर्योग्र--परिणति सहकारीकारणके सहयोगसे ही होती है। इसलिये यह सिद्ध हुआ कि 
जब कार्यरूप परिणत होनेकी योग्यता-वरिशिष्ट द्रव्यकों उप युक्त सहकारी कारणका सहयोग प्राप्त होता है तभी 
पर्याय उत्पन्न होती हैं 

इस प्रकार द्रव्यकी योग्यताके बिना जिस प्रकार कार्यंकी उत्पत्ति अस+भव है उसी प्रकार उसमें सह- 
कारीकारण भी, अनिवाय रूपसे, सहायक है, अकिचित्कर नही हैं। द्रव्यमे कार्यरूप परिणत होनेकी निजी 
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योग्यताका नाम हो “द्रव्यशक्ति'” अथवा “नित्य उथादानकारणता'' है । वह परिणमन जब केवल 'स्व- 
प्रत्यय ”' होता है तब एक-के-पश्चातृ-एक ही रूपमे, नियतघाराको लेकर, सहकारकारणकी अपेक्षासे रहित 
सतत होता रहता है । परस्तु ऐसी परिणतिमे पूर्व परिणमनकों उत्तरपरिणमनका कारण मान लिया गया है । 
इस प्रकार उस पूं परिणमनका नाम ही पर्याय-शक्षित या 'अनित्य उपादानकरणता”” है । परन्लु जब हम 
“स्वपर-प्रत्यय”” परिणमनकी बात करते है तब द्रव्यमे पूर्व पर्यायरूप जो आतनेत्य उपादानका रणता है उसका 


विकास निमित्तका रणसापेक्ष ही होता है। इस तरह जब जैसे निमित्तोका सहयोग उपादानकारणभूत वस्तुको 
प्राप्त होता है तब उस वस्तुका वेसा ही परिणमन अपनी योग्यताके कारण होता है । 


इसका अधथं यह हुआ कि स्वप्र-अ्रत्यय परिणमन भी स्व-प्रत्यय का्यंकी तरह बस्तुकी अपनी योग्यता- 
के अनुसार ही होता है परन्तु वह योग्यता अकेली ही कार्य उत्पादनमे समर्थ नहीं हुआ करतो । पर्यायणक्ति- 
रूप अनित्म उपादानकारणता वहाँ अनिवाय होती हैं और उस पर्याय--परिणत्तिका विकास मनिमिलकारणका 
सहयोग मिलनेपर हो सम्भव होता है । यहाँ यह भी घ्यानपे रखना चाहिए कि द्रव्यमे अनेक प्रकारकी परि- 


णति करनेकी योग्यता एक साथ होती है । परन्तु “स्वपर-प्रत्यय'' विधानसे जैसे-जैसे निमित्तकारण मिलते 
जाते है, तदनुसार ही पर्यायशाक्लिका विकास होनेके कारण द्रव्यकी परिणति बसी ही हो पाती है । 


सिद्धान्ताचायं पण्डित फूलचन्द्रजीने लिखा है--'उपादानकारण ही कार्यका नियामक होता है।' 

पण्डित बंधीधरजीने अपनी पुस्तकके अन्तमे विस्तृत विवेचना करते हुए पण्डित फूलचन्द्रजीकी इस विवक्षा- 

विहीन घारणाका खण्डन करते हुए सम्यक्‌ प्रकारसे यह सिद्ध किया है कि---'स्वपर-प्रत्यथ कार्यका 

नियामक न केवल उपादान होता है और न केवल निमित्त ही होता है, किन्तु उपादान और निमित्त दोनों 

हो मिलकर उसके नियामक होते है। यह लिखना कि जैनाचार्य उपादानकारणको ही कार्यका नियामक 

मानते है, जैनाचायोंका अपबाद और उनके द्वारा रचित आगमका अपलाप करना ही है। पृस्तकका यह 
 परिद्षिष्ट भी देखने योग्य है । 
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क्रमबद़ पर्यायका परीक्षण 


केवलीके ज्ञानमें सभी द्रव्योंकी, भूत, भविष्यत्‌, वर्तमानको, सभी पर्यायें एक साथ प्रकट झलकती हैं, 
इस कथनका सहारा केकर कुछ लोगोंने 'क्रमबद्ध-पर्याय का एक नया विधान किया है । आइचर्यकी बात है 
कि 'क्रमबद्ध-पर्याय' शब्दका प्रयोग सम्पूर्ण जैन आगममे, किसी भी आचायंके द्वारा, कही भी नहीं किया 
शया है । चालीस-पच्रास साल पहले जबसे सोनगढ मे यह शब्द गढा गया तभीसे आगमके ज्ञाता मनीषियोने 
इसे मिथ्यात्व-णेषक धारणा बताकर बराबर इसका विरोध किया है । 

पण्डित बंशीषरजीने इस सन्दर्भप भी अपना स्पष्ट मत व्यक्त करते हुए लिखा है कि--'पूर्वोक्त 
प्रकार केवलज्ञानमे जब प्रत्येक वस्तुकी त्रैकालिक पर्यायें यथास्थान नियत हैं तो उनकी उत्पत्तिका प्रसंग ही 
उपस्थित नही होता है क्योंकि केवलज्ञानीको तो प्रत्येक बस्तुकी श्रेकालिक पर्यायें यथावस्थित रूप ही सतत 
वर्तेमानवत्‌ प्रतिभासित होती रहती है । इस तरह उत्पाद्योतादकभावको व्यवस्था श्रुतज्ञानमें ही सम्भव 
होती है । अर्थात्‌ श्रुतज्ञानी जीव ही अभीष्सित फलकी आकाक्षासे कार्यको सम्पन्न करनेंका सकल्‍्प करता है, 
कार्यकारणभावकी रूपरेखा निक्षितत करता है, कार्योत्पत्तिके साधन जुटाता है और तब कार्योत्यत्तिके लिए 
पुरुषार्थ करता है। इसलिए श्रुतञआानकी व्यवस्थामे बाधक कारणोको स्थिति स्वीकार करनेमे कोई असगति 
नही उत्पन्त होती है ।' 

इस प्रकार पण्डितजीका यह निष्कर्ष पुरी तरह आगमका अनुगामी हैं कि विवक्षित कार्य तभी होता 
हैं जब उपादानगत योग्यता हो, अनुकूल निमित्तसामग्रीका सहयोग हो और कार्यके बाघक कारणोका अभाव 
हो । केवलीके ज्ञानमे सभी पदार्थ अपनी-अपनी त्रैकालिक पर्थायोंके साथ प्रतिक्षण, वत॑मानवत्‌ समानरूपसे 
प्रतिभासित होते रहते है, परन्तु केवलीका ज्ञान किसी भी द्रव्यके परिणमनमे नियासक नहीं है । वस्तुका 
परिणमन उसकी अपनी योग्यता और निमित्तोंकी अनुकूलताके अनुसार होता है । 


विषयका उपसंहार करते हुए पण्डितजीने यह निष्कषं निकाला है कि--“जैनदशंनमे कार्यकारणभाव- 
को उपर्युक्त प्रकारसे दो प्रकारका स्वीकार किया गया है--एक तो उपादानोपादेयभावरूप कार्यकारणभाव 
और दूसरा निमभित्तनमित्तिकभावरूप कार्यकारणभाव । इनमेसे स्वप्रत्ययकाय॑ की उत्पत्तिमे केवछ उपादानोपादेय- 
भावरूप कार्यकारणभाव ही कार्यकारी होता है और स्वपर-प्रत्यय कार्ययी उत्सत्तिम उपादानोपादेयभावरूष 
तथा निर्ित्तनैभित्तिकमवरूप दोनों ही तरहके कार्यकारणभाव कार्यकारी होते हैं। विशेष इतना है कि 
उपादानोपादेयभावरूप कार्यका रणभाव तो उपादानके कार्यरूप परिणत होनेके आधारपर कार्यकारी होता है । 
लेकिन निभित्तनेमित्तिकभावरूप कार्यकारणभाव उपादानकारणकी कार्यूप परिणतिस सहायक होनेके आघार- 
पर कार्यकारी होता है। इस तरह दोनों ही कार्यकारणभाव अपने-अपने ढठंगकी कार्यकारिताके आधारपर 
वास्तविक ही सिद्ध होते हैं और कोई भी कार्यकारणभाव कार्योत्पत्तिमे अकिचित्कर सिद्ध नहीं होता है । 
अत. निमित्तनैनिमित्तकभावरूप कार्यकारणभाव कथतनमात्ररूपमें व्यवहारनयका विषय नही होता, किन्तु 
वास्तविक अर्थात्‌ संदुभावात्मक या कार्यकारीरूपमें हो व्यवहारनयका विषय होता है। दोनों कार्यकारणभाव 
विकल्पात्मक होनेसे केवलज्ञानके विषय नहीं होते । इतना ही नहीं, वे विकल्पात्मक होनेसे मतिशान, अवधि- 
ज्ञान और मनः:पर्ययज्ञानके भो विषय नही होते, केवल विकल्पात्मक श्रुतज्ञानके ही विषय होते हैं ।' 

इस प्रकार “जनदर्शनमे कार्यकारणभाव और कारकव्यवस्था'” नामको यह छोटी-सी पुस्तक लिखकर 
व्याकरणालायंजीने जैनदर्शंनके बहुत संवेदनशील सन्दर्भोॉपर अपनी अनुभव-सि्ध ऊेखनी चलाकर उनका 
सहज और समय विदलेषण किया है। साथ ही अपनी तकं-शक्ति और आगम प्रमाण द्वारा उन्होंने वतमानमें 
प्रवर्तेमान क्षमेक ज्ान्‍्त धारणाओंका निराकरण करके मुमुक्षु-समुदायपर बड़ा उपकार भी किया है । 


जयपुर (खानिया) तस्‍क्तचर्चा ओर उसकी समीक्षा : 
पक मुल्यांकन 


$ ढॉ० फूलचन्द्र जैन प्रेमी. अध्यक्ष-जैनदर्शन विभाग, स० सं० बि० वि०, वाराणसी 


सिद्धान्ताचार्य प॑० बंशीषरजी व्याक्ररणाचार्य द्वारा लिखित जयपुर (खानिया) तत्त्वचर्चा और उसकी 
सप्तीक्षा'" नामक समोक्षा-ग्रन्थ मेरे समक्ष है । पिछले कुछ महीनोंसे मैं इसका निरन्तर अध्ययन और मनन कर 
रहा हूँ । राष्ट्रभाषामें इस प्रकारके समी क्षा-प्रन्थ प्राचीन विद्वानों हरा लिखित मूल-प्रन्थोंसे कम महत्त्वके नही 
हैं । भले हो किसी भी विषयको समीक्षा करने या उसके विषयमें सोचनेका अपना नजरिया (दृष्टिकोण) अलग 
(विज्येष) हो । इस ग्रन्थके अध्ययनसे यह स्पष्ट है कि इसके लेखक सैद्धास्तिक विषयोके मर्मज्ञ विद्वान्‌ तो है 
ही, साथ ही किसी मो सैद्धान्तिक विषयकों सुक्ष्मता और बिस्तारसे प्रतिपांदन करनेकी क्षमता भी उनमे विदोष 
है। इस ग्रन्थके विद्वानु सम्पादक डाँ० दरबारीलालजी कोठियाने अपने सम्पादकीय वक्‍्तव्यमे ठीक ही छिखा 
है कि “व्याकरणाचार्यजीके चिन्तनकी यह विशेषता है कि वे हर विषयपर गम्भीरतासे विचार करते है और 
जल्दबाजीमें वे नही लिखते । फलत उनके चिन्तनमे जहाँ गहराई रहती है, वहाँ मौलिकता और समतुला भी 
दृष्टिगोचर होती है। यह सब भी जैनागम, जैनदर्शन और जैन न्यायके समवेत प्रकाद्ममे उन्होने किया है । 
इस दृष्टिसि उनका यह समीक्षा-ग्रन्य निश्चय ही तत्त्न-निर्णय-परक एवं महत्त्वपूर्ण है ।” 

प्रस्तुत ग्रल्थ जिस भ्रन्थकी समीक्षा हेतु लिखा गया है वह हैँ प० टोडरमल ग्रन्थमाला, जयपुरसे १९६७ 
में प्रकाशित एवं सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्रजी शास्त्री वाराणसी द्वारा सम्पादित “जयपुर (खानिया) तत्त्व- 
सर्चा”” तामक ग्रन्थ | इस समीक्षा-ग्रन्थका भी अपना इतिहास हैं। सोनग्रढसे प्रवरतित अध्यात्म एवं कुछ 
अन्य सिद्धान्त अनेक जैन बिद्वानोकी दृष्टिमे एकाड्ी थे। अत ये इस धाराका विरोध करते थे । किन्तु कुछ 
विद्वान्‌ इस धाराके प्रबल सम्थंक थे । इससे समाजमे निरन्तर परस्पर विवाद एवं विरोधकी स्थिति बनी हुई 
थो । यद्यपि यही स्थिति आजतक विद्यमान हैं । अन्तर मात्र इतना ही है कि पहले सैद्धान्तिक रूपमे ही अधिक 
विरोध होता था, किन्तु आज सैद्धान्तिक कम और विरोधके लिए विरोध अधिक है जबकि खण्डन-मण्डन या 
या विरोधकी परस्पराका निर्वाह होना चाहिए | प्रस्तुत समीक्षा-प्रन्थके रचयिता विद्वानूने ओछे तरीके न 
अपनाकर शास्त्रीय और आगमिक प्रमाणों द्वारा उत सिद्धान्तो और मान्यताओकी समीक्षा करके प्रशस्त 
मांग अपनाया, जो सिद्धान्त उनकी दृष्टिमे ठोक नही थे । इस दृष्टिसे मैं प्रस्तुत समीक्षा-ग्रन्थकर्ता विद्वानका 
प्रशंसक हूँ । विद्वान समीक्षकने भावी पीढीके लिए भी सैद्धान्तिक विषयोंकी समीक्षा एवं उनसे शानप्राप्तिका 
आदर्श-मार्ग एवं स्वस्थ परम्पराका पथ-प्रदर्गन किया हैं । 

सोनगढकी विचारधाराके प्रति बढते सैद्धान्तिक विरोधके कारण समाजके अन्दर बिखराब एवं विवाद 
की बढती स्थितिको देखकर पृज्य स्व० आचाये श्री शिवसागरजी महाराज एवं अनेक विद्वानोंके मनमे इन 
विवादोंको परस्पर सैद्धान्तिक तत्त्वचर्चाके माध्यमसे दूर करनेकी प्रबल भावना उत्पन्न हुई, ताकि समाजके 
सौहादंपूर्ण वातावरणमें कमी न आये | इसो छ्षुभ उद्देश्यसे ब्र० सेठ होरालारूजी एवं श्र० लाडमलछजी द्वारा 
आधायंश्रीकी प्रेरणासे तत्त्वचर्चाहेतु एक विद्वतू-सम्मेलन बुलानेका निव्यय किया गया। तदनुसार ऐतिहा- 
सिक, धामिक एवं सास्कृतिक गुलाबी तगर जयपुरके समीपस्थ खानिया धीर्थक्षेत्रमें विराजमान आचाम श्री 
छशिवसागरजीके साल्लिध्यमे दोनों पक्षोंके विद्वानोको परस्पर तत्त्वचर्चा हुंतु सादर आमन्त्रित किया गया । इस 


१. भ्रकांशक--श्रीमती लक्ष्मीबाई (पत्नी प० बंधीधर क्षास्त्री) पारमाधथिक फण्ड, बीना (सागर) म० प्र०, 
सन्‌ १९८२, पृष्ठ सं० ५०५, मूल्य ५० रु० । 


२ | व्यक्तित्व तथा कृतित्व . ८१ 


अर्थधाका आयोजन पूज्य आचाय॑ श्रीके संघके सानिष्य एवं आदरणीय ५० वंशीघरजी न्यायारंकारकी मध्यस्थता 
में दि० २२ अवटूबरसे १ नवम्बर १९६३ तक हुआ । 


इस तस्ववर्जामे परस्पर चर्चाओके हेतु दोनो पक्षोके विद्वानोमे प्रथमपक्ष (पूर्वपक्ष) के प्रतिनिधि सर्वश्री 
प॑० म।णिकच्न्द्रजी न्‍्यायाचार्य, फिरोजाबाद, पं० मक्‍्खनलालजी शास्त्री, मुरैना, पं० जीवंधरजी न्यायतोर्थ, 
इन्दौर, प॑० बंशीधरजी व्याक्रणाचाय, बीना ओर पं० पन्‍्तालाल साहित्याचाय, सागर तथा द्वितीयपक्ष (उत्तर 
पक्ष) की ओरसे सर्वश्री १० फूलचन्धजी सिद्धान्तश्षास्त्री, श्री नेमीचन्द्रजी पाटनी, आगरा तथा पं० जगन्मोहन- 
लालजी शास्त्री ये तीन प्रतिनिधि थे । 


उपयुक्त विद्वामोके अतिरिक्‍्त अनेक गण्यमान्य विद्वान्‌ भी चर्चाओंमें उपस्थित थे, जिनमे प्रमुख हैं-- 
सर्वश्री प० कैलाशचन्द्रजी शास्त्री वाराणसी, पं० रतनचन्द्रजी मुख्तार, सहारनपुर, पं० जुगलकिशोरजी मुख्तार, 
पं० अजितकुमारजी शास्त्री दिल्ली, पं० राजेन्द्रकुमारजी, मथुरा, ५० दयाबन्द्रजों सिद्धान्तशास्त्री, सागर, प० 
इन्द्रछालजी शास्त्री, जयपुर, पं० परमानन्दजी शास्त्री दिल्ली, ब्र० श्रीलालजी काव्यतीय श्रो महावीरजी, ब्र० 
सूरजमलजी, खानिया, पं० नरेन्द्रकुमाजी भिसीकर कारंजा, प० मिश्रीलालजी शास्त्री लाडनू, बाबू नेमिचस्द्र 
जी वकील, सहारनपुर, पं० हेमचन्द्रजी एवं श्री मनोहरलालजी अजमेर, प० पन्‍नालालजी सोनी, कपूरचन्द्रजी 
वरैया लदषकर । इनके अति रक्‍्त भी अनेक विद्वानू एवं श्रावक, श्रीमन्‍्त यहाँ उपस्थित थे । 


इस तत्त्वचर्चाकी मूल पृष्ठभूमिमे आ० पं० फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री द्वारा लिखित “जैन तत्त्व- 
सीमासा”" नामक बहुचर्चित ग्रन्थ भी प्रमुख रहा है, क्योकि जिन विषयोपर विरोध था, प्राय उनका 
प्रतिपादन इस ग्रन्थमे किया गया है । 


आचाय॑ श्री शिवसागरजी महाराजके सघक्री उपस्थितिमें उस समय तक समांगत सन्रह विद्वातोकी 
एक गोष्ठी हुई, जिसमे हस तत्त्वचर्चा हेतु निम्नलिखित कुछ सामान्य नियम निर्धारित किये गये, जिन्हे भविष्य- 
में उपयोगिताकी दृष्टिसे उद्धृत किया जा रहा है ।* 
१. तत्त्वचर्चा वीतरागमावसे होगी । 
२. तत्त्वचर्चा लिखित होगी । 
३. वस्तुसिद्धिके लिए आगम ही प्रमाण होगा । 
४ पूर्व आचार्यातुसार प्राकृत, संस्कृत, अपभ्रद और हिन्दीके ग्रन्थ प्रमाण माने जायेंगे । 
५. चर्चा शंका-समाधानके रूपमे होगी । 
६ दोनो ओरसे शका-समाधानके रूपमे जिन लिखित पत्रोंका आदान-प्रदान होगा, उनमेसे अपने-अपने 
पत्रोपर अधिक-से-अधिक ५-५ विद्वानो और मध्यस्थके हस्ताक्षर होंगे। इसके लिए दोनो पक्षोंकी 
ओरसे अधिक-से-अधिक ५-५ प्रतिनिधि नियत होगे । 


७. किसी एक विधषय-सम्बन्धी किसी विद्ोष प्रदनपर शंका-समाधानके रूपमें पत्रोका आदान-प्रदान 
अधिक-से-अधिक तीन बार तक होगा ! 


दिनांक २२ अक्टूबर १९६३ को आचायंश्रीके सानिध्यमे इस तिथि तक समागत २३ बिद्वानोंकी 





की 


१. जेब तस्व-भोमांसा--लेखक एवं संपादक--पं० फूलचन्द्र सिद्धान्तशास्त्री, अशोक प्रकाशन-मंदिर, 
वाराणसी ५ | 
२. सिद्धाल्ताचायं पं० फुलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दनग्रन्थ : (पंचम खण्ड), पृ० ६४५-६४६। 
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८२ . सरस्यती-बरदपुत्र पं० बंधीधर ध्याकरणालाय अभिनष्दत-प्रस्य 


छप्स्थितिमें चर्चा-विषयक नियमोंमें ८वाँ नियम यह भी स्वीकृत किया गया कि चर्चामे सामाजिक, पंथ तथा 
ब्यक्तिके सम्बन्धमें कोई चर्चा ल होगो । 
सर्चाहेतु आ० ५० मक्खनलालूजी शास्त्री द्वारा निम्नलिखित विषय प्रस्तुत किये गये-- 


१, दृष्यकर्मके उदयसे संसारी आत्माका विकारभाव और खतुगगंति होता है या नहीं ? 
२. जीवित दारीरकी क्रियासे आत्मामें धमं-अधम होता है या नही ? 

३. जीवदयाकों धर्म मानना भिथ्यात्व है क्‍या ? 

४. व्यवहारघर्म निवचयघधरमंमें साधक है या नही ? 

५, द्रव्योमें होनेवाली सभी पर्यायें नियतक्रमसे ही होती है या अनियतक्रमसे ? 

६, उपादानकी कायसूय परिणतिमे निरमिस्तकारण सहायक होता हैं या नही ? 


यह्पि मूल-ग्रन्थ दो भागों ( पुस्तकों ) में जयपुरसे प्रकाशित हुआ है । अत इनकी समीक्षा भी दो 
भागों--पुस्तकोंमें लिखी गयी है । किन्तु अभी तक इसका प्रथमसाग प्रकाशित हुआ है । दूसरा भाग लगभग 
तैयार है और प्रकाधनकी प्रतीक्षामें है । 


प्रस्तुत ग्रन्थके प्रथम भागमे अनेक प्रतिशंकाओं सहित निम्नलिखित चार शंकाओंके किये गये समाघानों 
की सभी शास्त्रीय प्रमाणों सहित समीक्षा प्रस्तुत को गई है-- 

हांका १--द्रव्यकमंके उदयसे संसारी आत्माका विकारभाव और चतुर्गति भ्रमण होता है या नही ? 

शंका २--जीवित शरौरकी क्रियासे आत्मामे धर्मं-अघर्म होता है या नही ? 

शंका ३--जीवदयाकों घमं मानना मिथ्यात्व है क्या ? 

शंका ४---व्यवहा रघर्म निश्चयघरमंमे साघक है या नही २ 


प्रस्तुत प्रन्थके इस खण्डमे इन चारो प्रष्नोत्तरोंकी समीक्षाके चार-चार प्रकरण निर्धारित है-- 
(१) सामान्य समीक्षा, (२) प्रथम दौरफी समीक्षा, (३) द्वितीय दौरकी समीक्षा, (४) तृतीय दौरकी समीक्षा । 


प्रथम प्रदनोत्तर और इसकी समीक्षा 


पृव॑पक्ष द्वारा प्रस्तुत “द्रब्यकमंके उदयसे संसारी आत्माक्ा विकारभाव और चतु्गंतिश्रमण होता है 
या नहीं ?--हस प्रथम प्रहमका समाधान उत्तरपक्षने संक्षेपमें इस प्रकार प्रस्तुत किया कि “द्रव्यकपमंके उदय 
और संसारी आत्माके विकारभाव तथा चतुर्गति भ्रमणमें व्यवहारसे निमित्तनैमिलिक सम्बन्ध है, कतु-कर्म 
सम्बन्ध नहीं है । 

यह समाघान पूव॑पक्षकों पूर्ण प्रतीत नही हुआ तो अपने प्रश्नको समझाते हुए पृ्॑पक्षने कहा कि 
हमारे प्रदनका आएय यह था कि जीवमे जो क्रोष आदि विकारी भाव उत्पन्न होते हुए प्रत्यक्ष देखे जाते हैं 
क्या वे द्रव्यकमोंदयके बिना होते है या द्रव्यकर्मोदयके अनुरूप होते है ? संसारी जीवका जो जन्म-मरणरूप 
चतुगंतिश्रमण प्रत्यक्ष दखाई दे रहा है क्या वह भी कर्मोदयके अधोन हो रहा है या यह जीव स्वतंत्र अपनी 
योग्यतानुसार चतुर्गंतिभ्रमण #र रहा है ? 

प्रथम प्रइनके इस स्पष्टोकरण पर उत्तरपक्षने कहा कि इस प्रइनका समाधान करते हुए प्रथम उत्तरमें 
ही हम यह बतला आये है कि संसतारी आत्माके बिकारभाव और चतुर्गतिपरिध्रमणमें द्रव्यकर्ंका उदय 
निमित्तमात्र है। विकारभाव और चतुर्गति-परिभ्रमणका मुख्यकर्ता तो स्वयं आत्मा ही है। इस तथ्यकी पुष्टिमें 
हमने समय्सार, पंचास्तिकायटीका, प्रवचनसार और उसकी टीकाओके अनेक प्रमाण दिये है । किन्तु पूर्व 


२ | व्यक्तित्व तथा कुशित्व : ८३ 


पक्ष इस उत्तरको अपने प्रशनका समाधान माननेके लिए तैयार नही प्रतीत होता । एक ओर तो वह 
दरब्यकमंके उदयको निभित्त रूपसे स्वीकार करता है और दूसरी ओर द्वव्यकमोंदय और संसारो आत्माके 
विकारभाव तथा चतुर्गंति परिश्रमणमें व्यवहारनयसे बतलाये गये निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्धको अपने मूल्ल प्रइन 
का उत्तर नहीं मानता । 

समीक्षा 


विद्वान्‌ समीक्षकका ऐसा मानना हैं कि उत्तरपक्षने पूवव॑पक्षके प्रइनका जो उ्तर दिया उसकी पुष्टिमें 
प्रस्तुत की गई समयसारको ८० से ८२ तककी तीन गाथाओको प्रमाणरूपमें प्रस्तुत किया है, उसमें गाया 
सं० ८१ का अथं इस प्रकार किया हैं-- 
ण वि कुब्बद कम्मगुणे जीवों कम्मं तहेव जीवगुणे। 
अण्णोण्णणिमित्तेण दु परिणामं॑ जाण दोण्ह पि॥ 
अर्थात्‌ जीव कर्ममे विद्योषता ( पर्याय ) को उत्पन्न नही करता । इसी प्रकार कम जोबमें विशेषता 
( पर्याय ) को उत्पन्त नहीं करता । परन्तु परस्परके निमित्तते दोनोंका परिणाम जानो ।' 
किन्तु उत्तरपक्ष द्वारा उपर्युक्त अर्थ करके स्वयं स्वीकृत सिद्धान्तकी उपेक्षा को गई है। इस गाथाका 
अर्थ इस प्रकार होना चाहिए--- “जीव कर्मगुणकों नहीं करता अर्थात्‌ कर्मगुणरूप परिणत नहीं होता और कम 
जीवगुणको नहीं करता अर्थात्‌ जीवगुण रूप परिणत नहीं होता। परन्तु परस्परके निमित्तसे दोनोंका 
परिणाम जानो | 


इसी प्रकार समयसारकी गाथा सं० ८२* एक बस्तुमें अन्य वस्तुके कर्तृत््वका निषेध करती है, जो 
नि्विवाद है किन्तु इस प्रइनके उत्तरमे इसकी उपयोगिता नही है।* अन्य प्रमाणोंके विषयमें भी यही कहा 
जा सकता है । 

इस प्रकार उत्तरपक्ष संसारी जीवके विकारभाव और चलुर्गंतिश्रमणमें उदयपर्यायविशिष्ट द्रव्यकर्मे- 
को निमित्तकारण तो मानता है, परन्तु वह वही उसे उस कार्यकूप परिणत न होने और उपादानकारणभुत 
संसारी आत्माकी उस कायंरूप परिणतिमें सहायक भी न होनेके आधारपर स्वंधा अकिड्चित्कर ही मानता है 
जबकि पूर्वपक्ष उस कार्यके प्रति उत उदयपर्पायविशिष्ट द्रव्यकर्मंकों निभ्िसकारण मानता है ।* 

इस प्रकार विद्वान्‌ समीक्ष कने प्रथम प्रश्नोत्तरके १८९ पृष्ठोंम ९९ कथनों द्वारा अलग-अलग समीक्षायें 
प्रस्तुत करके अपने सैद्धान्तिक ज्ञानकी गहनताका परिचय दिया और इस प्रथम भप्रइ्नोत्तरकी समीक्षाके अन्समें 
उपसंहार किया है। 
द्वितीय प्रश्नोत्तरकी समोक्षा 


प्वेपक्ष जीवित शरीरकी क्रियासे आत्मामें धर्म और अघर्म मानता हैं। जबकि उत्तरपक्ष जीवित 


१. जयपुर तस्वचर्जा, पृष्ठ १। 
२. एएण कारणेण दु कला आदा सएण भाबेण | 
पुररलकस्मकयाणं ण॑ दु कत्ता सब्वभावाण ॥ --समयसार ८२ 
३. समीक्षा, भाग १, पृ० ९) 
४. वही, पु० ११॥ 


८४ : सरस्यती-बरवपुत्र पं ० धंभोधर व्याकरणाचार्य अभिनत्वन-प्रस्थे 


शरीरकी क़रियासे आत्मामें धर्मं और अधघर्म स्वीकार करनेके लिए तैयार नही है। अत. पूर्वपक्षनें निम्नलिखित 
प्रथन रखा । 


पूर्वपक्ष--जीवित शरीरकी क्रियासे आत्मामें घमं-अध म॑ होता है या नही ? 


उत्तरपक्षा-- जीवित द्वारीरकी क्रिया पुद्गलब्रव्यकी पर्याय होनेके कारण उसका अजीवतस्यमें 
अन्तर्भाव होता है अत वह स्वयं जीवका न तो घरंभाव हैं और न अघमंभाव ही है ।' 

आ० पं० जीने उत्तरपक्षके कथनका विस्तृत विश्लेषण किया है। वस्तुत जीवित शरीरकी क्रिया दो 
प्रकारकी होती है--प्रथम जीवके सहयोगसे होनेवालो शरीरकी क्रिया तथा द्वितीय शरीरके सहयोगसे होने 
वाली जीवकी क्रिया। इन दोनोंमेंसे पव॑पक्षके प्रइनका सम्बन्ध शरोरके सहयोगसे होनेवाली जीवकी क्रियासे 
है, क्योंकि धर्म और अधघर्म ये दोनों जीवकी हो परिणतियाँ हैं और उनके सुख-दुःखरूप फलका भोक्‍ता भी 
जीव ही होता है । अत जिस जोवित शरीरकी क्रियासे आत्मामें धर्म और अघर्म होते है उसका कर्ता जीवको 
मानता ही युक्तिसगत है, शरीरको नहीं । 

विद्वान समीक्षकका ऐसा मानना है कि उत्तरपक्षने जो प्रषनोत्तर दिया है उससे उत्तरपक्षका यहँ 
मान्यता ज्ञात होती है कि वह जोबित शरीरको क्रियाकों मात्र पुदुगलद्रव्यकी पर्याय मानकर उसका अजीव- 
तस्वमे अन्तर्भाव करके उससे आत्मामे घर्मं और अधर्म होनेका निषेध करता हैं । उत्तरपक्षकी इस मान्यतामे 
पूर्वपक्षको जीवके सहयोगसे होनेवाली छारीरकी क्रियाकी अपेक्षा तो कुछ विरोध नही है, परन्तु आत्मामे 
होनेवाले घर्मं और अधर्मके प्रति पू्वपक्ष द्वारा कारणरूपसे स्वीकृत शरीरके सहयोगसे होनेवाली जीवकी क्रिया- 
की अपेक्षा विरोध है ।* 

उत्तरपक्ष यदि शारी रके सहयोगसे होनेवाली जीवकी क्रियाकों स्त्रीकार न करे या स्वीकार करके भी 
उसे पुद्गलद्॒व्यकी पर्याय मानकर उसका अजीवतत्त्वमें अन्तर्भाव करे तथा उसको आत्मामें होनेवाले धर्म 
और अधर्मके प्रति कारण न माने तो उसके समक्ष यह प्रश्न उपस्थित होता है कि आत्मामे धर्म और अधमंकी 
उत्पत्तिका आधार क्या है ? किन्तु उत्तरपक्षके पास इसका कोई उत्तर नही है । पर पूर्वपक्षके समक्ष यहू प्रध्न 
उपस्थित नहीं होता, क्योकि यह शरीरके सहयोगसे होनेवाली जीवकी क्रियाकों आत्मामे होनेवाले घर्म और 
अधघमके प्रति कारणरूपसे आधार मानता है ! 

इस प्रकार द्वितीय प्रश्नोत्तरकी विस्तृत समीक्षा यहाँ की गई है । द्वितीय प्रदनका उत्तर तीन दौरोंमे 
सम्पन्न हुआ था । यहाँ इन सबकी तथा साथ ही सन्नह कथनों द्वारा उनकी समीक्षा की गई है । 
तृतीय प्रइनोत्त रकी समीक्षा 

पूर्षपक्षका प्रइ-- जीवदयाकों धर्म मानना सिथ्यात्व है क्या ? 


उत्तर पक्ष--(क) इस प्रधनमें यदि घर! पदका अर्थ पृष्यभाव है तो जीवदयाकों पुण्यभाव मानना 
सिध्यात्व नहीं है, क्योंकि जीवदयाकी परिगणना शुभपरिणामोमे की गई है और शुभ परिणामकों आगममे 
पृण्यमाव माना है । परमात्मप्रकाशमें भी कहा है-- 
सुहपरिणामें धम्मु पर असुहें होइ अहम्मु । 
दोहिं वि एहि विवज्जियउ सुदृधु ण बंधद कम्मु ॥२-७१॥ 


१. जयपुर तत्वचर्चा, पृ० ७६। 
२. समीक्षा, भाग ३, पृ० १९० । 





२ | व्यक्तित्थ तथा कूलित्त ८५ 


अर्थात्‌ शुभ परिणामसे मुख्यतया धर्म--पुण्यभाव होता है और अक्षुम परिणामसे अधमं--पापभाव 
होता है तथा इन दोनों ही प्रकारके भावोसे रहित घुद्ध परिणामवाला, जीव कर्मवनन्‍्ध नही करता । 

(ल) यदि इस प्रइनमे 'धर्म' पदका अर्थ वीतरागपरिणति लिया जाय तो जीवदयाकों धर्म मानना 
मिथ्यात्व है क्योंकि जीवदया पुण्यभाव होनेके कारण उसका आज्रव और बन्धतत्त्वमे अन्तर्भाव होता है, 
संबर और निर्जरातस्वमें अन्तर्भाव नहीं होता ।* 
समीक्षा 

प्रस्तुत तृतीय प्रइन उपस्थित करनेका पू्व॑पक्षका उद्देदय यह था कि आगममे जिस प्रकार जीवदया- 
को पुण्यरूप मान्य किया गया है उसो प्रकार उसे वहाँ घरंरूप भी मान्य किया गया है। और फिर जीवदया- 
के भी तीन भेद हैं--१. पृष्यभूत जोवदया, २ जीवके शुद्ध स्वभावभृत निशचयधरमंरू्प जीवदया और ३े इस 
निदययधमंरूप जीवदयाकी उत्पत्तिमे कारणसत व्यवहारधमंरूप जीवदया । इन तीन रूपोंकों पूर्वपक्ष तो 
मानता है किन्तु उतमेसे उत्तरपक्ष केवल पृण्यभूत जीवदयाकों मान्य करता है, धरंझूप जीवदयाकों मान्य 
नहीं करता है इतना ही नहीं, वह पूर्वपक्षकी घरंरूप जीवदयाकी मान्यताकों भिथ्यात्त कहता है। इसी 
बातको लक्ष्य करके उपय क्त तृतीय प्रइन उपस्थित किया गया ।* 


इस परिषेक्षयमे विद्वान समीक्षकका कहना है कि जिस प्रकार जीवदयाको पुण्य मानना मिश्यात्व नहीं 
हैं उसी प्रकार उसे जीवके शुद्ध स्वभावभूत निषचयधमंके रूपमे व इस निशच्चयघमंरूप जीवदयाकी उत्पत्तिमे 
कारण भूत व्यवहारधर्मके रूपसे घर्म मानना भी मिथ्यात्व नहीं हैं। पुण्यभूत जीवदया व्यवहारधमंस्प 
जीवदयाफकी उत्पसिमें कारण होती है तथा इस आधघारपर ही आगममें पृण्यभमत जीवदयाको परम्परा मोक्षका 
कारण माना गया है। वास्तवमे तो पुण्यभावरूप जीवदया शुभप्रवृत्तिस्प होनेसे कर्मोके आख्रव और बन्धका 
ही कारण होती है और पूर्वपक्ष भी ऐसा ही स्वीकार करता है।? इससे सिद्ध है कि पूव्॑पक्ष पुण्यभावरूप 
जीवदयाको उस प्रकार मोक्षका कारण नही मानता जिस प्रकार व्यवहारधर्मरूप जीवदया मोक्षका कारण 
होती हैं। पबंपक्ष जीवदयाकों पुण्यरूप भी मानता है, जीवके शुद्ध स्वभावभूत निरचयधर्मरूप भी भानता है 
और निदच्रमधमंरूप जीवदयाकी उत्पत्तिमे कारणभूत व्यवहारघधरमंर्प भी मानता हूँ तथा अपनी इस मान्यताकी 
पुष्टिके लिए ही उसने आगमप्रमाणोकों उपस्थित किया है ।* 

उत्तरपक्षने तत्त्वचर्चा पृष्ठ सख्या १२५ से १२८ तकका विवेचन जीवको क्रियावती शक्ष्तिके परिणमन- 
स्वरूप अशुभसे निवृत्तिपूर्वक शुभमे प्रवृत्तिरूप व्यवहारघर्मं तथा भाववत्ती शक्तिके परिणमनस्वसूप आत्माके 
शुद्ध स्वभावभृत निदचयधमंके स्वरूप भेदको नहीं समझकर ही किया हैं। फलत उत्तरपक्षकों वहां स्वयंके 
द्वारा उपस्थित और पूव॑पक्ष द्वारा उपस्थित आगम प्रमाणोका अर्थ करनेमे बहुत खीचातानी करनी पडी है ।" 


प्रदनोस्तर ४ और उसको समोक्षा 
पू्वंपक्ष >-व्यवहारधर्म निइश्चयघर्मम साधक हैं या नही ? 





१. तस्‍्वचर्चा, पृष्ठ ९३ । 

२. “समीक्षा, भाग १, पृ० २४९ । 

३. बही, पृ० २५२ ॥ 

४. वही, १० २५८।॥ 

५. ज० तत्त्वचर्चा और उसकी समीक्षा, पृ० २७२ । 


८६ सेंरस्वतो-वरवपुत्र ५० अंशोधर व्याकरभाचाय अभिनम्दन-प्रत्थ 


उसरबक्ष---निरचयरत्नत्रगस्वरूप निशचयघर्मकी उत्पत्तिकी अपेक्षा यदि विचार किया जाता है हो 
व्यवहारधस॑। निशचयधर्ममें साधक नहीं है, क्योंकि निश्चयधर्मकी उत्पत्ति परनिरपेक्ष होती है। आगे 
उत्तरपक्षनें नियमसारकी गाथा सं० १३, १४ एवं २८ का प्रमाण देते हुए कहा कि यत निशच्रयरल्लत्य 
स्वभावपर्याय है, अत' उसकी उत्पत्तिका साधक व्यवह्ारधर्म नहीं हो सकता । तथापि चतुथ॑ मुथस्थानसे 
लेकर सविकल्प दशामे व्यवहारध्ं निश्चयधर्ंके साथ रहता है, अत व्यवहारधर्म निश्तयधाक्रा सहचर 
होनेके कारण साधक (निर्मित्त) कहा जाता है ।" 


समीक्षा--उत्तरपक्षके इस समाघानपर पृव॑पक्षका कहना है कि च्‌कि स्वभावपर्याय परनिरपेक्ष है 
और इस तरह निहच्यधर्म जब परनिरपेक्ष सिद्ध होता है तो इसे व्यवहारधर्म सापेक्ष कैसे माना जा सकता है ? 
पूर्वंपक्षने आगमप्रमाणोके आधारपर व्यवहारघमंको निर्वयधमंका साधक स्वीकार किया है। उत्तरपक्षने 
निश्वयघमंकी उत्पत्ति परनिरपेक्ष होती है--इसकी पुष्टिके लिए नियमसारकी जिन गाधाओंको प्रमाणरुपमें 
प्रस्तुत किया है इनके आधारपर उनकी मान्यता सिद्ध नहीं होती । क्‍योंकि ये गायायें उपयोगप्रकरणकी है। 
इन गाथाओंके आधारपर केवलदर्शनोपयोगको इन्द्रियरहित और असहाय होनेमते स्वभावरूप और दोष सभी 
दहोनोपयोगोंको इन्द्रियसहित और ससहाय होनेसे विभावरूप बतलछाना तो डीक है, परन्तु दर्शनोपयोगको 
स्वभावरूपताके आधारपर परनिरपेक्ष बतलाना ठीक नहीं है और इस तरह निश्चयधर्ंकी उत्पत्तिकों उसकी 
स्वभावदूपताके आधारपर परनिरपेक्ष स्वीकार कर उसमे व्यवहारधर्मके साथ साध्य-साधकभावका निषेध 
करना ठीक नही है । 


जबतक जीव स्वभावकी ओर अग्रसर नही होता, तबतक उसे व्यवहारधम के पालनमे भी सजग 
रहना आवष््यक है । जीव स्वभावमे स्थिर तभी होता है जब वह उसके अनुकूल पुरुषाथं करता हैं ! जीव 
स्वभावक्ी ओर अग्रसर न होनेके कालमें भी यदि व्यवहारधपंकी उपेक्षा करता है तो वह स्वभावमे तो 
स्थिर होगा नही, साथ ही व्यवहारघमंसे च्यूत होकर अपने अनन्त-ससारकी ही वृद्धि करेंगा !* 


इस तरह विद्वान समीक्षकने अनेक प्रमाणों द्वारा उत्तरपक्षके समाधघानकी विस्तृत समीक्षा छऊगभग 
३७ पृष्ठोंसे की है, जो तत्त्व-जिज्ञासुओको अवष्य पढ़ने योग्य है । यद्यपि विद्वानोकों प्राय: अपनी-अपनी 
मान्यताओका व्यामोह होता है। किन्तु नि स्‍्वाथंभावसे आगमोंका आलोडन करके विद्वानों द्वारा जो 
'नवनीत के रूपमें तस्‍्व-बिमर्श किया जाता है, वही प्रत्येक तत्त्वजिज्ञास्‌ द्वारा ग्राह्म है। 


वस्तुत जिस समय समाजमे सिद्धान्त और भावनाके बीच एक दरार पड रही हो उस समय इस 
तरहकी प्रशास्त तत्त्वश्नर्चाओंका अपना ऐतिहासिक महत्त्व हो जाता है। आरम्भमें इस तस्‍्त्वचर्चाका मूल 
वोतरागभाव स्वीकार भी किया गया है । किन्तू लगता है कि वह वीतरागकथा विजिगीषुकथाकी ओर 
मुड गयी। जैसा कि उसके परिणामसे बिदित है। यद्यपि भले ही इन 'चर्चाओकी मूल भावना न समशकर 
आग्रहवक् लेतृवग अपना-अपना राग आलापते रहें, किन्तु तटस्थवृत्ति वाले लोग ऐसे आयोजनोंका महत्त्व 
समझते है । प्रस्तुत समीक्षाग्रन्थके लेखक विद्वान्‌ चेकि इस तस्वचर्चामे पूर्वपक्षकी ओरसे प्रमुख प्रतिनिधि थे, 


अतः इसकी समीक्षाके सर्वाधिक अधिकारी भी वही थे और इस दायित्वका निर्वाह उन्होंने पूरी निष्ठाके 
साभ किया है । 


१. जयपुर तस्‍्त्वचर्जा, पुष्ठ १२९ । 
२. जयपुर तस््वचर्था और उसकी समीक्षा, पृ० २८३-२८४ । 
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इस ग्रल्थके सुयोग्य सम्पादक अद्धेय आदरणीय डॉ० कोठियाजीने इसके सुन्दर सम्पादनमें काफी 
परिश्रम किया है । यदि अनेक स्थानोंपर भावों, सिद्धान्तों एवं चर्चाओं आदिको पुनरावृत्तिसते बचा जाता, तो 
और सौन्दर्य भा जाता । 


इस ग्रन्थकी विधेषता है कि विद्वान समीक्षकने मूल समीक्ष्य ग्रन्थ अर्थात्‌ " जयपुर खानिया तत्त्व- 
चर्चा” को भी इस समीक्षा-प्रन्थके साथ प्रकाशित किया है, ताकि तटस्थ जिज्ञासु निष्पक्षभावसे मूल अक्षका 
भी अध्ययन कर यथार्थता ग्रहण कर सकें । 


मूल ग्रस्थमें जहाँ शंकापक्षको 'अपरपक्ष” नामसे प्रस्तुत किया गया है, वहाँ इस समीक्षा-्न्यमे इसे 
'पूर्वकक्ष" और समाधानपक्षको 'उत्तरपक्ष' नामसे प्रस्तुत करके प्राब्वीन न्यायक्षास्त्रकी परम्पराके मौरबको 
पुनः प्रतिष्ठा को गयी है। पर तत्त्वचर्चा अपने मूल उद्देदय--वीतरागचर्चासे भठककर विजिगीषुचर्धा 
बन गयी । अस्तु । 


मुझे स्मरण है, जब में कटनीकी जैन शिक्षा-संस्थामे अध्ययन कर रहा था, उस समय सन्‌ १९६४- 
६५ के रूगभग श्रद्धेय गुरुवर्य ५० जगन्मोहनलालजी शास्त्री, आदरणीय पं० फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्रीको 
सहयोग देने हेतु उनके समीक्ष्य मूलग्रन्य जयपुर (खानिया) तस्‍्वचर्चाकी कुछ विषय-सामग्रीका सकलन कर 
रहे थे, उनकी आज्ञानुसार उनके निवासपर प्रात साफ प्रतिलिपि करने हेतु जाता था। अत उस पुस्तकपर 
लिखे गये इस समीक्षा-प्रन्थका भूल्याकन (समीक्षात्मक अनुशीलन) लिखना, मेरे लिए प्रसन्‍नताका विषय है । 
मैं पुन समीक्षक विद्वान्‌को हादिक घन्यवाद ज्ञापित करता हूँ कि उन्होने सैद्धान्तिक मतभेदोकी समीक्षा 
शालीनतापूर्वक उच्च-समीक्षा-ग्रन्थ द्वारा करके एक स्वस्थ परम्पराका निर्वाह किया और साथ ही साथ 
तत्व-जिज्ञासुओंको लाभान्वित किया है । ७ 





भाग्य ओर पुरुषार्थ : एक नया अनुचिन्तन : 
ससीक्षात्मक अध्ययन 
# हॉ० कस्त्रचन्द्र कासलीवाल, निदेशक महावोर-ग्रन्थ अकादमी, जयपुर 


आग्य और पुरुषार्थ विषयपर विद्यार्थी अवस्थामे हम लोग वाद-विवाद किया करते थे। एक बबता 
भाग्यकी वकालात करता और कहता कि “सकल पदारथ है जग माही भाग्यहीन नर पावत नाही ।”” दूसरी 
ओरसे पुरुषार्थंधा समर्थन करने वाला कहता कि “उद्योगिनं पुरुषसिहमुपैति लक्ष्मी, दैवेन देयमिति कापुरुषा 
वदन्ति'' और पुरुषार्थ करनेको ही एकमात्र सफलरूताकी कुंजो बतछाता। बर्तमानमे यद्यपि ये बिषय आउट 
ऑफ डेट' माने जाने लगे हैं, छेकिन फिर भी कभी-कभी भाग्य और पुरुषाथंपर वाद-विवाद छिड ही 
जाता है । 

पं० बंशीबरजी व्याक रणाचार्यकी लघुपुस्तक “भाग्य और पुरुषार्थ एक नया अनुचिन्तन” है । इसपर 
समीक्षात्मक लेख लिखनेके लिए डॉ० फोठिया साहबका पत्र मिला, तो मैंने समझा कि पुस्तकमें वही लकौर 
पीटने जैसी बात होगो ओर लेखकने भाग्य और पुरुषार्थमेसे किसो एकका समर्थन किया होगा । लेकिन जब 
पुस्तक देखी और पढ़ी तो वह हमारे अनुमानसे एकदम विपरीत मिली तथा लेखकके भाग्य और पुरुषा्थपर 
उनके विन्तनशील विचारोंको पढ़कर बडी प्रसन्नता हुई । पंडितजीने भाग्य और पुरुषार्थथर अपना एक नया 
चिन्तन किया है और उनके वर्णनके भूढ तक्त्वोको इसमे उड्लेल दिया है । 


पुस्तकम भाग्यका लक्षण देते हुए लिखा है कि सामान्यरूपसे जीव, पुदुगल, धर्म, अधर्म, आकादा 
और कालरूप सभी पदार्थोमे अपनी योग्यताके बलपर प्राकृतिक ढगसे जो प्राप्त होता है उसे भाग्य कहते है । 
और जीवद्वारा अपने आध्यात्मिक और छौकिक जीवनमें पोदुगलिक मन, वचन और कायके अवलम्बनपृर्वंक 
जो प्रयत्न किया जाता है उसे पुरुषार्थ कहते हैं । पंडितजीने भाग्य शब्दका आगे चलकर और भी स्पष्टीकरण 
किया है । उन्होंने लिखा हैं कि भाग्यका अं वह वेभाविक शक्ति है जो सभी जीवोंमे तथा कर्मंबंगंणा और 
नोकमंवर्गंणारूप पुदूगलोमे सम्भवत पायी जाती है और उस वैभाविक दक्तिके आधारपर होनेवालो वैभाबिक 
पर्यायें ही भाग्यका रूप होती है । 


लेखकने पुरुषार्थमों दो भागोंमे विभाजित किया है। एक शुभ पुरुषार्थ और दूसरा अशुभ पुरुषार्थ । 
शुभ पुरुषा् पुण्यकर्मोके उदयमे किया णाता है अर्थात्‌ पुष्याज॑नके लिए जो पुरुषार्थ किया जाता है वह शुभ 
पुरुषा्थ है तथा पापकर्मोके उदयमे जो कुछ किया जाता है वह अशुभ पुरुषाथं कहलाता है । जिन पाप- 
कार्यंसि जीवको दुगंति मिलती है, कष्ट मिलता है, वेदना सहनी पडती है बह सब जीवके अशुभ पुरुवा्थंका 
हो फल है । वह जीव अपने बतंमान शुभ और अशुभ पुरुषार्थंके बलपर आगामी कर्मों और नोकमोकरा बन्ध 
करता है । इस प्रकार प्रत्येक जीवमे, कर्मवर्गणा और नोकमंवर्गणारूप पुदूगलोमे विभाव परिणमन होनेकी यह 
प्रक्रिया अनादिकालसे चल रही है । 


पंडितजीका भाग्य-पुरुषाथंपर लिखनेका उद्देश्य यह है कि जीव किस प्रकार अपने पुरुषा्थंके बलपर मोक्ष 
प्राप्त कर सकता है। और अपने इस कथनकों पूर्णत सत्य सिद्ध करनेके लिए उसमे विभिन्‍न पक्षोका आश्रय 
लिया है। छेखकने पुरुषार्थके चार भेद बतलाते हुए कहा है कि प्रथम पुरुषा् जीवों द्वारा सकलपी पाप या 
मिथ्यात्ारित्ररूप अशुभ प्रवृत्तिके रूपमे किया जाता है | द्वितीय पुरुतार्थ जीवों द्वारा आरम्भी पाप या अविरत- 
रूप अशुभ भवृत्तिके रूपमें किया जाता है । तृतीय पुरुषा्थे जीवों द्वारा अशुभप्रवृत्तिके एकदेश॑त्याग--देशविरत 
ख्थवा पुष्यरूप प्रवृत्तिके रूपमें किया जाता है और चतुर्थ पुरुषार्थ जीवों द्वारा अद्युभ प्रवृत्तिसे निवृत्तिपूवंक 
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होनेवाली शुभ प्रवत्तिरूप व्यवहार धर्मके रूपमें किया जाता है। पुरुषार्थ करनेकी यह प्रक्रिया एकेन्द्रियसे 
लेकर पंचेन्द्रिय संज्ञी तकके सभी जीवोंमे अनादिकालसे यथासम्भव रूपमे होती चली आ रही है । 

पुस्तकमे आगे गुणस्थानोंकी विस्तृत चर्चा की है तथा कहा है कि तियंज्चगतिकी अपेक्षा उसमें आदिके 
पाँच गुणस्थान सम्भव है तथा मनुष्यगतिकी अपेक्षा उसमें प्रथम गुणस्थानसे लेकर चतुद्दश गुणस्थान तक सभी 
गुणस्थान सम्भव हैं । इस प्रकार पंडितजीने भाग्य और पुरुषाथेंके वर्णनममें गुणस्थानोंकी जो चर्चा को है वह 
वास्तवमें पंडितजी के गहन अध्ययनका सुपरिणाम है । पंडितजीकी दृष्टि बहुत पैनी है, इसलिए विषयका 
विवेखन बहुत गम्भीर एवं गहन है । 

लेकिन पुस्तककी भाषा सरल होते हुए भी प्ंडितजीने अपने विवेचनमें लम्बे-लम्बे वाक्योंका प्रयोग 
किया है जिससे पाठक उनमे उलझ्न जाता हैं और लेखक क्‍या बात कह रहा है उसे ससझ पाना उसके लिए 
कठिन हो जाता है। पुस्तकमे पहले विषयको तीन विवेचनोंके माध्यमसे रखा गया है और फिर उन तीन 
विवेच्रनोंके तीन स्पष्टीकरण दिये गये हैं । इस प्रकार छह प्रकरण ओर अन्‍्तमें एक परिक्षिष्ट जोडकर पुस्तक- 
के विषयको तत्त्वचर्चाके रूपमें प्रस्तुत किया गया है । पुस्तक पूर्णत पठनीय है तथा वह पाठकको नई दिशा 
देने वाली है । 

प्रस्तुत पुस्तक वीरसेवामदिर ट्रस्ट-प्रकाशनकी ओरसे सन्‌ १९८५म प्रकाशित हुई थी । इस ट्रस्टके 
संस्थापक आचाय॑ जुगलकिशोरणी मुख्तार थे तथा ट्रस्टके सम्पादक एवं नियामक जैन जगतके विद्वान डॉँ० 
दरबारीलालजी कोठिया है । इस ट्स्टकी ओरसे अब तक प्रस्तुत पुस्तक सहित ३८ पुस्तकें प्रकाशित हो 
चुकी है | प्रस्तुत पस्तक ५४ पृष्ठोमे पूर्ण होती है तथा उसकी कीमत चार रुपये रखी गयी है। पुस्तक- 
प्राप्तिका स्थान---वी रसेवामन्दिरट्रस्ट प्रकाशन, बी-३२/१३ बी०, नरिया, काशी हिन्दू विष्वविद्यालय॑ं, 
वाराणसी-५ हूँ । 





३२०१२ 


पर्यायें क्रबद्ध भो होती हैं ओर अक्रमबद्ध भी ; 
पक समीक्षा 


डॉ० धुदर्शन का जैन, रीडर-नसंस्कृत विभाग, का० हि० वि० वि० वाराणसी 


सिद्धान्ताचाय पण्डित बंशीधर व्याकरणाचाय॑ द्वारा रचित प्रस्तुत लघुकाय ग्रन्थ विषयकी दृष्टिसे बहुत 
गम्भीर है। आपकी अन्य रचनायें भी गम्भीर विषयोंका ही प्रतिपादन करती है । 


द्रव्यस्वरूप और पर्यायोंकी द्विविधता 


जैनदर्शनके अनुसार द्रव्यका स्वरूप हे सत्‌” और सत्‌' उसे कहते है जो उत्पत्ति और विनाशबूप 
पर्यायोंके होते रहनेपर भी ध्रुव ( नित्य ) बना रहे ।' इसी अथंका पोषक द्रव्यका दूसरा लक्षण भी किया 
गया है। वह हैं--जिसमे गुण और पर्यायें हो वह द्रव्य हैं। इन दोनो लक्षणोमे मेद नहीं है। इसका 
स्पष्टीकरण निम्न प्रकार हैं-- 

प्रत्येक द्रव्यमे स्वाभाविक रूपसे स्वतःसिद्ध अनन्त गुण रहते है तथा प्रत्येक द्रष्यमे द्रग्यपर्यायें और 
प्रत्येक गुणमे गुणपर्यायें रहती है । इस तरह पर्यायें दो तरहकी होती हैं--( १) द्रव्यपर्यायें और (२) गुणपर्यायें । 
चूँकि गुण द्रथ्यके स्वतःसिद्ध स्वभाव हैं। अत गुण भी 'सत्‌” कहलाते है। प्रत्येक द्रव्य और प्रत्येक गुणमे 
हमेशा उत्पादु-व्ययकी प्रक्रिया चालू रहती है। द्रव्य और गुणकी स्व-स्व उत्तरपर्यायकी उत्पत्तिका नाम है 
उत्पाद' और उनकी स्व-स्व पूव॑पर्यायके विनाहका नाम है व्यय! । पर्यायोके बदलनेपर भी द्रव्य अपनी द्वेब्य- 
ताको और गुण अपनों गुणरूपताक्रों कभी नहीं छोडते है । अत वें नित्य है, भरुव है । 
स्पष्टीकरण 


छह द्रव्योंमें घमं, अधम, कार और आकाश इन चार शुद्ध द्ब्योंकी पर्याये स्वप्रत्यय, जीव और 
पुद्गल ये दो द्रव्य शुद्ध भी होते है और अशुद्ध भी होते हैं। शुद्ध जीव (मुक्त) और शुद्ध पुदूगल (परमाणु) 
में स्वप्रस्यय तथा शेष जीव-पुदूगलोमे स्वपरप्रत्यय पर्याये होती है । तथा घषट्गुणहानि-वृद्धिरूप गुणपर्यायोको 
छोडकर दोष सभी गुणपर्यायें भी स्व-परप्रत्यय होती है। घट्गुणहानिवुद्धिरुप गुणपर्यायें स्वप्रत्यय ही होती 
हैं। जो पर्याय निर्मित्तकारणभूत बाह्यसामग्रीकी सहायताके बिना ही मात्र उपादानकारणजन्य हो वहू 
स्वप्रत्ययपर्याय है। जो पर्याय निर्मित्तकारणभूत बाह्यसामग्रीकी सहायतापू्वंक उपादानकारणजन्य हो वह 
स्व-परप्रत्यय पर्याय है। स्वप्रत्यय पर्यायें क्रबद्ध ही होती है और स्व-परप्रत्यय पर्यायें क्रबड और अंक्रमंबद् 
दोनो रूप होती हैं यही सिद्ध करना इस पुस्तकके लिखनेका उद्देद्य है । 
क्रमबद्ध-अक्रमबढधका अर्थ तथा विवाद-स्थल 

क्रमबद्धताका अर्थ है पर्यायोंका नियतक्रमसे उत्पन्न होना और अक्रमबद्धताका अथ॑ है पर्यायोंका 
अनियतक्रमसे उत्पन्न होना । यहाँ इतना विशेष है कि एकजातीय दो आदि अनेक पर्यायें क॒दापि युगपत्‌ एक 
ही तमयमे उत्पन्न नही द्ोती, अपितु एक जातीय पर्यायें एकके पदचात्‌ एकरूप क्रमसे ही उत्पन्न होती है। 
इसमें किसीको भी विवाद नही है । विवादका स्थल है स्व-पर प्रत्यय पर्यायोको बाह्यनिमित्तकारण सापेक्षताके 
आधारपर अक्रमबद्ध माना जाए या नही। स्व-परप्रत्यय पर्यायोंकी उत्पत्तिके सन्दर्भभे मुख्य दो मत हैं-- 
(१) प्ररातन सिद्धाग्तधादी--ज्ञप्ति फी अपेक्षा स्वन्यरप्रत्यय पर्यायें क्रबद्ध होनेपर भी उत्पत्तिको अपेक्षा 
१. सद्‌ द्रब्यलक्षणम्‌ | उत्पादुष्ययभ्रौव्ययुक्तं सत्‌ ।--तत्त्वाथ॑सूत्र ५-२९-३० । 
२. गुणपयंग्रवद॒द्रव्यम्‌ । तत्त्वाथंसूत्र ५-२८ । 


२ | व्यक्तित्व तथा कृतित्व : ९१ 


क्रमबद्ध और अक्रमबद्ध दोनों होती हैं। (२) सोनगढ़ सिद्धान्तवादी--उत्पत्ति और शप्ति दोनों अपेक्षाओंसे 
स्व-परप्रत्थय पर्यायें क्रबद्ध ही होती हैं, अक्रमबद्ध नही | 


सोनगढ़ सिद्धान्तवादियोंका पूव॑पक्ष 
सोनगढ सिद्धान्तवादियोंके पास अपनी मान्यताकों बल देनेवांले मुख्यरूपसे दो तक है-- 


(१) आात्मसख्याति टीकाका क्रमनियमित शब्द--स मयसारके सवंविशुद्धशानाघिकारकी ३०८-११ 
तककी गांथ्गजोंकी आत्मख्याति टीकामें आया है-- जीवो हि तावत्‌ क्रमनियमितात्मपरिणामैरुत्पद्यमानों जीव 
एवं नाजीव;, एवमजीवो४$पि क्रमनियमितात्मपरिणामैरुत्यय्यममानोइजीव एवं न जीव- ।/' यहाँ आए क्रमनियमित' 
दब्दकी व्याख्या करते हुए डॉ० हुकुमचन्द्र भारिल्लने अपनी पुस्तक क्रमबद्धपर्याय' पृष्ठ १२३ पर लिखा 
है---क्रम 5 क्रमश तथा नियमितजनिश्चित । अर्थात्‌ जिस समय जो पर्याय आनेवाली है वही आएगी, उसमे 
परिवर्तन नही हो सकता है। इससे पुरुषार्थका निषेध और निक्ष्चित भाग्यवादकी पुष्टि होती है। इसका यह 
भी तात्पये है कि सभी स्व-परप्रत्यय पर्याय भी पूर्व निश्चिचितक्रमानुसार होनेसे क्रमबद्ध है । 

(२) केवलज्ञानका विषय होना--सर्वशके केवलज्ञानमे प्रतिसमय थुगपत्‌ सम्पूर्ण द्रव्योंकी त्रैकालिक 
सभो स्व-परप्रत्यय पर्यायें प्रतिभासित होती है। अत स्व-परप्रत्यय पर्यायोको भी क्रमबद्ध हों मानना चाहिए 
अन्यथा अक्रमबद्ध ( अनियतक्रम ) होनेपर उन स्व-परप्रत्यय पर्यायोंका केवलक्ञानमे प्रतिसमय युगपतु 
क्रमबद्ध प्रतिभासित होना असंभव है | 

ये दो ही मुख्य तक है जिनके आधारपर स्व-परप्रत्यय पर्यायोको क्रमबद्ध सिद्ध किया जाता है। 
पुरातन सिद्धान्तवादियोका उत्तरपक्ष-- 

(१) 'क्रमनियमित'का सही अर्थ--बात्मस्याति टीकाके 'क्रमनियमित' शब्दका अर्थ 'क्रमवर्ती समयके 
साथ नियमित ( बद्ध )” यह सोनगढी अर्थ ठीक नही है अपितु एक जातीय स्व-पर प्रत्यय पर्यायें एकके 
परचात्‌ एकरूप क्रममे नियमित ( बद्ध )' यह अर्थ उचित है । 

(२) उत्पत्ति और जप्तिका भेद--यह निविवाद सत्य है कि स्वज्षके केवलक्ञानमे त्रैकालिक 
स्व-परप्रत्यय पर्याय युगपत्‌ एक ही समयमे क्रमबद्ध ही प्रतिभासित होती है परन्तु इस आधारपर उन 
पर्यायोंकी उत्पत्तिको भी क्रमबद्ध मानना न्यायसगत नही हें क्योकि उन त्रेकालिक पर्यायोका केवलज्ञानमे युगपतु 
एक ही समयमे क्रमबद्ध प्रतिभासित होना अन्य बात हैँ तथा उनकी उपादान, प्रेरक तथा उदासीन निमित्त- 
कारणोंकी यथा प्राप्तिके बलसे यथासंभव क्रमबद्ध या अक्रमबद्ध रूपमे उत्पन्न होना अन्य बात है । अत- उत्पत्तिकी 
अपेक्षा विचार करनेपर स्व-परप्रत्ण्य पर्यायें प्रेरक और उदासीन निमित्तकारण-सावेक्ष होनेसे क्रमबद्ध और 
अक्रमबद्ध दोनो सिद्ध होती हैँ । शप्तिकी अपेक्षा विचार करनेपर हम कह सकते हूँ कि उत्पन्न हुई, उत्पन्न 
हो रही और आगे उत्पन्न होनेवाली उन पर्यायोका प्रतिभासन केघलज्ञानमे युगपत्‌ एक हो सभयम क्रमबद्ध 
रूपमे होता है। पर्यायोकी उत्तत्तिका निश्चय श्रुतज्ञानके आधारपर संभव है, केवलज्ञानके विषय-आधार 
पर नही ।' 
दोनों सिद्धान्तोंमे भेदका हेतु 

पुरातन सिद्धान्तवादी स्व-परप्रत्यय पर्यायकी उत्तत्तिमे देश और कालको महत्त्व न देकर उपादान- 





१. वेखें, मूलग्रन्थ, पृ० १२,९७,२५ 


९२ * सरश्यती-बरदपुत्र पं० बंधीधर व्याकर्णाजायं अभिमन्दन-प्रसंध 


कारणयूत बाह्मसामग्रीको महत्त्व देते हैं। परन्तु सोनगढों स्व-परप्रत्यय पर्यायकी उलत्तिमें उपादानकारणभूत 
अन्तरंग सामग्रीफो महस्व देते हुए भी निमित्तकारणभूत बाह्यसामग्रीको महत्त्व न देकर उस देश और कालको 
महत्त्व देते हैं जहाँ और जिस कालमे पर्यायक्ी उर्तत्ति हुई थी, हो रही है या होगी । अर्थात्‌ देश-कालको 
नियामक मानते हैं। परन्तु पुरातन सिद्धान्ती देश-कालको कार्योत्यत्तिम उपयोगी नही मानते हैं । कार्यकारण- 
भाव अन्वय-ब्यतिरेकके आधारपर उपादान और निमित्तसामग्रीके साथ ही मानते हैं । यही दोनोंमे भेदका 
हेतु है।' 

केवलज्ञानकी विषय-मर्यादा'" 


इसके अतिरिक्त पूर्ण क्षायेक केवलज्ञानमें संयुक्त या बद्ध पदार्थोंका प्रतिभासन सयुक्त या बद्ध दशामे 
संयुक्त या बद्ध रूपसे न होकर पृथक-पृथक्‌ रूपसे होता है परन्तु मति, अवधि और मन पर्येयज्ञानोम बद्ध 
पदार्थोंका ज्ञान बद्ध रूपसे ही होता हैं। अत सभी जीव और पुदूगल परस्पर बद्ध होते हुए भी जब केवल- 
ज्ञानमें सतत अपनी द्रव्यरूपता, गुणरूपता या पर्यायरूपता-सहित पृथक-पृथक्‌ ही श्रतिभासित हो रहे है तौ 
उस स्थितिमे उन प्रदार्थोंकी सयुक्तदशाका एवं जीव-पुदूगलककी बद्धदशाका प्रतिभासन केवलज्ञानसे नही हो 
सकता है। केवलज्ञानमें जब प्रतिक्षण पदार्थोंकी पृथक्‌ू-पृथक रूपताका प्रतिभासन हो रहा है तो उनकी 
अवास्तविक दशाका प्रतिमासन सभव नहीं । अतः केवलज्ञानके प्रतिभासन हेतुसे 'स्व-परप्रत्यय पर्यायरोकी 
क्रमबद्धतामात्र सिद्ध नहीं होती है ।” यह केवलज्ञानकी विषय-मर्यादा कहाँ तक आगमोचित है-- इसका 
पं० दयामसुन्दरलाल शास्त्रीने अपने प्राक्कथन ( पृ० २ ) में संकेत किया हैं । वस्तुत केवलज्ञानकी विषय- 
मर्थादाके संदर्भभे विद्वान लेखकने जो अपना पक्ष दिया है यह विद्वानोंके लिए अधिक विचारणीय हैं । 

यहाँ यह भी घ्यातव्य है कि जिसके क्रोध कषायका उदय चल रहा है वही चलते रहना चाहिए, 
क्योंकि सोनगढ़ सिद्धान्तमें पर्यायोकी क्रमबद्धता है । किन्तु देखा जाता है कि निर्मित्त मिलते ही उस व्यक्तिके 
क्रोषकषाय रुककर क्षमाकी धारा प्रवाहित होने लगती हैं। इससे स्पष्ट है कि पर्याये क्रमबद्ध भी हैं ओर 
अक्रमबद्ध भी है। नि्मित्तको अकिचित्कर नही कहा जा सकता और न प्रत्यक्ष दृष्टा अपछाप किया जा 
सकता है । अग्नि जल रही हैं और पानी डालते ही बह बुक्ष जाती हैँ । स्पष्ट है उसका क्रमबद्ध परिणमन 
रुककर अक्रमबद्ध परिणमन ( विजातीय शान्त परिणमन ) हो जाता हैं। अग्निके दाहपरिणामसे विजातीय 
अदाह परिणाम होने लगता है। यह निमित्तभूत जलका ही प्रभाव है। फिर कैसे वह अकिचित्कर है ? और 
कहाँ पर्याय क्रमबद्ध रही ? 

इस तरह सुक्ष्मदर्शी विद्वान्‌ने, जो न केवल वैयाकरण ही हैँ अपितु एक अच्छे आगरमज्ञ और दाशंनिक 
भी हैं, युक्ति और आममके द्वारा पर्यायोकी क्रमबद्धता और अक्रमबद्धताको सिद्ध किया है। ऐसा मानना 
ही अनेकान्तमिद्धान्तके अनुकूल हैं। इसके अतिरिक्त विद्वान्‌ लेखकने प्रसद्भानुकूल पुदूभरछोका आवद्यक 
सृक्ष्म विवेचन भी प्रस्तुत पुस्तकम किया है ।* 

ही 





१. मूलग्रन्थ, पृ० ७-९ 
२. वही, पृ० २४-३१,२५। 
३. वही, पु० ३१०३४। 


पर्यायें क्रमचद्ध भी होती हैं ओर अक्रमबद्ध भी : 


एक अध्ययन 
#पं० विजयकुमार जैन-साहित्य-दर्शनाचार्य, श्रीमहावी रजी 

जेन आगम-प्रन्योपर सोनगढ़ी विचारघाराकों थोपनेके बाद एक नया आन्दोलन और चर पडा है। 
इस विचारधाराके अनुसार वस्तुतत्त्वको एकान्तदृष्टिसि समझा-समझाया जाता है | पर एकान्तदृष्टिसे बस्तुका 


सम्यग्‌ विवेचन नहीं होता । सम्यगू विवेचनके अभावमे गृहीत तत्त्व तो मिथ्या होता ही है, हमारी दृष्टि भी 
मिथ्या हो जाती है । 


सोतगढ़ विचारधारा वस्तृत्पत्ति या द्रव्यपरिणमनमे निमित्त और उपादात दोनों कारणोंमेंसे 
उपादानकारणको ही कारण मानती है । निर्मित्तको तो वह अकिंचित्कर स्वीकार करती हैं । वह तो उपस्थित 
मात्र रहता है, ऐसा उसका कथन है । इसी तरह वह पर्यायोकों क्रमनियमित मानकर निर्यातवादकों अद्भीकार 
करता है। आचार्य दरम्पराके अनुसार परिणमनमे दोनो कारणोका सम सहकार हें, ज॑सा कि समन्तभद्र स्वामी 
कहते है । बाह्य तरोपाधिसमग्रतेय कार्येषु ते द्रव्यगतः स्वभाव: । 


अर्थात्‌ बाह्य-निमितत और इतर-अन्तरज्ु कारणोकी समग्रतासे ही कार्य होता है, यही द्वव्यका अपना 
स्वभाव है । 


सोनगढ़विचारधाराके पुष्ट करने हेतु डॉ० हुकुमचन्द्रजी भारिल्लने 'क्रमबद्ध पर्याय” पुस्तक लिखी, 
जिसमें पर्यायोंकों एकान्तत क्रमनियमित मानकर नियतिवादको पृष्ट किया गया है। जैन दर्शन और जैन न्याय- 
के ख्यातिप्राप्त विद्वान्‌ स्व० डॉ० पण्डित महेन्द्र कुमारजी न्‍्यायाचायंने अपने जैनदर्शन! ग्रन्थमे सोनगढकी 
इस एकान्त विचारधाराका विविध तकोंसे विशदरूपम खण्डन किया हैं ॥ जैन मनीषी पं० बशीधरजी 
व्याकरणाचार्यने भी इस लघु पुस्तिकाम सवंथा १र्यायोकी क्रमबद्धताको असंगत और जैन तत्त्वदृष्टिसि विपरीत 
बताते हुए बहुत स्पष्ट रूपमे बताया हैं कि पर्यायें क्रबद्ध ही नहीं, अक्रमबद्ध भी होती है । 

सर्वप्रथम उमास्वामी महाराजके 'गुणपर्ययवद्द्रव्यमू ( त० यू० ५-३८ ) का अभिप्राय स्पष्ट करते 
हुए--( १) द्व्यपर्या य (२) गुणपर्यायके रूपमे दो प्रकारकी पर्याये बतायी है । 

दूसरे अनुच्छेदमे सूत्रकारके सदद्रव्यलक्षणम्‌! ( त० सू० ५-३० ) सूत्र पर विचार करते हुए द्रव्य 
तथा द्रव्यके स्वभावभत-गुणोको सन्‌! स्पष्ट किया हैं। अनन्तर इसी अनुच्छेदम बताया हैं कि द्रण्यमे ही 
नही, गुणोंमे भी प्रतिसमय उत्पाद-व्यय चल रहा हैं। साथ ही उत्पाद और व्ययवी व्याख्या भी स्पष्ट की 
गई है । आगे पर्यायोको दूसरे प्रकारसे द्विप बताया गया है । (१) स्वप्रत्यय (२) स्व-परप्रत्य । जो पर्यायें 
निर्मिसका रणभूत बाह्य सामग्रीके बिना हो उपादानकारणजन्य हैं वे स्वप्रत्यय व जो पर्याय निर्ित्त- 
कारणमृत बाह्य सामग्रोकी सहायतापूर्वक उपादानकारणजन्य है वे स्वपरप्रत्यय पर्याय हैं । 


इन द्विविध पर्यायोकी पुष्टिके लिये समयसारके सर्वविशुद्ध ज्ञानाधिकारकी गाथा ३०८-३११, ३१२, 
३१३, सर्वाथंसिद्धि व नियमसारादिके प्रमाण दिये है । 


आगे बताया गया हैं कि निमित्त (१) प्रेरक और (२) अप्रेरक ( उदासीन ) दो प्रकारके होते हैं । 
प्रेरक निमित्त वे है जिनके साथ कार्यकी अन्वय-ण्यतिरेक व्याप्तियाँ हो तथा उदासीन निमित्त वे हैँ जिनकी 
कार्यके साथ अन्वय और व्यतिरेक व्याप्तियाँ हों । श्री व्याकरणाचार्य॑जीने बताया है कि प्रेरक निभिलोंके बलसे 
कार्य आगे पीछे भी किया जा सकता है । तथा अनुकूल उदासीन निमित्तोंका भी यदि उपादानको सहयोग प्राप्त 
मे हो तो उस उपादानकी विवक्षित कार्यरूप वरिणति नहीं हो सकती है । जैसे---उपादानरूप शिष्यकी पठनक्रिया 
नि्ित्तकारण (प्रेरक) भूत अध्यापक और प्रेरक प्रकाश आदि निम्ित्तोकी सहायताके बिना नहीं हो सकती है । 


(२) प्रेरक निमित्तकारणभूत इक्जन और अप्रेरक रेलपटरीरूप निर्िलोंके बिना रेल नहीं 
चल सकती । 


९४ : सरस्वती-वरवपुत्र पं० बंक्षौधर व्याकरणाबाय अभिनलात-प्रत्थ 


(३) प्रेरक निमित्तकारणभूत कुम्भकार एवं अन्य विविध दण्डादि प्रेरक और उदासीनभूत कीली 
आदि अप्रेरक निित्त वारणोकी सहायतासे हो उपादानकारणभूृत मिट्टी स्थास, कोश, कुशुलू व घट पर्यायदूप 
परिणत होती है । 

इस प्रकार स्व-परप्रत्यय पर्गायें नियत क्रमबद्ध और अनियत क्रमबद्ध भी होती हैं । 

यहापि आज्र फलका परिपाक अपने समय पर होता है, पर क्रत्रिम उष्मासे उन्हें समयके पूर्व पकाया 
जा सकता है । वहाँ परिपाकरूप परिणमन अक्रमबद्ध ही होगा। 

जीवका मरण उसकी निष्चितत आयु पर हो होगा, पर विषपान, शरस्त्राघात, अग्निदाह, अकस्मात्‌ 
दुर्घटना आदि वश पहले भी अर्थात्‌ अक्रमबद्ध समयपू्व भी देग्वा जाता है। 

सोनगढसिद्धान्तवादी केवरूजझ्ञान-विषयतापर ही पर्यायोंका परिणमन मानते हैं पर उन्हे इस कैबल- 
ज्ञानविषयतापर स्वय विश्वास नही है । अन्यथा ९० वर्ष जितनी लम्बी आयु भोग लेनेपर भी श्रोकानजी 
स्वामी अन्तिम समय मरणभयसे पीडित न होते और शान्तिपुवंक सल्क्ेखनामरणकी उपेक्षा कर जसूलोक 
अरपतालमें बाल-बालमरणपूर्वक शरीर न छोडते । प्रत्युत जैनागमानुसार संयमके सोपानपर चढते ॥ 

सोनगढकी विचारधारा भवितव्यतापर जोर देती है। पर भवित्ब्यताके अनुसार ही कार्य हो, तो 
बुद्धि, पुरुषाथं और अन्य सहायक कारणोके बिना भी काय्य हो जायगा । किन्तु ऐसा नहीं है। आचारय॑ 
समल्तभद्रस्वामीका वचन है--'अलध्यदाक्तिभेवित्तव्यतेयं हेतुदयाविष्कृतकार्य लिगा'---कि भवितव्यता, बुद्धि, 
व्यवसाय एवं विविधक्रारणसामग्रोपर अवलूम्बित है । 


'ज जस्स जम्मि देशे जेण विहाणेण जम्मि कालम्मि' 
इत्यादि कातिकेयानुप्रेक्षाकी गाथाओका अभिप्राय अपने प्रयत्नमें असफल लोगोको साम्यभावमे स्थिर 


फ्रना ही है । 

स्वपर-प्रत्यय पर्यायोंके विषयमे उत्पत्ति और जझ्षप्तिका यह॑ अन्तर सोनगढ़विचारधाराके पक्ष घर 
पं० फूलचन्द्रजी शास्त्री वाराणसोने भी जैन तत्त्वमीमासा'में निम्न प्रकार स्वीकार किया है कि-- 

“मरद्यपि हम यह मानते है कि केवलज्ञानको सब द्रव्यों और उनकी सब पर्यायोंको जानने वाला मानकर 
भी क्रमबद्ध पर्यायोकी सिद्धि माश्र केवलज्ञानके आलम्बनसे न करके कार्य-कारणपरम्पराको ध्यानमें रखकर 
ही की जानी चाहिए ।' 

इस प्रकार सोनगढसिद्धान्तवादी वर्गकों कायंकारणभावके आधघारपर होनेवाली स्वपर-प्रत्यय पर्यायो- 
की उत्पत्तिकों क्रमबद्ध तथा अक्रमबद्ध तथा केबलजश्ञानसे होनेवाली उनकी शप्तिको क्रमबद्ध मान्य करनेमे 
आवखायपरम्पराके समान कोई कठिनाई नहीं होनी चाहिए । 

केवलज्ञान ही क्‍यों, मतिज्ञान, अवधिज्ञान और म्रनपर्ययज्ञानमें भी श्षप्ति-अपेक्षा ऐसा क्रमबदध 
प्रतिभासन यथायोग्य होता है। उनका विष्लेषण तो श्रुतज्ञान ही कारणसामग्रीके आधारपर करता है । 
आहउिर पाँचों शानोसे केवल श्रुतज्ञान ही वितर्कात्मक है । 

अताशव पदार्थोके परिणमनमें केवलज्ञानकी विषयताकों आधार न मानकर कार्यकारणभावकों ह्ठी 
आधार मानना चाहिए, यही आगमपरम्परा है और तदनुसार पर्यायें क्रमबद्ध भी होती हैं और अक्रमबद्ध 
भी । यही निष्कर्ष आदरणीय पण्डित व्याकरणाचार्यजीने इस प्रबन्धमें प्रस्तुत किया है। अनेकान्समय आगम 
भी यही कहता हूँ । 

व्याकरणाचार्यजीने तक॑ और आगमके आधारपर इसमें गहत चिन्तन किया है तथा पर्यायोंकों क्रमबद्ध 
लौर अक्रमबद्ध सिद्ध किया है ! ७ 


जेनशासनमें निश्यय ओर व्यवहार : 
एक परिशीलन 


७ स्वस्ति श्री भट्टारक चारुक्षोतिजी, मूडबिद्री 


अनन्तघमंणस्तत्त्वं॑ पदयन्ती प्रत्यगात्मन: | 
अनेकान्तमयी मूर्तिनित्यमेव प्रकाशताम्‌ ॥ --समयसारकलूदा २ 


मेरे सामने जैन समाजके मूर्घन्य मनीषी श्री पं० बंशीघरजी व्याकरणाचायंकी कृति “जेनशासमर्से 
निश्यय ओर व्यवहार” है । वतंमानमे समाजमें सर्वाधिक चचित विषय व्यवहार और निश्चय है । इस 
चर्चास समाजमे विवेक व स्वाध्यायकी प्रवृत्ति ता जागृत हुई ही है, साथ ही जो व्यवहार और सिएचयसे 
सर्वंथा अपरिचित थे वे भी इस ओर आकर्षित हुए हैं। अनेकान्तवादके महत्त्व व रहस्यसे ( उभय नयोकी 
'लचसि) भी अनेक लोग परिचित हुए है । इसका श्रेय सोनगढ़ धामके आध्यात्मिक सन्त आत्सार्थों सत्पुरुष 
श्री कानजी स्वामीको है । 


सर्वप्रथम यह जानना आवश्यक्र है कि नय कया है ? तत्त्वार्थवातिककारने रृक्षणकी परिभाषा इस 
प्रकार दी है -- 


“ब्यतिकीणंवस्तुव्यावृत्तिहेतुलक्षणम्‌ 

--अर्थात्‌ परम्पर सम्मिलित वस्तुओंमेसे किसी एक वस्तुको अलग करने वाले हेतु (चिह्न) को लक्षण 
कहते हैं । 

तयकी परिभाषा इस प्रकार है -- 

“प्रमाणगृहीतार्थेकदेशाग्राही प्रमातुरभिप्राय. नय ”” 

---अर्थात्‌ प्रमाणसे ज्ञात पदार्थके एक देश (अश) को ग्रहण करनेवाले ज्ञाताके अभिप्रायविशेषकों नय 
कहते है । अथवा “ज्ातुरभिप्राय नय ”--ज्ञाताका अभिप्राय नय है । नयोके द्वारा ही वस्तुके अनेक गुणाझों- 
का विवेचन संभवनीय है । किसी प्रसगविशेषका ज्ञान नय हारा ही हो सकता है। स्पष्ट है कि जितने 
प्रकारके वचन है उतने ही प्रकारके नय कहें जा सकते है । 


वस्तुका शान प्रमाण और नयोंसे होता है | तथ्य यह है कि नयके द्वारा बस्तुके एकदेश ओर प्रमाणके 
द्वारा वस्तुके सर्वांशका ज्ञान होता हैं। वस्तु उत्पाद-व्यय-प्रौग्यात्मक है । श्रौब्यके अभावमें उत्पाद-ब्ययका 
अभाव है और उत्पाद-व्ययके अभावमे भ्रौव्यका अभाव है। वस्तुके द्रव्यत्वका बोध भौव्यसे होता है व 
पर्यायत्वका बोध उत्पाद-व्ययसे होता है। वस्तु द्रष्य-पर्यायात्मक है । वस्तुके पूर्ण शञानके लिए यह आवदयक 
है कि उसका द्रव्यदृष्टि और पर्यायदृष्टिसि अवगाहुन किया जाय । नयका कार्य एक दृष्टिसे उसके एक अंदा 
(पक्ष) का ज्ञान प्राप्त करना है, जबकि उभयदृष्टिकोणसे उसके दोनों (पक्षों) का ज्ञान होता है। निरपेक्ष 
नयोंसे प्राप्त ज्ञान मिथ्या है और सम्यकज्ञान वही है जो सापेक्ष मयोंसे प्राप्त किया जाता है, क्योकि 'निरपेक्षा 
नया मिध्या सापेक्षा वस्तु तेध्यंक्त्‌' ऐसा सिद्धान्त है। अस्तुत वस्तुका यथार्थ बोध प्राप्त करनेके लिए उभय 
नयोका आश्षय परमावश्यक है। यद्यपि आत्मानुभव नयातोत” व 'पक्षातीत' है । उसे इन विकल्पोंकी कोई 
आवदयकता नही है--बहू इनसे अतिक्रान्त है--तथापि अतिक्रमणकी योग्यता प्राप्त करनेके लिए वस्तुका 
परिचय भी आवश्यक है । 

२-१३ 


९६ सरस्वती-धरदपुत्र वं० बंशीघर ब्याकरणाचार्य अभिनन्‍्वमन-प्रम्थ 


अध्यात्मश्ास्त्रमें विशेष रूपसे निदयय व व्यवहा रनयका कथन पाया जाता है । प्रमुख रूपसे मयके 
ये ही दो भेद है । इन्हें द्रव्याथिक नय और पर्यायाथिक नय भी कहते है । जो भेददृष्टि या खण्डदृष्टिको 
लेकर कथन करता है वह व्यवहारनय है और जो अभेद या अखण्डदृष्टिकों लेकर कथन करता है. बह 
निश्चयनय है । अभेदविधिसे जातनेवाले नयको निः्चयनय तथा भेदविधिसे जानतेवाले नयकों व्यवह्टारनय 
कहा गया है। जिस प्रकार द्रव्याथिक व पर्यायाथिक नय श्रृतप्रमाणके अंश होनेसे सम्य है उसी प्रकार 
निशचयनय और व्यहारनय भी श्रुतप्रमाणके अश होनेसे सत्य है । वस्तुको द्रव्यकी प्रधानतासे जाननेवाला 
नय द्रव्याथिक नय है और वस्तुको पर्यायकी प्रधानतासे जाननेवारा नय पर्यायाथिक है। निष्कर्ष यह कि 
बस्‍्तुको अभेदविधिसे जाननेवाला-निदचय-नय है और वस्तुको भेदविधिसे जाननेवाला व्यवहारनय है । 

उभय नयोंके सम्बन्ध कहा गया है -- 

“स्वाश्रितों निदचय” तथा “पराधश्षितो व्यवहार 

जिस समय व्यवहारनयसे कथन किया जाता है उस समय निशचयनय गौण हो जाता है और जिस 
समय निशचयनयसे कथन किया जाता है उस समय व्यवहारनय गौण हो जाता है। उभय नय अपनी-अपनी 
जगह सम्यक्‌ है । एक नय अपर नयको गौण भले ही कर ले, तथापि उसको समाप्त नही कर सकता | यदि 
इस प्रकार सम्भव हो तो समस्त नय निरस्त होकर निरपेक्ष हो जाएँगे, तब नयोंका जो सापेक्षवाद 
सिद्धान्त है वह मिथ्या हो जाएगा। एक ही नयको विध्वस्त मान छेना या एक ही नयकों आधार बना 
लेना एक्न्‍्त है और उभय नयोको समझकर उभयरूपमे कथन करना स्याद्वाद है। स्थाह्वादके हारा समस्त 
विवाद व कलह थान्त हो जाते है। वस्तुको सर्वथा एकान्त समझना मिथ्यात्व है । स्याद्वादके आश्रय द्वारा 
ही वस्तुमे निहित अनन्तघर्मोंका ( विभिन्‍न नयोसे ) ज्ञान होता है। नय तो स्याद्ादके अद्भोपाज़ है । नय न 
तो पूर्ण बत्य है और न असत्य है, अपितु सत्याद् है। किसी वस्तुका पूर्ण ज्ञान तभी होगा जब उसका 
सर्वाज्भू अध्ययन हो । जो सत्यदृष्टा है या सत्यका प्रेमी है उन्हें तो सदा सापेक्षताके मिद्धान्तको स्वीकार 
करना होगा । 

व्यवहारतय और तिशचयनयमे साधन व साध्यका सम्बन्ध है। जिस प्रकार मिट्टी साधन है, घडा 
साध्य है। जैनागमोंके कथनानुसार व्यवहारनय बाह्यदृष्टिपरक है और निदचयनय आसम्यन्तरदृष्टि वाला है। 
यथा---यह जीव हाड, मास, रक्त, मज्जा, वीय आदिका पिण्ड है, कर्मबद्ध है, यह बाह्मदृष्टि है था व्यव- 
हारनयका कथन है और यह जीव णुद्ध, बुद्ध, अविनाशी, अजरामर व सहजानन्दमय हैं, यह भीतरी दृष्टि 
है या निदपचयनयका कथन हँ--दोनोमेंसे किसीकों असत्य या मिथ्या नहीं कहा जा सकता--सापेक्षत दोनो 
सत्य हैं और निरपेक्षत' दोनो मिथ्या है । 

आ,. कुन्वकुन्दने समयसारकी १२वीं गाथामे कहा है -- 
सुद्धो सुद्धोदेसों णायव्वों परमभावदरिसीहि। 
ववहारदेसिदा पुण जे द्‌ अपरमे ठिदा भावे ॥ 

“जो परमभावको देखनेवाले है उनके द्वारा तो शुद्ध तत्त्वका कथन करनेवाला शुद्ध नय जाननेके 
योग्य है और जो अपरमभावम स्थित हैं उतके लिये व्यवहारनयका उपदेश कार्यकारी है। यह अवस्था 
( अपरमभाव ) जीवनकी साधक दशा मानी गई हैं। साधक दक्षा क्षीणमोह १२वें गुणस्थान या 
अउदहनें गुणस्थानके उपान्त्य समय तक रहती है। जिन जीवॉको आत्माकी दुद्धताका ज्ञान नही हुआ है 
उन्हे तो ब्यवहारनय प्रयोजनवान्‌ है, क्योकि तीथे और तीयंफल इसी पर निभेर है। जैसा कि कहा 
भी है :-- 


२ | व्यक्तित्त तथा कृतित्थ : ९७ 


जद जिणमर्ज पवज्जह तो मा ववहार-णिच्छए मुयह । 
एकेण विणा छिज्जइ तित्थं अण्णेण उण तच्च | 
“-अर्थात्‌ यदि जिनेन्द्र मगवान्‌के मतकी प्रवृत्ति चाहते हो तो व्यवहार और निश्चय दोनों ही नयों- 
को मत त्यागो, क्योंकि यदि व्यवहारनयको त्याग दोगे तो तीथ॑की प्रवुत्तिका लोप हो जावेगा अर्थात्‌ धर्मका 
उपदेद् ही नही हो सकेगा | फलत घमेका छोप हो जावेगा । और यदि निश्वयनयको त्याग दोगे तो तत्वके 
स्वरूपका ही लोप हो जावेगा, क्योकि तत्त्वको कहनेवाला तो वही है। अतः व्यवहारनय न तो स्वंधा हेय 
ही हैं और न अनुपयोगी ही । अध्यात्मशास्त्रके म्ंज् श्रीमद्‌ रायचम्द्रजी इसी तथ्यकों स्पष्टरूपसे व्यक्त 
करते हुए कहते है :-- 
लह्ाय स्वरूप न॒वृत्ति नु' ग्रह्म, ब्रत अभिमान ! 
ग्रहे नहीं परमार्थने लेवा लौंकिक मान ॥२८॥ 
अथवा निदचय नय ग्रहे मात्र शब्दनी माय । 
लीये सद्व्यवहारने साधन रहित थाय ॥२९॥ 
निदचय वाणी साभलो साधन तजबा नोय। 
निसय राखी लक्ष मा साधन करवा सोय ॥१३१॥ 
नय निदलय एकात थी आमा नथी कहेल। 
एकाते व्यवहार नहीं बनने सपि रहेल ॥१३२॥ 
“+आत्मसिद्धिक्षास्त्र ( रायचस्द्र ) 


--अर्थात्‌ यदि कोई निः्चयदृष्टि अर्थात्‌ नैतिक जीवनमें आन्तरिक प्रवृत्तियोकी ही प्रवानता प्रदान 
करता है और वाह्याचरण ( ब्रत, पूजा, दान आदि) का लोप करता है तो वह साधनासे दूर है। वास्तविकता 
यह है कि तात्त्रिक निइचयदृष्टिको अर्थात्‌ आत्मा असंग, अबद्ध और नित्य सिद्ध है--इस वाणीको सुनकर 
साधन अर्थात्‌ बाह्य क्रिया वर्जन नही करना चाहिए, अपितु परमार्थथथकों आदशंरूपमे स्वीकार करके अर्थात्‌ 
उस १२ लक्ष्य रख करके बाह्य क्रियाओंका आचरण करते रहना चाहिए, क्योंकि यभाथे लौकिक जोवनमें 
एकान्त नैश्वयिकदृष्टि अथवा एकान्त व्यवहा रदृष्टि अलग-अलग अपना अस्तित्व नही रखती, अपितु एकसाथ 
कार्य करती हैं । वस्तुतः इस जीवनका निर्माण अन्त पक्ष व बहि'पक्ष--दोनोसे मिलकर ही बनता है। 
र#तिकताके क्षेत्रमे आन्तरिक शुभ व बाह्य व्यवहार नैतिक जीवनके दो भिन्‍न पक्ष अवष्य है--परन्तु अलग- 
अलग तथ्य नही । उन्हें अलग-अलग देखा जा सकता है किन्तु अलग-अलग किया नहीं जा सकता । अस्तु । 

प्रस्तुत कृतिके लेखक जैनदर्शैनके मूर्धन्य विद्वान्‌ समाजमान्य विद्द्र्य श्री पं० बशीधरजी व्योकरणाचार्य 
जेनागमके मर्मझ प्रकाण्ड मनीषी हैँ । प्रशम-हृदयी व भद्रपरिणामी हैं । हस वृद्धावस्थामे अस्वस्थ रहते हुए 
भी, इस समय समाजमें सर्वाधिक चचित विषयपर आपने सन्तुलित लेखनी चलाई है | जैनागमके अधिकारी 
विद्वान द्वारा प्रस्तुत जैनशासनमे निश्चय और व्यवहार” का अध्ययन व मनन करके निम्ित्त-उपादान, 
निश्चय-व्यवहार आदिफो स्याह्ाद व अनेकान्तके आधारपर समझ्षकर मुमुक्षु जीव स्वात्मकल्याणकी ओर 
प्रवृत हों, यही सतकामना है । 

जैन जयतु शासनम्‌ ।' 


जैनशासनमें निश्चय और व्यवहार : एक विमर्श 


७ डॉ० दरबारीक़ाल कोठिया, न्यायात्राय॑ 


जेय (वस्तु) के यथार्थ ज्ञानको सम्यस्ञान कहा गया है। शेयका ययथाथ ज्ञान दो तरहसे होता है । 
एक प्रमाणसे और दूसरे नयसे । आचाय॑ गुद्धपिच्छने” सम्यरज्ञानका विवेचन करते हुए लिखा है कि प्रमाण और 
नयोंके द्वारा सभी पदा्थोंका अधिगम--यथार्थ ज्ञान होता है। उनके आश्य टीकाकार आधघाय॑ पूज्यपादने' 
उनके इस कथनकी व्यास्या करते हुए कहा है कि प्रमाण दो प्रकारका है--एक स्वार्थ और दूसरा परार्थ। 
मति, श्रुत, अवधि, मनःपयंय और केवल इन पाँच ज्ञानोमें श्रुतज्ञानको छोडकर दोष चारो ज्ञान स्वार्थ हैं और 
श्रृतज्ञान स्वार्थ तथा पराथ॑ दोनों प्रकारका है । उनमें ज्ञानात्मक श्रुत स्वाय॑ प्रमाण और वचनात्मक श्रुत 
पराथ॑ प्रमाण है । उन्‍्हीके भेद नय है । आगे पृज्यपादने प्रमाण और नयके अन्तरको भी स्पष्ट करते हुए 
बतलाया हैं कि सकलादेश (अखण्ड रूपमे पूरी वस्तु) को जानना प्रमाण है और विकलादेश (खण्ड रूपमें 
अंशात्मक वस्तु) को जानना नय है। नयके अन्तर और उसकी विद्येषताको और अधिक स्पष्ट करते हुए 


आगमप्रमाणके उद्धरण द्वारा उन्होंने पुन छिख्ा है कि प्रमाणसे अस्तुकों जानकर उसकी किसी अवस्था 
(धमं--अंश) विशेषसे पदार्थंथा निश्चय करना नय है। 


इस विवेधनसे हम इस निष्कर्षपर पहुँचते हैं कि जैन संस्क्ृतिमें बस्तुका यथार्थ ज्ञान करनेके लिए 
प्रमाण और नय इन दो को मूल वस्त्यधिगमोपाय माना गया है । जैन मनी षियोने इसोसे इन दोनोका विवेचन 
करनेके लिए प्रमाणप्रन्थों" और नयग्रन्थोंकी' स्वतंत्र एवं सयुक्त रूपमे दर्जनोंकी संख्यामे रचना की हैं। सच 
पूछा जाय, तो प्रमाणकी अपेक्षा नयोंका ज्ञान लौकिक और पारमाथिक दोनों दृष्टियोसे विदोष आवश्यक है । 
इसीसे ही सम्भवतः श्रुतश्ञानकी महिमा सर्वाधिक गायी गयी है, क्योकि श्रतसे ही अल्पज्ञोंको सज्जान 
(आत्मज्ञान) की प्राप्ति होती है, जो संसारकी निवृत्ति और मोक्षका कारण हैं । जैसा कि निम्न आंगमप्रमाण- 
से प्रकट है-- 
श्षुते भक्ति: श्रुते भक्ति. श्रुते भक्ति. सदाउस्तु में । 
सज्ज्ञानमेव संसारवारणं मोक्षकारणम्‌ ॥-सं० देव-शास्त्र-गुरु-पूजा 
नयोंका प्रतिपादन शास्त्रकारोने दो तरहसे किया है । एक तो वस्तुको जाननेकी दृष्टिसे और दूसरे 
हेयोपादेयकी दृष्टिसे । प्रथम प्रकारसे द्रव्याथिक और पर्यायाथिक इन दो मूल नयोंका कथन किया गया है, 
क्योंकि शेय वस्तु मूल दो अंशों--द्रव्य और पर्याय अथवा सामान्य और विशेषमे समव्याप्त है। द्रव्य 
(सामान्य) को ग्रहण करनेबाला द्रव्याथिक नय है और पर्याय (विज्लेष) को विषय करनेवाला पर्यायाथिक नय 
है। इन दोनों मूल नयोंके भी भेदो और उपभेदोका विवेचन विस्तारपूर्वंक विशदताके साथ किया गया है। 


प्रव्याथिकके नैगम, संग्रह और व्यवहार इन तीनका तथा पर्यायाथिकके ऋजुसूत्र, शब्द, समभिरूढ और एवंभूत 
इल चारका कथन शास्त्रों बहुलतया उपलब्ध है । 





१. प्रमाणनयैरधिगमः-त० सू० १-६ | 
- तत्न प्रमाणं द्विविघ स्वार्थ परार्थ च। तज्न स्वा्य॑ प्रमाण श्रुतवर्ज्यम्‌ । 

श्रुत पुनः स्वार्थ भवति परार्थ च। ज्ञानात्मक॑ स्वार्थ वचचनात्मक परार्थम्‌ ।--स० सि० १-६ ॥! 
. सकछादेदा' प्रमाणधीनो विकलादेशों नयाधीन इति ।“--वही, १-६ । 

एव ह्ााकतं प्रगृद्य प्रसाणतः परिणतिविशेषादर्थावधारणं तयः---वही १-६ । 
. प्रमाणसग्रह, न्यायविनिदनय, प्रमाणपरीक्षा, परीक्षामुख, प्रमाणमीमासा, न्यायदीपिका आदि । 
नमभक्क, द्वादशारनयचक्र, नयविव रण, आलापपद्धति आदि । 
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२ | ज्यक्तित्य तथा कृतित्व : ९९ 


यद्यपि ये नय अपने-अपने अंशोंको जब ग्रहण करते--जानते है तो उनमें परस्पर विरोध दिखाई 
देता है ओर रूगता है कि जब वस्तु द्रव्यकूप (शाइवत) है तब वह पर्यायरूप (अशाइवत) कैसे हो सकती है ? 
दोनों ही अंश (द्ृ्य और पर्याय) परस्पर विरोधी है । वे एक ही बस्तुमे नही रह सकते । तब दो विरोधी 
नयों (द्रब्याथिक और पर्यायाथिक) की प्रवृत्ति वस्तुमे सम्भव नहीं है ? किन्तु इन नयोंके विरोधको मिटाने- 
बाला स्यात्पद' है, जिसका प्रयोग स्याह्राददर्शन (आहंत दर्शन) मे अभिप्रेत है। उसके बिना वस्तुसत्यका न 
कथन हो सकता है और न ज्ञान । आचार्य समन्तभद्वने' स्पष्ट कहा हैं कि अभिप्रेत विशेषकी प्राप्तिके हैतु 
'स्पात्कार का प्रयोग, जो प्रत्येक वाक्‍यमे अन्तनिहित रहता है, वक्ता वाहे उसे बोले या न बोले, वस्तुसत्यका 
बोधक है। आचार्य अमृतचन्द्रने' भी जिनवचनोको उभयतयोसे दिखाई देनेवाले विरोधकों मिटाने वाले 
'स्थात्पद” से अंकित बतलाया है। एकान्ती और अनेकान्तीके भाषाप्रयोग (कथन) में यही अन्तर बतलाया 
गया है । तात्पर्य यह कि द्रव्याथिक और पर्यायाथिक तथा उनका समूह शज्ञेय वस्तुका यथार्थ ज्ञान करानेके 
लिए उपदिष्ट है । 

द्वितीय प्रकाससे निश्चय और व्यवहार इन दो नयोका निरूपण किया गया हूँ । निश्चयका अथे 
परमार्थ, वास्तविक, भृतार्थ, परसयोगसे रहित हैं और व्यवहारका अर्थ उपचार, अवास्तविक, अभूताथथ, 
परसंयोगसे सहित है । विध्व घड्द्रव्यात्मक है। उनमेसे एक चेतन द्रव्य--आत्मा उपादेय है और बाकीके सब 
हैय । जीव, पुदूगल, धर्म, अधर्म, काल और आकाश इन छह द्रव्योमे जोव चेतन द्रव्य है, शेष पाँचों द्रव्य 
अचेतन है । जीवका पुदुगल (कर्म और नोकम) के साथ अनादि सम्बन्ध है, जिसके कारण जीव उससे 
प्रभावित है । आचार्य अमृतचन्द्रने' स्पष्ट लिखा हैं कि यद्यपि जीव शुद्ध चित्‌ (चेतन) मात्रकी मूर्ति है! 
परन्तु उसमे जो पररूप परिणणात हो रही हैं उसका निमिसलकारण मोहनीय नामके कमंका उदय है । इस 
मोहनीय करके उदयसे ही निरन्तर (अनादि कालसे) वह॒उत्पन्न राग-द्रेषादिसे कलुषित (विकृत) हैं । इसौसे 
जीव कम और नोकमंसे बद्ध तथा स्पृष्ट है। यह सयोगी अवस्था है और वह उपादेय नहीं है--हेय है । 
निशुचयनय यही बतलाता है। वह जीवकी निज परिणति--रागादिरहित चैतन्यपरिणतिकों हो उपादेय कहता 
हैं । उसकी दृष्टिमे जीवम न कर्म है, न नोकमं हैं और न उनके निमित्तसे होनेवाले राग-द्वेप-क्रोध-मान-माया- 
लोभ आदि परिणमन हूँ। किन्तु कमं ओर नोकमंका सम्बन्ध जीवके साथ हैँ और उनके निभित्तसे उसीमे 
रागादि परिणमन होते है, यह अयधार्थ नही हैं, यथार्थ है। अतरव जीव बद्ध है, स्पृष्ट है, अशुद्ध है और अज्ञ 
है । यह व्यवहारनय बतलाता है। इसीसे जैन दर्शन स्थाद्वाददृष्टिसि हर बस्तुको, जो अनेकान्तात्मक है, 
स्वीकार करता हैं। अकलंकदेवने” लिखा हैँ कि अनेकान्तको प्रतिपत्ति प्रमाण हैं, एक धर्मकी, जो अन्य घर्मोकी 
अपेक्षा रखे-- उनका तिरस्कार न करें, प्रतिपत्ति नय हैं और एक घममकों स्वीकार कर वस्तुके शेष धर्मोंका 
प्रतिक्षेप (तिरस्कार) दु्नंय हैं । यह कथन उन्होने समन्‍्तभद्रस्वामीके द्वारा प्रतिपादित नयलक्षणके व्याध्यान- 


१. अभिप्रेतविदेषाप्से स्थात्कार: सत्यलांछझन ॥'--आप्तमी० ११२। 

२. उभयनयविरोधध्व॑ंसिनि स्यात्पदादूं, जिनवचसि रमन्ते थे स्वयं वान्तमोहाः । 
सपदि समयसार ते परं ज्योतिरुर्व , अनवमनयपक्षाक्षुण्णमीक्षन्त एव ॥---समयसार कलश ४ । 

३. परपरिणतिहेतोमोहनाम्नोइतुभावादविरतमनुभाव्यव्याप्तिकल्माषितायाः । 
मम परमविशुद्धि' शुद्धचिन्मात्रमूर्तेभंवत्‌ समयसारबव्याख्ययैवानुभूते ॥ स० सा० कलश रे । 

४ 'अनेकान्तप्रतिपत्ति  प्रमाणमेकधरमंप्रतिपत्तिन॑यस्तत्पत्यनीकप्रतिक्षेपो दुनंग, केवलविपक्षविरोघप्रदर्शनेन 
स्वपक्षाभिनिवेशात्‌--अष्टदा ०, आप्तमी० का० १०६ की व्यास्या । 


१०० . सरस्थती-धरवपुत्ष प॑० अंशीधर व्याफरणाचार्य अभिनस्वत-प्रत्यं 


सन्दर्भमें किया है, जिसमें समन्‍्तभन्द्रने) बनलाया है कि स्याह्ाद (श्रुतप्रमाण) के हारा गृहीत वस्तुके नित्य- 
त्वादि पृथक्‌ू-पुथक्‌ धर्मका प्रकाशक नय है । अकलंकने एक ही धमंको स्वीकार कर शेष धर्मोका प्रतिक्षेप 
करनेवाले नयको दु्नय क्यों कहा, इसका वे स्वयं उत्तर देते हुए कहते है, क्योंकि वह विपक्षका निषेध करके 
अपने ही पक्षका अभिनित्रेश (आग्रह) करता है, जबकि वस्तु वेसो नही है। वस्तु” तो नयो और उपनयोके 
द्वारा ज्ञात होने वाले त्रिकालवर्तो एकान्तों (बर्मों) का, जिन्हे एक-यूसरेसे पृथक्‌ नही किया जा सकता हैं अर्थात्‌ 
जिनमे अविष्वकभाव सम्बन्ध है, समुच्चय है । 

जब वस्तु ओर उसे प्रहण करनेवाले नयोको ऐसी स्थिति हैं। तब एक पक्षकों स्वीकार कर इतर 
पक्षका निषध करना मिथ्या एकान्त ही कहा जायगा। उससे बचनेके लिए हमे स्यात्यदाकित वचनोका ही 
प्रयोग कर जिनेन्द्र द्वारा प्रतिपादित अनेकान्ततत्त्वका प्ररूपण करना चाहिए ।* आचाय॑ अमृतचन्द्रने यह 
बिलकुल ठीक लिखा हैँ कि जो शिष्य व्यवहार और निदचयकों सम्यक प्रकारसे (एक दूसरेंकी उपेक्षा था 
तिरस्कार न करके) दोनोंमे मध्यस्थ (तटस्थ) रहता है वही शिष्य स्याद्रादशासनके अविकल (पूर्ण) फलको 
प्राप्त करता है। इसीसे बे" अनेकान्तमयी मूति (जिनवाणी) को, जो अनन्तधर्मा वस्तुके प्रत्येक धर्मका सही- 
सही प्रकाशन करती है, सदेव प्रकाशमान रहतेकी मद्भल-कामना करते है । इतना ही नही, वे* एकान्तोके 
विवादोम आगत विरोधको मिटाने वाले और जिनशासनके प्राण अनेकान्तको विनम्नताप्‌वंक प्रणाम करते है । 

प्रस्तुत रचनामे विद्वत्समाजके सिद्धान्तविद्‌ मनीषी श्रद्धेय व्याकरणाचायंजीने वतंमानमें निश्चय और 
व्यवहारकी सन्धिसे भटके हुए लोगोकों निश्तय और व्यवहारके सुमेलका स्मरण दिलाया है तथा दोनाको 
देशना सवंथा एकान्तका त्याग करके कथंचित्‌ एकान्तपरक करनेकी प्रेरणा की हैं। निवचय और व्यवहारके 
जितने रूप हो सकते हैँ उन सबका इसमे विस्तारप॒थंक विधश्वदताके साथ विवेचन किया है। उनका यह 
आवश्यक प्रयास नि.सन्देह स्तुत्य हैँ । 

विष्वास है. यह सनन्‍्तुलित और गम्भीर, किन्तु विशद शैलीमे रचित महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ विद्वानों, 
जिज्ञासुओं और स्वाध्याय-प्रेमियो ढव रा निश्चय ही समादृत होगा । 


१. स्याह्मादप्रविभकक्‍ताथंविशेषव्यजको नय ॥।'---आप्तमी० का० १०६ । 
२. नयोपनयकान्ताता शत्रिकालाना समुच्चय । 

अविजआाड्भावसस्बन्धो द्रव्यमेकमनेकधा ॥|--वहीं, क्रा० १०७ 
३. दुनिवार-नयानीक-विरोध-ध्वंसनौर्षाध । 

स्थासत्कारजी विता जोयाज्जैनो सिद्धान्तपद्धति. ॥-“पचास्तिकाय टी० प्रार० । 
४ अ्यवहार-निदचयो य. प्रवुध्य तत्वेन भवाति मध्यस्थ: । 

प्राप्नोति देशनाया स एवं फलमविकल शिष्य. ॥--पुरुषाथंसि० इलो० ८ 
५. अनन्तधमंणस्तर्व॑ पद्यन्ती प्रत्यगात्मन. । 

अनेकान्तम्यी मूर्तिनित्यमेव प्रकाशताम्‌ ॥--स० सा० कलश २। 
६. परमाग्मस्य जोव॑ निषिद्धजात्यस्धसिन्धु रविधानम्‌ । 

सकलनयाविलसिताना वरोधमथन॑ नमाम्यनेकान्तम्‌ ॥--पुरुषार्थंस० क्लो० २। 


मनस्वी मनीषी : कुछ संस्मरण 
७ ५० बालचन्द्र सिद्धान्तशास्त्री, हैदराबाद 

[यिह सस्मरणात्मक लेख श्रद्धेय ५० बालचन्द्रजोने मेरे पास १३ अप्रैल १९८९ को भेजा था और 
वे १७ अप्रैल १९८९ को स्वग॑स्थ हो गये, यह देवकी विडम्बना है। भेजते समय बे नहीं जानते होगे कि 
उनका इहलोकिक जीवन मात्र ४-५ दिनका है । स०| 

पं० बंशीघरजी एक मनस्थी घिद्वान्‌ है। थे अभावोसे खूब जूझे हैँ । किन्तु कभी स्वाभिमानको नहीं 
खोया और अपनी मनस्विता बनाये रखा । यद्यत्रि मै उनका भतोजा हूँ, किन्तु उनसे तोन माह ज्येष्ठ होनेसे 
आरम्भसे मित्रवत्‌ रहे है । अत उनके जीवनसे सम्बन्ध्रित कुछ महत्त्वपूर्ण स्मरण दे रहा हूँ। 

बचपनमे हम दोनों समवयस्क होनेसे सोरईमे साथ-साथ प्रेमसे खेलते-कूदते व लडते-झगडते भी रहें 
हैं। दैववशात्‌ वि० सं० १९७५ मे एक सार्वभौसिक बीमारी फैली, जिसे छाल बुखार (इनफ्लूजा) कहा 
जाता था | इस बीमारीमे बशीघरजीके बडे भाई छतारेलाल (आयु लगभग १५, १६ वर्ष) और उनकी मा 
राघाबाई दोनोंकी ही २-४ दिनके अन्तरसे मृत्य हो गयी, तब बंशीधरजी अकेले रह गये थे। उस समय 
उनकी अवस्था लूगभग १२-१३ वर्ष रही होगी। संयोगसे उनके मासा उन्हे वरारासिवसी (म० प्र०) अपने 
घर लिया ले गये । पर वहाँ उच्च शिक्षाके साघन न होनेसे उन्हें काका प० शोभारामजी उपदेशक भारत- 
वर्षीय दि० जैन तीथक्षेत्र कमेटी, बम्बई अपने साथ सागर लिवा ले आये और वहाँ पं० मुन्नालालजी राधेलीय 
न्यायतीर्थ द्वारा सत्तक॑|युघातरंगिणी पाठशालामे उनके अध्ययनकी व्यवस्था करा दी गयी । संयोगसे मैं भी 
तीन माह पहले सागर पहुँच गया था और उक्त पाठशालामें पढता था । बादको पूज्य प० गणेज्प्रसाद वर्णी 
हम दोनोको बनारस ले गये और स्याद्वाद-विद्यालयमे प्रवेश करा दिया, यह उनका महोपकार था। मैं 
विद्यालयमें ८ वर्ष रहा और बंशीधरजो ११ वर्ष रहे । बशीधरजी उस समयके विद्याथियोंमे अत्यन्त मेघाबी 
छात्र होनेके कारण विद्यालयकी ओरसे अतिरिक्त दस रुपए छात्रवृत्ति मिलती थी । 

बंशीधरजीको अन्याय पसन्द नही रहा । एक छात्र प्रेमचन्द कटनीको अमृतसरके सेठ मसद्वीलालूजी 
आठ रुपए मासिक छात्रवृत्ति देतें थे। यह विद्यालयके उपाधिष्ठाता बाबू हष॑चन्द्रजीको मालूम हुआ तो 
उन्होंने वह छात्रवृत्ति विद्यालयमे रोक लो और प्रेमचन्द्रको यह स्वीकार करनेके लिए बाध्य किया कि वह 
छात्रवृत्तिकी माग न करे । इसपर बंशीध्षरजीने उपाधिष्ठाताजीसे कहा कि छात्रवृत्ति तो प्रेमचन्द्रकों दे दी 
जाय और भोजन फीसके रूपमे वह छात्रवृत्ति उनगे विद्यालयमे जमा कर लो जाय । यह बात उपातिष्ठाता- 
जीको मान्य नही हुई और प्रेमचन्द्रको विद्यालयसे पृथक्‌ कर दिया। इसका बंशीधरजीने विरोध किया, तो 
उपाधिष्ठाताजीने उनसे भी कहा कि क्यों न आपको भी विद्यालयसे पृथक्‌ कर दिया जाय ” उत्तरमे 
बंशीघरजीने लिखकर दे दिया कि प्रेमचन्द्र छात्रका मामला समाप्त हो जानेपर मैं स्वयं ही विद्यालय छोड 
दूँगा । बशीघरजी उपाधिष्ठाताजीकी बातका इसलिए विरोध कर रहे थे कि वे वह छात्रवृत्ति एक अन्य 
छात्रकों दिलाना चाहते थे, जो उनकी जातिका था। उपाधिष्ठाताजीकी कार्यवाहीकी अधिकारी वर्गंम कडी 
प्रतिक्रिया हुई और अध्यक्षजीने प्रेमचन्द्रका मामला अपने हाथमे छे छिया । बंशीघरजीने भी अपनी प्रतिज्ञाके 
अनुसार विधालयसे अलग होकर लाला छेदीलाछजीके मन्दिरके नीचेके हालमे एक वर्ष रहते हुए व्याकरणा- 
चार्यका अन्तिम खण्ड उत्तीर्ण किया | यह थी बंशोधरजीकी न्यायप्रियता और मनस्विता, जो छात्रावस्थासे ही 
प्रकट हो चुकी थी । 

इनकी मनस्विताकी इसी प्रकारकी एक दूसरी घटना है । ये सन्‌ * ९४२ में भारत छोड़ो” आन्दोलत- 
में सक्रिय भाग लेनेसे सागरसे बीना आते समय बीना स्टेशनपर ग्रिरफ्तार कर सागर जेलप्रे भेज दिये गये 
और वहाँसे अमरावती जेलमें भेजे गये । वहाँ जेलका सुपरिल्ठेन्डेन्ट उस्मान अली था, जो बहुत क्रूर था । 


१०२ : सरस्वती-बरघपुन्र ५० बंक्षोघर व्याकरणायार्ग अभ्नव्यन-प्रस्य॑ 


उसने सागरके पं० ज्वालाप्रसाद ज्यौतिषी व पद्मनाभ तैलंगको बिना अपराधके गुनाहलानेमें भेज दिया था | 
इसका इन्होंने विरोध किया और उसके द्वारा निर्धारित कार्यक्रममे ये सम्मिलित नहीं हुए । तो उक्त सुपरि- 
स्टेस्हेन्ट जेलर माधघवरावके साथ इनके बैर्कमें आया और इनसे कहा कि कार्यक्रममे क्‍यों सम्मिलित नही 
हुए, क्‍या तुम्हें भी गुनाहखानेमे जाना है ? इन्होंने उत्तर दिया कि “मैं ज्यालाप्रसाद ज्योतिषी व पदुमनाभ 
तैलंगकों गुनाहखानेमें भेजनेका विरोध करता हूँ ? तब उसने जेलरसे कहा कि 'इन्हें भी गुनाह लानेमें भेज 
दो ।' इस तरह इन्हे शुनाहखासेमे भेज दिया गया और इनकी बी” श्रेणीको बदलकर सी” श्रेणी कर दो 
गयी तथा 'बो' श्रेणीकी सारी सुविधाएँ 'सो' श्रेणीमे परिवर्तित कर दी गयी । किन्तु बंशीधरजीने अन्याय 
पक्षका विरोध करना नही छोडा और न सुपर रिन्टेन्डेन्टसे माफी माँगी । यह थी उनकी ल्यायनिष्ठा । 

तीसरी धटना इनके गृहस्थ-जीवनकी है । बंशीघरजीका वियाह बीनामें शाह मौजीलालजीकी एक- 
मात्र सुपुत्नी लक्ष्मीबाईके साथ सन्‌ १९२८ में हुआ था । शाहजी चाहते थे कि बंशीधरजी बीनामे घरपर ही 
रहें । इन्होंने कत्तंब्यकी दृष्टिसे अपने एवसुर साहब (शाह मौजीकाछूज़ो) की कठिनाईको ध्यानमे रखकर 
बीनामे रहना स्वीकार कर लिया । किन्तु उनसे छोन लेकर कपडेका व्यवसाय करनेका निर्णय किया । उत्तका 
यह वस्तव्यवसाय आज करीब साठ वर्षसे सुचारुरीत्या चल रहा है । अब तो उनके सुयोग्य दो पुत्रोने उसे 
सम्हाल लिया है और अपनी योग्यता एवं पिताजीके मार्ग दशशनमे उसे कई गुना बढा लिया हैं। तथा उनकी 


ही तरह न्याय-निष्ठा एवं प्रतिष्ठाकों बना रखा है । यह हैं १० बश्यीधरजीका स्वाभिमान और न्याय्यजीवन- 
की प्रतिष्ठा । ४ 


ध्यातव्य है कि बंशीधरजीने वस्त-व्यवसायी होकरके भी अपने ज्ञानका निस्पृहभावसे उपयोग करना 
नही छोडा । प्रवचना करना, विभिन्‍न पत्र-पत्रिकाओंमें अनुसन्धान एवं चिन्तनपूर्ण छेख लिखना, सस्थाओका 
योग्यतापूर्वक संचालन करना, सामाजिक, सास्क्ृतिक और राष्ट्रीय कार्योंमि भाग लेना, आरम्भसे अबत्तक, ये 
सभी प्रवृत्तियाँ उनकी चालू हैँ । तस्कृति और सिद्धान्तपर कहीसे कोई बार होता है तो वे उसके निराकरण- 
के लिए उद्यत रहते है । 

सोनगढकी ओरसे प्रचारित एवं प्रसारित एकान्त अध्यात्मको वे जैनदर्शनके अनेकान्तवाद और 
स्याद्दादके प्रतिकूल मानते है । वे ही क्यो, सारा जैनागम और दि० जैन परम्परा उसके विरुद्ध हैं। निमित्त 


अकिचित्कर हैं आदि मोनगढकी मान्यताएँ आगमविरुद्ध हैं। १० बंशीधरजीने आगमका पक्ष लेकर इन 
मान्यताओका दृढ़तासे लिर्सन किया हैं । 


प० बंशीधरजी निः्चय ही गम्भीर चिन्तक और प्रतिभा-सम्पन्त व्यक्तित्वके स्वामी हैँ । न्यायप्रियता 
और स्वाभिमान उनके जन्मजात गुण है । 
अ्रद्धा-सुमन 
७ पं० शोभालाल जैन, साहित्याचायं, जयपुर 

पंडित ब्रशीधर व्याकरणाच्ाय॑जीसे मेरा प्रत्यक्ष सम्पर्क नहीं रहा है, लेकिन उनके द्वारा लिखें गये 
गहन सैद्धान्तिक एवं आध्यात्मिक लेखोसे जो बंध, संवर और निर्जरा सम्बंधी तिकड़ीको समझाते एवं 
सुलुझानेमे सच्चे गुरुके समान कार्य कर रहे हैं । 

दूसरा सम्बंध, मेरा पूज्यनोय डॉ० दरबारीलारूजी कोठियाके भाष्यमसे है। जैन जगत्‌के अद्भुत 


तैयायिकके रूपमे ख्याति प्राप्त डॉ० कोठियाजी साहब इनके भतीजे है । अत. पंडितजीके विषयमें कुछ 
कहना सूर्यको दीपक दिखाना है। ह 


ऐसे महान्‌ व्यक्तिस्‍्वके अभिनन्दनके लिये समाजका अभिनन्दन-प्रंथ प्रकाशित कर उनकी सेवामे प्रस्तुत 
करना अपनी कृतज्ञता प्रकट करना है। ऐसे मंगल अवसर पर मैं भी उन्हें अपने श्रद्धा-सुमन समपित करता हूँ । 
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निदयय और व्यवहार धर्मम साध्य-साधकभाव 
निश्चय और व्यवहार शब्दोवा अर्थाख्यान 
व्यवहारको अभतार्थताका अभिप्राय 

समसारी जीवोकी अनन्तता 

जैनदर्शनमें भव्य और अभव्य 

जीव-दया एक परिशी”न 

जैनागममे कमंबन्ध 

कमं-बन्धके यारण 

गोजकर्मके विपयम मेरा चिन्तन 

भज्यमान आयमे अपकर्पण और 'उत्पषंण 

क्या असज्ी जीवोमे मनका सत्भाव है ? 
पर्याय क्रमबद्ध भा होती हैं और अक्रमबढ भी । 


४ : सरस्वसी-भरवपधुत्र पं० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिनत्वत-प्रस्य 


आप्त और अनाप्तके लक्षण 


स्वामी समन्तभद्वने रत्नकरण्डकश्नावकाचारम ही आप्तका लक्षण निम्न प्रकार बंतलाया हैं-- 
आप्तेनोच्छिन्नदोषणे. सर्वज्ञेनागमेशिना । 
भवितव्यं नियोगेन नान्यथा ह्याप्तता भवेत्‌ ॥५॥ 

अर्थ---जो अपने सम्पूर्ण दोषोको नष्ट कर चुका हो, सर्वज्ष हो गया हो और धमं-मार्गंकां प्रवर्तंक 
बन चुका हो, उसे ही आप्त जानना चाहिए, क्योकि इन तीन गुणोक प्रकट हुए बिना आप्तता सम्भव 
नही है । 

परीक्षामुससूत्र ग्रन्थके उपर्युक्त सृत्रकी टीका प्रमेयरत्नमालामे आप्तका लक्षण निम्न प्रकार निश्चित 
किया गया है-- 

यो यन्नावचकः स॑ तत्राप्त । 

अथे---जो पुरुष जिस विषयमे अवचक है अर्थात्‌ दूसरोके साथ ठगाई नहा करता है, वह परुष उस 
विषयमे आप्त है । 

रत्नकरण्डकश्रावकाचार और प्रमेयरत्नमालाके उपर्युक्त उद्धरणोसे यह बात निर्णीत होतो है कि 
स्वज्ञ तो आप्त होता ही है क्योंकि वह पूर्ण वीतरागी हो जानेसे सबंथा अवचकर्वृत्ति हो जाता है । लेकिन 
अल्पज्ञ भी यदि किसी विषयमे अवशकवृत्ति हो तो उसे भी उस विषयम आप्त जानना चाहिए | तालपय॑ यह 
हैं कि हितकर उपदेशका नाम आगम है और जो टद्ितकर उपदेश देता है वह आप्त है। उस उपदेशकी हित- 
कारिताका आधार उपदेश देनेवाले पुरुषको अवंचकर-वुत्ति ही हुआ करती है तथा अवचकवृत्तिका निर्णय उसमे 
(उपदेश देनेवाले पुरुषमें) पाई जानेवाली वीतरागता (नि स्वार्थवरत्ति) से होता है । अत आप्तताका निर्णय 
पुरुषमे विद्यमान वीतरागता (नि स्वार्थवृत्ति)के आधारपर ही करना चाहिए। इस तरह सर्वज्ञके साथ अल्पन् 
भी आप्तकी कोटिसे गरभित हो जाता हैं । 

उक्त कथनसे यह भी सिद्ध होता है कि अल्पज्ञ भी स्वेज़्की तरह तभी आप्ल हो सकता है जब कि 
वह अवंचक वृत्ति हो । इसका फलिताथें यह हैं कि अल्पज्ञ आप्त और अनाप्नके भेदसे दो प्रकारके होते हैं । 
उनमेसे जो अल्पज्ञ अपनेमे यथासम्भव पाई जानेबाली बीतरागता (नि स्वार्थ वृत्ति) के जाघारपर अवचक वृत्ति 
होते है, वे आप्त कहलाते है और जो अल्पज्ञ अपनेमे पाई जानेवाली सरागता (स्वाथंपूर्ण वृत्ति]के आधार- 
पर वंचकर्वत्ति होते है, वे अनाप्त कहलाते है । 
आगम और आगमाभासका प्रवर्तन 

आगभ और आगमामासकां प्रवर्तेन अनादिकालसे चला आ रहा हैं, जिसका विवेचन इस प्रकार है 
कि निश्चयकाल (स्वत सिद्ध कालनामा पदार्थ) नित्य (अनादिसे अनन्त काल तक रहनेवाला) हैं। इस 
निदलय-का लकी पुदुगल-परमाणुके अत्यन्त मन्द-गमनके आधारपर विभक्‍त अखण्ड-वृत्तिरप समय और यथा- 
योग्य समयोंके समूहरूप आवलो, घडी, मुह॒तं, घण्टा, प्रहर, दिन, सप्ताह, पक्ष, मास, ऋतु, अयन, वर्ष तथा 
वर्षोके भी समूह --यह सब व्यवहारकाल है । यद्यपि ये सब निशचय-कालकी पर्याएँ है परन्तु इन्हें व्यवहार- 
काल इसलिए कहते है कि इनका अस्तित्व मूलत परवस्तुभूत पुदूगल-परमाणुके अत्यन्त मन्द गमनके आधार- 
पर निष्पन्न होनेसे इनमे पराश्चितता थाई जाती हैं । 


इस व्यवहारकालका प्रवर्तन प्रवाहरूपसे अनादिकालसे चला आ रहा हैं और अनन्तकारू तक चलता 


तीर्थंकर महावीरकी धमंतत्त्व-देशना 


आगम और आगमाभासकी परिभाषा 
परीक्षामुखसूत्र ग्रन्थके तृतीय समुद्देशमे आगमकी परिभाषा निम्न श्रकार बतलायी गयी है-- 
आप्तवचनादिनिबन्धनमर्थज्ञानमागमः ।३-९९॥ 
अर्थ---आप्तके वचन आदिके आघारपर जो पदार्थ-ज्ञान हमे होता हैं वह आगम है । 
सूत्रम बचन' शब्दके आगे पठित आदि' छाब्दका अभिप्राय सूत्रकी टीका प्रमेयरत्नमालामे अंगुलि 
आदिके संकेतोंके रूपमें ग्रहण किया गया है ।' अत जिस प्रकार आप्तके वचनोंके आधारपर हमें होने बाला 
पदार्थ-श्ञान आगम हैं उसी प्रकार उसकी अग॒ल्यादिके सकेतोके आधारपर हमे होनेवाला परदार्थ-ज्ञान भी 
आगम है । 
यह परिभाषा भावात्मक आगमकी है। लेकिन सूत्रका यह भी आशय है कि हमे उपर्युक्त प्रकारसे 
होनेवाले ज्ञानरूप भावात्मक-आगमकरे उद्भवम निमित्तभूत आप्तके वधनो और उसकी अंगुलि आदिके सकेतोको 
द्रव्याग्मक-आगम जानना चाहिए । स्वामी समन्‍्तभद्वने वचनरूप द्रव्यात्मसक-आगमकी रत्नकरण्डकश्रावकाचारमें 
निम्न लिखित परिभाषा बतलाई है-- 
आप्तोपज्ञमनुल्लध्यमदृष्टेष्टविरोधकसू । 
तत्त्वोपदेशकृत्‌ साव॑ शास्त्र कापथघट्टनम्‌ ॥९॥ 
अरथ॑--शास्त्र (वचनरूप द्रव्यात्मक-आगम) वह है, जो आपके द्वारा कहा गया हो, अन्य मतो द्वारा 
अकाटच हो, दृष्ट (प्रत्यक्ष) और दृष्ट (अनुमान) द्वारा अबाधित हो, तत्त्व (तथ्यात्मक' व सत्यात्मक' प्रयो- 
जनभूत्त बस्तु)का प्रतिपादक हो, सम्पूर्ण जीवोके लिए हितकर हो और कुमागं (जीवोके लिए अहितकर मार्ग) 
का निषेध करने वाला हो । 
स्वामी समन्तभद्रने उक्त परिभाषाम आगमका प्रत्यक्ष और अनुमानसे समर्थित होना न बत्तलाकर 
जो “अदुष्टेष्टविरोधकम्‌”' पद द्वारा प्रत्यक्ष और अनुमानसे अबाधित होना बतलाया है, इसका अभिप्राय यह 
है कि आघप्तके वचनरूप सम्पूण द्रव्यात्मक-आगमका हमारे प्रत्यक्ष और अनुमानसे अल्पञ्ञ होनेके कारण समर्थित 
होना सम्भव नही है, लेकिन अबाधित होना अवश्य सम्भव हँ--इस तरह आप्तके वचनरूप जो द्रव्यात्मक- 
आगम हमारे प्रत्यक्ष और अनुमानसे समर्थित हो, वह तो आगम है ही, लेकिन आप्तके वचनरूप जो द्रव्यात्मक- 
आगम हमारे प्रत्यक्ष और अनुमानसे अबाधित हो, उसे भी आंगम जान लेना चाहिए । 


परीक्षामुखसूत्र ग्रन्थके उक्त सूत्रम व र॒त्नकरण्डकश्रावकाचारके उक्त पद्चमे पढठित आप्त' शब्दसे यह 
भी निर्णीत होता है कि पुरुष आप्त और अनाप्तके भेदसे दो प्रकारके होते हैं । उनमेसे आप्तके वचन व उसकी 
अगुलि आदिके संकेत ही आगम हैं, अनाप्तके ववन और उसकी अंगरलि आदिके संकेत आगम नही है । अत 
अनाप्तके वच्चन व उसकी अंगुलि आदिके संकेतोको आगमाभास जानता चाहिए । 


१. आदिशब्देनागुल्यादिसंज्ञापरिग्रह । 
२. परनिरप्रेक्ष (स्वत सिद्ध) वस्तुस्थितिरूप । 
३. परसापेक्ष वस्तुस्थितिख्प । 


३ | घर्म और सिद्धान्त ५ 


जायगा । आगममे बतछाया गया है कि व्यवह्ारकाछका यह प्रवर्तन एकके बाद एक कल्पके रूपमे चल रहा 
हैं। एक कल्पकी मर्यादा बीस कोडाकोडी सागर वर्षोकी है, जो कि असंख्यात वर्ष प्रमाण हांती है । 


प्रत्येक कल्प भी अवसपिणी और उत्सरपिणीके रूपमे अपना प्रवर्तन किया करता हैं। अवसतिणी वह 
है, जिसमे मानव-समाज अपनी उच्चतम स्थिनिको एक-एक समयके आधारपर घीरें-धीरे समाप्त कर 
क्रमश हीनतम स्थिति तक पहुँचता है और उत्सपिणी वह है, जिसमे मानव-समाज अपनी हीनतम स्थितिको 
एक-एक समयके आधा रपर ही धीरं-धीरे समाप्त कर क्रमश उच्चतम स्थिति तक पहुंचता है। इस घरह 
अवसपिणीका प्रवत्तन सुषमा-धुषम (अत्यन्त सुखमय समय), सुषमा (सुखमय समय), सुषमा-दृःषमा (दु ल 
मिश्रित सुखमय समय), दु पमा-सूषमा (सुख/मश्रित दू खमय समय), दर पमा (दुखमय समय) और दू पमा- 
दु षमा (अत्यन्त दू खमय समय)--इन छह भेदोके रूपमे तथा इसके पण्चात्‌ उत्सपिणीका प्रवतंन दु धसा- 
दु पमा (अत्यन्त दु खमय समय), दू षमा (दु खमय समय), दू षमा-सुपस्ता (सुखसिश्चित दु खमय समय), 
सूषमा-दु पमा (दू खमिश्चित सुखमय समय), सुपमा (सुखसय समय) और सुपमा-सुषमा (अत्यन्त सुखमय समय) 
इन छह भेदोके रूपसे हुआ करता है । इससे यह निष्कर्ष निकला कि क्रमदा एकके बाद एकके रूपमे अब- 
सर्पिणा ओर उत्सपिणीका प्रवतन होते हुए अनादिसे अबतक अनन्त कल्पकाल व्यतीत हो चुके है तथा आगे 
इन बीते हुए कल्प-कालछोसे अनन्तगुणे कल्यवाल व्यतीत हो जानेपर भी काल-द्रव्य (निक्चयकाल) का अस्तित्व 
अनादि-निधन होनेसे कल्पकालोका प्रवर्तन कभी समाप्त नही होगा । 


प्रत्येक कल्पकाछका अवसपिणीके चतुर्थ दृ-षमा-सुषमा भागमे और प्रत्येक उत्सपिणीके तृतीय 
दू पमा-सुपमा भागम ससारी जीवोके लिए मोक्ष-श्राप्तिकि साधनमृत घधम्म-तीर्थंका प्रवर्तत करनेवाले चौबीस 
महापुरुष उत्पन्न होत है, जिन्हें आाममर्भ तोधकर' नामस पुकारा गया है । इस तरह अनादि-कालसे अबतक 
अनन्त तीर्थकरोंकी अनन्त चोबीसियाँ हो चुकी है आर आगे भी सतत तोर्थकरोकी चौबीसियोके होनेका यही 
क्रम चलता जायगा । 

प्रत्येक तीथकरन अपने समयमे अपनी दिव्यवाणी ( दिव्यध्वनि ) दारा जो धर्मतीर्थका उपदेश 
ससारी जोबोकों दिया था, उसे आगमम 'देशना नामसे पुकारा गया है और उस देशनाक़ो तथा उस देशनाके 
आधारपर गणघर आदि अन्‍्पन्न आप्तो द्वारा ग्रथित उपदेशको 'आगम' नामसे पुकारा गया है । इस तरह 
कहना चाहिए कि आगमका प्रवर्तन अनादि-कालसे चला आ ग्हा है और अनन्त कालतक चलता जायगा । 
यही स्थिलि आगमाभासके प्रवर्तनकी समझना चाहिए । 


वतंसान आगमकी आवास्भूमि 


वर्तमानकाल अवसर्पिणीका गचम भाग दू षसाकाल है। इससे २५१४ वर्ष पूव इसी अवसपिणीका 
चतुर्थ भाग दू षमा-सुषमा काल चल रहा था| उस समय तक इस अवसर्पिणीमें होनेवाले त्रौबीस तीर्थंकरोमे 
अन्तिम तोर्थकर भगवान महावीर इस भारतभूमिपर विद्यमान थे, जिन्होंने अपनी पूर्व बीतरागता और 
सबंश्ताके आधारपर जगनके प्राणियोको हितकारी उपदेश दिया था, जिसे तीर्थंकर महावीरकी देशना कहते 
है । यद्यपि तीर्थंकर महावीरकी वाणी आज हमे उपलब्ध नही है, फिर भी उनकी वाणीके आधारपर 
उत्तरोत्तर अन्पज्ञ आप्तों द्वारा रचित आगम व्तंमानमे भी उपलब्ध है, जिसके द्वारा उनकी ( तीर्थकर 
महावो रकी ) देशनाकी झाकी हमे वर्तमानमे भी उपलब्ध हो रही है । इस तरह कहना चाहिए कि वर्तमान 


आगम यद्यपि अन्यज्ञ आप्तो द्वारा रचा गया है, परन्तु उसकी आधारभूमि तीथकर महावीरकी देदना ही हैं । 


९ . सश्स्यती-बरवपुत्र पं० बंशोधर व्याकरणायायं अभिननन्‍्दन-ग्रम्थ 


अल्पज्ञको आप्त मानन्ेका प्रयोजन 

ऊपर कहा गया है कि वर्तमानमे जितने कल्याणकारी उपदेशके रूपमे आगम उपलब्ध है वह साक्षात्‌ 
तोर्थकर महाबीरकी वाणी नही है, अल्पज्ञ आप्तोकी ही वाणी हैं। अब यदि अन्पज्ञोको आप्त नही माना जाता 
तो सर्वज्षके अभाव रहनेके कारण वर्तमानमे कल्याणकारी मार्ग समाप्त हो जाता । दूसरी बात यह है कि 
अल्पक्षको आप्त न माननेपर लोक-व्यवहारकी चल रही सम्पूर्ण व्यवस्था ही छिप्न-भिन्न हो जाती । तीसरी 
बात यह भी है कि सववज्षकी सत्ता और उसके उपदेशकी प्रामाणिकताका निर्णय हम भल्सन्न आाप्तो द्वारा 
बिरचित आगमके आध्रारपर ही तो वर्तमानमे कर सकते है। अत अल्पज्ञकों आप्त न माननेपर स्वज्ञकी 
सत्ता और उसके उपदेशकी प्रामाणिकताके निर्णयके लिए आधार ही समाप्त हो जाता । ये सब कारण हैं 
जिसकी वजहसे अल्पक्षको भी आप्त मानना अनिवायं हो जाता हैं। इतनी बात अवश्य हैं और जैसा कि पूर्व 
में बतलाया भी जा चुका है कि सर्वज्ञकी आप्तता तो असदिग्ध है क्योंकि वह पूर्ण वीतरागी हो जानेंसे सवंधा 
अवंचक वृत्ति हो जाता है परन्तु अल्पश्षकी आप्तताका निर्णय उसमें अबचक वृत्तिका निणंय हो जानेपर ही 
हो सकता है ऐसा जानना चाहिए । फिर भी जैसे सर्वज्का उपदेश जीवोको हितकर होनेसे आगम कहलाता 
है वैसे ही अल्पज आप्तोके उपदेशको भी जीवोकों हितकर होनेसे आगम मानना चाहिए । 
सर्वज्ञगे अन्पज्ञ-आएके उपदेशमे अन्तर भी है 

यद्यपि ऊपर यह बतलाया गया हैं कि जिस प्रकार सर्वक्षका उपदेश जीवोको हितकर हौोनेसे आगम 
कहलाता है । उसी प्रकार अल्पज्ञ आप्तोके उपदेशको भी जीवोको हितकर होनेसे आगम मानना चाहिए । परन्तु 
सर्वशसे अन्यज्ञ आप्तके उपदेशमे यह अन्तर भी समझना चाहिए कि जहाँ स्वज्ञका उपदेश उसकी सर्वज्ञताके 
कारण हमारे प्रत्यक्ष और अनुमानसे नियमत समर्थित या अबाधित होनेसे निविवाद रूपसे आगम कहलाता 
है, वहाँ अल्पज्ञ आप्तका उपदेश उसकी अल्पज्ञताके कारण जबतक हमारे प्रत्यक्ष ओर अनुमानस समर्थित या 
अबाधित रहेगा तभी तक वहु आगम कहलावेगा । इसका तात्पयं यह हुआ कि अल्पज्ञ आप्तका कोई उपदेण 
यदि कालान्तरमे प्रत्यक्ष या अनुमानसे बाधित हूं। जाय, तो उसे तब हमारे लिए आग न मानतेसे कठिनाई 
नही होना चाहिए । 

उदाहरणके रूपमे यह कहा जा सकता है कि चन्द्रमाका रचना और भूमितलसे उसकी दूरी जिस 
रूपमे आगममे बतलायी गई है, उससे विलक्षण ही चन्द्रमाकी रचना और भूमितलसे उसकी दूरो, उत्कपंकी 
एक सीमा तक पहुँचे भौतिक विज्ञानने निर्णीत की है, जिस अस्वीकार करना सम्भव नहीं है, इसलिय इस 
सम्बन्धमे यही मानना श्रेयस्कर है कि वर्तमगन आगमके रचयिता आप्त चूँकि अल्पज्ञ थे, अत तथ्यपूर्ण स्थिति- 
का पता लगानेके साधनोकी कमीके कारण जैसा उनकी समझ्मे आया कैसा प्रतिपादन चन्द्रमाकी रचना और 
भूमितलसे उसकी दूरी आदिका उस समय उन्होंने वर्णन किया था । इस प्रतिपादनकों स्व आप्तके उपदेशके 
आधारपर किया हुआ नहीं समझना चाहिए। कारण कि सर्वज्ञके ज्ञानमे असंख्य परमाणुओके पिण्ड-स्वरूप 
अन्द्रमाका प्रत्येक परमाणु अपनो परिणतियोके साथ पृथक्‌-पृथक्‌ हो प्रतिभाषित हो रहा है, ऐसी दक्षामे 
उसको उन समस्त परमाणुओका चन्द्र पिण्डरूपसे ज्ञान होना सम्भव नहों हैं तथा श्र्‌ तज्ञानका अभाव हो 
जानेसे श्रुतज्ञानकी त्रिग्यभत चन्द्रमाको भूमितलसे दूरी आदिका ज्ञान भो सर्वेज्ञषको सम्भव नहीं है, अत 
निर्णीत होता है कि इन बातोका प्रतिपादन सर्वज्ञ द्वारा नही किया गया है । 


इसका स्पष्टीकरण इस प्रकार हैं कि सवंज्ञ स्वत -सिद्ध, अनादि-निधन और अपनी-अपनी स्घतन्त्र 
सत्ताविशिष्ट प्रत्येक वस्तुका दृष्टा और ज्ञाता है तथा प्रत्येक वस्तुकी स्वप्रत्यय और स्वपरप्रत्यय सभी पर्याएँ 


३ | बर्म और सिद्धान्ल . ७ 


भी धस्तुरूपसे उसके दर्शन और ज्ञानमे प्रति समय प्रतिबिम्बित और प्रतिभासित होती है । दो आदि वस्तुओ- 
का संयोग या बन्ध (मिश्रण) उनके दर्शन और ज्ञानमे प्रतिविम्वित और प्रतिभासित नही होता है । इसका 
कारण यह है कि सयुक्त अथवा बद्ध (मिश्रित) वस्तुओकी अखण्ड एकरूपता कंदापि सम्भव नहीं है क्योंकि 
एक वस्तुके गुण-धर्म कभी दूसरो वस्तुम प्रविष्ट नही हो सकते है । जैसे हयणुक दो पुद्गल परमाणुओंके बन्ध 
(मिश्रण) से बना है, परन्तु उसमे प्रत्येक परमाणु एक-दूसरे परमाणुके निर्मित्स अपना-अपना पुथक्‌-पृथक्‌ 
ही परिणमन कर रहा है । दोनो परमाणुओका एक परिणमन नहीं हो रहा हैं। अत जब दो परमाणु मिलकर 
एक परिणमन नही कर रहे हैं, तो वे उम मिले हुए रूपमे सवंशके शञानके विषय कैसे हो सकते है ? अर्थात्‌ 
नही हो सकते है । इससे सिद्ध होता हैँ कि सर्वश्ञके दर्शन व ज्ञानमे हयणुकमे विद्यमान दोनों परमाणु एक- 
दूसरेके निम्ित्तसे होनेवाले अपने-अपने परिणमनके साथ तादात्म्यकों प्राप्त होते हुए पृथक्‌-पृथक्‌ ही प्रति- 
बिम्बित और प्रतिभासित होते है । यही बात हयणुकसे ऊपर छोटे-बड़े सभी स्कन्धोके विषयमें जान 
लेता चाहिए । 


एक प्रइन 

यहाँ प्रश्न उपस्थित होता है कि जब चन्द्रमाकी रचना और उसकी भूमितलसे दूरी आदिका तथ्या- 
त्मक (जैसा है बसा) ज्ञान अल्पज्ञ आप्तोको नही था तो फिर उन्होंने उनका अतध्यात्मक (जैसा नही है बसा) 
प्रतिपादन क्यो किया है ? 


समाधान 

उक्त प्रब्नका समाधान यह है कि अल्पज्ञ आप्तोंने चन्द्रमाकी रचना और उसकी भूमितलसे दूरी आदि 
का अतथ्या व्मक प्रतिपादन ।केसी कपायवश नहीं किया है, केवल तथ्यात्मक (जैमा है बसा) प्रतिपादनके छिए 
साधनोंकी कमी होनेके कारण ही वह अतध्यात्मक (जैसा नही है वैसा) प्रतिपादन जैसा समझमे आया वैसा 
प्रयोजनभृत समझकर किया हैं । इसलिये इन्हे मिथ्यादृष्टि या मिथ्याज्ञानी नहीं समझना चाहिए, क्योकि 
गोम्मटसार जीवकाण्डमे यह स्पष्ट लिखा है कि सम्यरदृष्टि जीव तथ्यात्मक वस्तुका श्रद्धान तो करता ही है 
लेकिन साधनोके अभावम वह अतथ्यात्मक वस्तुको भी तथ्यात्मक समझकर उसका भी श्रद्धान करता है और 
ऐसा श्रद्धान करते हुए भी वह मिथ्यादृष्टि न होकर सम्यग्दृष्टि ही बना रहता है । इतना अवश्य हैं कि यदि 
उसे कालान्तरमे अपनी भल किसो प्रकार समझमे आ जाबे, फिर भी वह उस अतध्यात्मक भ्रतिपादनको 
तथ्यात्मक माननेका ही आग्रह करता है तो तब वह सम्यर्दृष्टि न रहकर भिध्यादृष्टि ही हो जाता है ।' इस 
तरह आज भौतिक विज्ञान हारा किया गया चन्द्रमाकी रचना व उसकी भूमितलसे दूरी आदिका निर्णय अल्पन्ञ 
आप्तो द्वारा प्रतिपादित आगमसे विपरीत होते हुए भी यदि तथ्यात्मक हो तो उसे स्वीकार करनेमे हमे 
संकोच नहीं होना चाहिए, क्योंकि इससे हमारे आध्यात्मिक तत्त्वज्ञानको कोई ठेस पहुँचनेकी सम्भावना 
नही है । 

एक बात और है कि अल्पज्ञ आप्तों द्वारा लोक-कल्याण भावनासे जान-बुझकर भी अतथ्यात्मक 
विवेचन कर दिया जाता है । जैसे भोले बच्चेकी माँ बच्चेकी सुरक्षाकी दृष्टिसि कह दिया करती हैं कि बेटा | 


१ सम्माइट्री जीबो उबइडुं पवयण तु सहहृदि । 
सहहृदि असब्भा व अजाणमाणों गृुरुणियोगा ॥ २७ ॥। 
सुत्तादो त॑ सम्म दरसिज्जंत जदा ण सहृहृदि । 
सो चेब हद मिच्छाइट्टी जीवो तदो पहुंदि ॥ २८॥ 


८ : सरस्यतो-बरबपुञ वं० बंशीघर बव्याकरणाचार्य अभिनन्दन-प्रस्थ 


सड़क पर नहीं जाना, क्योंकि वहाँ हौवा बैठा हुआ है'' तो यह कथन यद्यपि अतथ्यात्मक है, परन्तु बच्चेके 
प्रति कल्याण-भांवनाकी दृष्टिसे कहा जानेके कारण लोकमे सत्य मान लिया जाता है। इसी तरह गायकी सुरक्षा- 
की दृष्टिसे अल्पज्ञ आप्तो द्वारा कमाईको गायके जानेका सही मार्ग न बतलाया जाकर जो गलत मार्ग भी 
बतला दिया जाता है, उसे भो सत्यात्मक लोकमें मान लिया जाता हैं। यही कारण है कि स्वामी समन्तभद्र- 
ने रत्नकरण्डकश्रातरकाचार में किसी प्राणीके लिए विपत्तिकारक सत्य-बचनको भी असत्य और हितकारक 
असत्य-बचनको भी सत्य-बचन कहा है ।' तथा सकलपी हिंसाके समान पाप होते हुए भी स्वपर-कल्याण- 
भावनाके आधारपर की गई आरम्भी हिसाको यथास्थान उचित बतलाया गया है ।* 


आगमके भेद और उनके लक्षण 


वर्तमानमे जितना भी आगम है, उसे चार भागोंमे विभकक्‍त किया गया है--१ द्रव्यानुयोग, २. करणा- 
नुयोग, ३ चरणानुयोग और ४. प्रथमानुयोग ।* 

१, द्रव्यानुयोग वह है, जिसमे अध्यात्म (आत्महित) को लक्ष्यमे रखकर विद्वकी समस्त वस्तुओकी 
स्वतन्त्र सत्ता, उपयोगिता और उनकी स्वप्रत्यय और स्वपरप्रत्ययपर्यायोका निर्धारण किया गया हो । इस 
अनुयोगसे ससारी प्राणियोंके लिए अपना लक्ष्य निर्धारित करनेमे सहायता मिलती है । 


२ करणानुयोग वह है, जिसमे अध्यात्म (आत्महित) को लक्ष्मे रखकर समारी प्राणियोकी पाप, 
पुष्य और धर्मंमय पर्यायों और उनके कारणोका विश्लेषण किया गया है। इस अनुयोगसे ससारी प्राणियोको 
अपनी पाप, पृण्य और धर्ममय पर्यायों व उनके कारणोका परिज्ञान होता हैं । 

३. चरणानुयोग वह है जिसमे अध्यात्म (आत्महित) को लक्ष्यममे रखकंर समारी प्रांणयोको पाप, 
पुण्य और धर्मके मार्गोका परिज्ञान कराया गया हो । इस अनुयोगसे ससारी प्राणियोम अपने लक्ष्यकी पूर्तिके 
लिए पुरुषार्थ जाप्रत होता है । 

४ प्रथमानुयोग वह है, जिसमे अध्यात्म (आत्महित) को लक्ष्यमे रखकर तथ्यात्मक (जैसे हो वँसे) 
और आपेक्षिक सत्यताको प्राप्त प्रयोजनभृत कथानकोके आधारपर मसारी प्राणियोको पाप, पुण्य और धर्मके 
फलोका दिग्दशंन कराया गया हो । इस अनुयोगसे प्राणियोमे अपने लक्ष्यकी पूर्तिके मागम श्रद्धा (रुचि ) 
जागृत होती है । 
अध्यात्म (आत्महित) और उसकी प्राप्तिका उपाय क्या है ? 

श्रद्धेय ५० दोलतरामजीने छहढालाके प्रथम पद्ममे अध्यात्म (आत्महित) का अथ्थ युख बतलाया हैंएें 
और प्रथम ढालके प्रथम पद्यम यह बतलाया है कि ससारके सभी अनन्तानन्त जीव सुख चाहत हूँ और दु खसे 
डरते है ।* सुखप्राप्तिका साधन (भागे) स्वामी समन्तभद्रकृ॒त रत्नकरण्डकआवकाचारमे धंको बतलाया हैं 


१, रत्मकर ण्डकृश्रावकाचार, श्लोक ५५ । 

२ वही, श्लोक ५३ । 

३. प्रथम चरण करण द्वव्यं नम (शान्तिपाठ) व रत्नकरण्डकश्रावकाचारके पद्चध ४३, ४४, ४५, व ४६ । 
४. आतमकोौ हित है सुख इत्यादि । 

५ जे त्रिमुवनमे जीव अनन्त, सुख चाहें दुखतें भयवन्त । 

६ देशयामसि समीचीन धर्म कमेनिव॑हणम्‌ । संसारदु.खत' सत्वान्‌ यो घरव्युत्तमे सुखे ॥ २ ॥। 


३ | धर्म और सिद्वास्स . ९ 


इसलिए कहना चाहिए कि तीर्थंकर महावी रकी देशनाका मुख्य उद्देश्य भी संसारो प्राणियोंको दुःखके जनक 
अधघमंसे हटाकर सुखके जनक धघर्मकी ओर मोडना ही था, जिसका फ्रतिपादन चरणातुयोगमे किया गया है | 
धर्मं और अधमंका स्वरूप * 


धर्म और अघर्मका स्वरूप बतलानेके पूर्व इस सम्बन्धमें लोककी दृष्टिको भी समझ लेना आवदयक 
है, जो निम्न प्रकार है .--- 

१. प्राय प्रत्येक मनुष्यकी दृष्टिम वही सम्प्रदाय श्रेष्ठ है, जिसमे वह पैदा हुआ है, वही दर्शन 
सत्य है जिसे वह मानता है और उसी क्रियाकाण्डसे स्वर्ग या मोक्ष प्राप्त हो सकता है, जो उसे कुल-परम्परासे 
प्राप्त हैं। इसके अतिरिक्त होप सभो सम्प्रदाय निम्न कोटिके, सभी दर्शन असत्य और सभी क्रियाकाण्ड 
आडम्बर मात्र है। इस तरह लोकका प्रायः प्रत्येक मनुष्य इसी आधारपर अपनेको धर्मात्मा और दूसरोंको 
अधर्मात्मा मान रहा है । 

२ लोकमे धर्मात्मा व्यक्तिके लिए आस्तिक और अधर्मात्मा व्यक्तिके लिए नास्तिक शब्दोंका प्रयोग 
किया जाता है और इन दोनो छब्दोकी व्युत्पत्ति व्याकरणरमे निम्न प्रकारकी गई है-- 


अम्ति परलोके मत्तियंस्थ स आस्तिक , नास्ति परलोके मतियंस्थ स नास्तिकः। 


अर्थात्‌ जो परछोकको मानता हैं, वह धर्मात्मा है और जो परछोकको नही मानता है वह 
अधर्मात्मा है । 

वास्तवमे देखा जाय तो घर और अधर्मकी ये व्यास्याएँ पूणंत॑ सही न होकर ये व्याख्याएँ ही पुर्णत- 
सही है कि लोकमे जिस मार्ग पर चलनेसे अभ्पुदय (शान्ति) और अन्तमे नि.श्रेयस (मुक्ति अर्थात्‌ आत्म- 
स्वातन्त्य) प्राप्त हो सकता है, वह तो धर्म है और जो लोक तथा परलोक सर्वत्र दु खका कारण हो वह 
अधर्म है । तीर्थंकर महावी रकी देशनामे इस बातको लक्ष्यमें रखकर ही चरणानुयोगमे प्रतिपादित धर्मेके दश 
भेद स्वीकार किए गए है । 


धर्मके दश भेद और उनका स्वरूप 


क्षमा, मादंव, आजंव, सत्य, शौच, सयम, तप, त्याग, आ्किचन्य और कब्रह्माचर्य ये धर्मके दश भेद 
है ।” जीवनमे क्रमिक-विकासके आधारपर ही तीर्थकर महाबीरकी देशनामें घर्मंकी यह दश सख्या निश्चित 
की गयी है । आगे इनका पृथक्‌-पृथक्‌ विकास-क्रमके आधारपर स्वरूप-विवेचन किया जा रहा है । 

१ क्षमा--कर्मी क्रोघावंशमे नही आना, कभी क्िसीकों कष्ट नहीं पहुँचाना, कभी किसीके साथ 
साली-गलौज या मार-पीट नही करना तथा सबके साथ सदा सहिष्णुताका बर्ताव करना । 

२. मार्दब--कभी अहंकार नहीं करना, कभी किसीकों अपमानित नहीं करना, सबके साथ सदा 
समानताका व्यवहार करना और मनमें कभी भ्रातिष्ठाकी चाह नहीं करना । 

३ आजंब--कभी किसीके साथ छल-कपट नही करना, कम देकर अधिक लेने ओर असली वस्तुमे 
नकली वस्तु देनेका कभी प्रयत्न नही करना--इस लरह अपने जीवनकों छोकका विश्वासपात्र बना छेना। 

४. सत्य--सबके साथ सदा सहानुभूति और सहृुदयताका व्यवहार करना, हित, मित और प्रिय 


१. तत्त्याथंसृत्र ९।६। 
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१० : सरस्यती-अश्यपुञ्ञ पं ० उंशीघर व्याकरणाशार्य अभिनन्दन-प्रन्य 


वचन बोलना, आवश्यकतानुसार दूसरोकी यथाशक्ति तम, मन और धनसे सहायता करना तथा जीवनके लिए 
उपयोगी कोटुम्बिक, सामाजिक, राष्ट्रीय, मानवोचित और सास्क्ृतिक-संरक्षणका पूरा-पूरा प्रयत्त करना । 

५ शौच--अपने जीवनकी सुरक्षा और शान्तिके लिए कुटम्म, समाण, नगर, राष्ट्र, विध्व और 
संस्कृतिके संरक्षणका पूरा-पूरा प्रथत्त करते हुए जीवन-रक्षामे उपयोगी साधनोके संग्रह और उपयोगका 
यथोचित ध्यान रखना अर्थात्‌ न तो जीवन-रक्षाके लिए पराश्चित-वृत्ति अपनाना और न उपयोगमे कंजूसी 
करना | 

६, संयम---अपने जीवनकी सुरक्षाम साधन-भूत सामग्रीके संग्रह और उपयोगमे कुटुम्ब, समाज, 
नगर, राष्ट्र, विदव और सस्कृतिके सरक्षणका पूरा-पूरा ध्यान रखते हुए अपनी आवश्यकताओं और अपने 
अधिकारोंकी सीमा निर्धारित करना और अनावश्यक, प्रकृति-विरुद्ध, संस्कृति-विरुद्ध और लोक-विरुद्ध एवं 
अधिकारके बाहर उपयोग नही करना--इस प्रकार जीवनमे सादगी बना लेना । 


७ तप--बाह्म" प्रयत्नो द्वारा शरीरकों आत्मनिभंर बनानेका प्रयत्त करना तथा अन्तरंग' प्रयत्नो 
द्वारा आत्माकी स्वालवम्बन दहक्तिकों जागृत करना--इस प्रकार जीवनकी वर्तमान आवश्यकताओको कम 
करना । 


८. त्याग--बाह्म-प्रयत्नो द्वारा उत्तरोत्तर वद्धिगत शरीरकी आत्मनिभंरता और अन्‍्तरंग-प्रयत्तो 
द्वारा उत्तरोत्तर वर्द्धितत आत्माकी स्वावलम्बनणक्तिके अनुरूप भोगसामश्रीके संग्रह और उपभोगमे धोरे- 
धीरे यथायोग्य क्रमसे कमी करते जाना अर्थात्‌ जीवनरक्षाकी साधनभूत उपयोग-सामग्रीका घोरे-धीरे यथाक्रम- 
से यथाशक्ति त्याग करना । 


९. आकिचन्य--उपर्युक्त दोनो प्रकारके प्रयत्नो द्वारा ही उत्तरोत्तर वृद्धितत शरीरकी आत्मनिभभरता 
व आत्माकी स्वावरूम्बन-दाक्तिके अनुरूप जीवन-रक्षाकी साधनभुत उपभोग-सामग्रीके अवलम्बनको यथोक्त क्रम 
से कम करते-करते अन्तमे अकिचन ( नरन, दिगम्बर-मुद्राधारी बनकर मोक्ष ( आत्मस्वातन्श्य ) की पूर्णता 
प्राप्त करनेके लिए गृहवासको छोडकर बनवासी हो जाना । 


१० ब्रह्मचयं--उपर्युक्त दोनो प्रकारके प्रयत्नों द्वारा उत्तरोत्तर वृद्धिशत शरीरकी आत्म-निर्भरता 
और आत्माकी स्वालम्बन-शक्तिके आधारपर ही भूख, प्यास, रोग आदि शारीरिक बाधाओके पूर्णत नष्ट हो 
जाने ( छरीरके पूर्णरूपसे आत्मनिर्भर हो जाने ), तथा आत्माकी स्वालम्बन, वक्तिका चरम-विकास हो 
जानेपर आत्माके स्वभावभूत अनन्त-चतुष्टय ( असीमित-दर्शन, असीमित-ज्ञान असीमित-बीयं॑ और असीमित- 
सुख ) का उद्भव हो जानेके पर्चात्‌ यथासमय आयकी समाप्नि हो जानेपर ससार ( द्ारौरके साथ आत्माके 
विद्यमान सम्बन्ध ) का सबंधा विच्छेद हो जाना और तब आगे अनन्तकालूतक आत्माका अपने स्वतन्त्र- 
स्वरूपमे ही रमण करते रहना । 

इस प्रकार दश घर्मोके स्वरूपका आगमके आघारपर जो यह दिग्दशंन कराया गया है, वह मानव- 
जीवनमे धर्मके क्रमक-विकासको बतलाता है तथा इससे त्तीथंकर महावोरकी देशनामें प्रतिपादित घरंका स्वरूप 
और उसका प्रारम्भिक व सर्वोत्कृष्ट रूप सरलतासे समझमें आ जाता हैं । 





१ तत्त्वा्थसूत्र ९१६ । 
३. तस्वाथेंसूत्र ९२० | 


३ | धर्म ओर सिद्धाग्त ११ 


उक्त दश-धर्मोंका वर्गीकरण 

पूव॑मे स्वामी समन्तभद्रकृत रत्नकरण्डकश्रावकाचारके अनुसार धर्मको सुखका कारण बतलाया गया 
हैं। धर्म और सुखका यह कार्य-कारणभाव दीपक और प्रकाशकी तरह सहभावी है । अर्थात्‌ जिस प्रकार जहाँ 
दीपक है वहाँ प्रकाश अवश्य रहता है ओर जहाँ दीपक नही है वहाँ प्रकाश भी नहीं रहता है । इसी प्रकार 
जहाँ धर्म होगा वहाँ सुख अवश्य होगा और जहाँ ध्र्म॑ नहीं होगा जहाँ सुख भी नही होगा । पृर्वमे धमंका जो 
यह स्वरूप निर्धारित किया गया हैं कि लोकमे जिस झार्गंपर चलनेसे अभ्युदय ( जीवनमे सुख शान्ति ) और 
अन्तमें नि.श्नेयस (मुक्ति अर्थात्‌ आत्मस्वातन्त्य ) प्राप्त हो सकता है, वह धर्म है। इससे स्पष्ट होता है कि 
सुख दो प्रकारका होता है--एक तो अभ्यद्य अर्थात्‌ छौकिक-जीवनसे शात्तिरूप सुख और दूसरा नि श्रेयस 
अर्थात्‌ मुक्ति या आत्म-स्वातन्त्यरूप पारमार्थिक-सुख । इसके आधारपर धर्म भी मूछत दो भेदोमे विभक्‍त 
हो जाता है-एक तो अम्पदय अर्थात लौकिक-जीवनमें शात्तिरूप सूखका कारणभुत छोकिक-घर्म और दूसरा 
नि श्रेयस अर्थात्‌ मुक्ति या आत्म-स्वातन्थ्यरूप पारमर्थिक-सूखका कारणभूत पारमाथिक-धर्म । जो मनुष्य 
उक्त पारमाथिक-सुखको प्राप्त करना चाहता है, उसे तो पारमाथिक-धर्मकी शरणम ही जाना होगा, लेकिन 
जो मनुष्य पारमाथिक-धर्मकी शरणमं अपनी अशक्तिवश नहीं जा सकता हैं, उसे कम-से-कम अपने लौकिक- 
जीवनमे शान्तिरूप सुखकी प्राप्तिके लिए छौकिक-बमंकरी शरणमं जाना आवश्यक हैं । तात्पर्य यह है कि मनुष्य- 
का मुख्य कतंव्य तो पारमाधथिक सुखको प्राप्तिके लिए पारमाथिक-धमपर चलना ही है, लेकिन जो मनुष्य 
पारमाथिक-धरमंपर चलनेमे असमर्थ हैं, उसे कम-से-कम लौकिक-जीवनम सुख-शान्तिके उद्देश्यसे लौकिक-धर्मं- 
पर अवश्य ही चलना चाहिए । तीथंकर महावीरकी देशनामे जो धर्मके उपर्युक्त दश भेद बतलाए गए है, वे 
इसी आशयमसे बतलाए गए है । इसलिए उन दश् घर्मो के दो वर्ग निश्चित हो जाते है--एक तो लौकिक- 
धर्मोका वर्ग और दूसरा पारमार्थिक-धर्मोका वर्ग । क्षमा, मारदव, आजंबव, सत्य, शौच और संयम ये छह धर्म 
तो लौकिक-ध्र्म कहलाने योग्य है और तप, त्याग, आकिचन्य और ब्रह्मचयं ये चार धर्म पारमाथिक-धर्म 
कहलाने योग्य हैं । इससे यह स्पष्ट होता हे कि पारमाधिक-सुखकी प्राप्तिके लिए जिस प्रकार तप, त्याग, 
आकिचन्य और ब्रह्मचयं रूप पारमाधथिक-घर्मोका मानव-जोवनमे महत्व है, उसी प्रकार लौकिक-जीवनमे सुख 
शान्ति प्राप्त करनेके लिए क्षमा, मार्दव, आजंब, सत्य, शौच एवं सयम रूप छोकिक-धर्मो का भी मानव-जीवन 
में महत्व है । यही कारण हैं कि धर्के उल्लिखित दोनो वर्गों को मानवकी बहत्तर कछाओमेसे प्रधान कझाके 
रूपमें स्वीकार किया गया है ।' धर्मोंके क्रमिक-विकासकी दृष्टिस एक बात यह भी स्पष्ट होती हैं कि मानव« 
जीवनमे जब तक उक्त लौकिक धर्मोका समावेश नहीं होता, तब तक उसमे उक्त पारमार्थिक-धर्मों का विकास 
होना असम्भव ही है । 
मानव जीवनमे लौकिक-धर्मोके महत्वका कारण 

मानव जीवनमे छौकिक-धर्मोके महत्त्वका उपर्युक्त एक कारण तो यही है कि जब तक मानव-जीवनमें 
लौकिक घमोंका समावेश नही होगा, तब तक उसमे पारमाथिक धर्मोका विकास होना असम्भव है, लेकिन 
सामान्यरूपसे मानव-जीवनमें छौकिक-धर्मो का महत्त्व इसलिए है कि तीर्थकरकी देशनाके अनुसार प्रत्येक 
सप्राण शरीरमे उस शरीरसे अतिरिक्त जीवका अस्तित्व हैं। इतना ही नही, वह जीव शरीरके साथ इतना 
घुला-मिला है कि शरीरके अस्तित्वके साथ ही उसका अस्तित्व उसे समझमे आता है, उसके बिना नहीं । 
जीवके भीतर जो ज्ञान करनेकी शक्ति हैँ बहु भी शरीरकी अंग्रमुत इन्द्रियोके सहयोगके बिना पंग्रु बनी रहतो 


१. कला बहुत्तर पुरुषकी तामे दो सरदार । एक जीवकी जीविका द्वितोय जीव उद्धार ॥ 
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है और यह भी धात है कि जीर शरीरके इतना अधीन हो रहा है कि उसके जीवनकी स्थिरता शरीरकी 
स्वास्थ्यमय स्थिरतापर अवलरूम्बित है। जीवकी शरोरावल्‍रूम्बनताका यह भी एक विचित्र किन्तु तथ्यपूर्ण 
अनुभव है कि यदि शरीरमें शिथिलता आदि विकार पैदा हो जाते है, तो जीवको क्लेश होता है और जब उत्त 
विकारोंके नाशके अनुकूल साधमोका सहयोग उसे प्राप्त हो जाता है, तो उन विकारोका नाश हो जानेपर 
जीवकों सुखानुभव होने लगता है । तात्पर्य यह है कि यद्यपि वें साधन अपना प्रभाव शरीरपर ही डालते हैँ, 
परन्तु शरीरकी अधीनताके कारण सुखानुभोक्‍ता जीव होता है । 

अब यदि यह कथन मनुध्यके ऊपर छागू किया जाय तो समझमे आ जायगा कि मानव-आणी भी 
शरीरके अधीन है और उसका वह शरीर भी भोजनादिकके अधीन हैं । इसीलिए प्रत्येक मनुष्य भोजनादिक 
के उपभोगमें प्रवृत्त हाता है । प्रत्येक मनुष्यों भोजनादिककी प्राप्ति अन्य मनुष्योके सहयोगसे ही होती हैं । 
यही कारण है कि तीर्थंकर महावीरने “परस्परोपग्रहों जीवानाम्‌” (त० सू० ५।२१) का सिद्धान्त प्रतिपादित 
किया था । वैसे तो यह सिद्धान्त सम्पूर्ण संसारी जीवोपर लागू होता है, परन्तु मानव-जीवनमे तो इसको 
वास्तविकता स्पष्ट परिलक्षित होती है और इसीलिए मनुष्यकों सामाजिक प्राणी स्वीकार किया गया है 
जिसका अर्थ यह है, कि प्रत्येक भनुष्यको अपने जीवनमे सुख प्राप्त करनेके लिए कुटुस्ब, नगर, राष्ट्र और 
यहाँ तक कि विश्वके सहयोगकी आवश्यकता है। इसका निष्कर्ष यह है कि प्रत्येक मनुष्यको अपने जीवनमे 
सुख प्राप्त करतेके लिए कुटुम्ब, नगर, राष्ट्र और विश्वके रूपम्रे मानव-सगठनके छोटे-बडे जितने रूप हो 
सकते हैं, उन सबको ठोस रूप दे लेका सतत्‌ प्रयत्न करते रहना चाहिए । इसलिए तीथंकर महावीरकी देशना 
में प्रत्येक मनुष्यको सर्वप्रथम उपदेश दिया गया है कि “आत्मन प्रतिकूलानि परेषा न समाचरेत्‌” अर्थात्‌ 
दूसरोंका जो आचरण उसको अपने प्रतिकूल जान पडता है वसा आचरण उसको दूसरोंके साथ नहीं करना 
चाहिए, इतना ही नही, दूसरोसे अपने प्रति वह जँसा आचरण चाहता है, वँसा ही आचरण उसे दूसरोके 
साथ भी करना चाहिए । 

बास्तवमे देखा जाय तो व्ंमानमे प्रत्येक मनुष्यकी यह दशा है कि वह दूसरोकों निरपेक्ष भावसे 
सहयोग देनेके लिए तो तैयार ही नही होता है, परन्तु अपनी प्रयीजन-सिद्धिके लिए वह न केबल दूसरोसे 
निरपेक्ष-सहयोग प्राप्त करनेका सतत्‌ प्रयत्न करता रहता हैं, प्रध्युत दूसरोके साथ सघर्ष करने, उन्हे तिरस्कृत 
करने और उन्हें धोलेमे डालनेसे भी नही चकता है । इतना ही नहीं, प्रत्येक मनुष्यका यह स्वभाव बना हुआ 
है कि यह अपना प्रयोजन रहते अथवा न रहते भी दूसरोके साथ हमेशा अनुचित आचरण करनेमें आनन्दित 
होता है । 

तीर्थंकर महावीरके समयमे भी मानव-समाजकी यही दशा थी और उन्होंने जाना था कि यह द्षा 
मानव-समाजको विषटित करके प्रत्येक मनुष्यके जीवनकों त्रस्त करनेवाली है, अत उन्होंने अपनी वेशनामे यह 
सिद्धान्त प्रस्थापित किया था कि मानव-जीवनमें शान्ति-स्थापनाकी रीढ सामाजिक सगठनको सुदृढ़ करनेके 
लिए प्रत्येक मनुष्यको दूसरे मनुष्योके साथ, प्रत्येक कुटुम्बको दूसरे कुटुम्बोके साथ, प्रत्येक नगरको अन्य नगरोंके 
साथ जीर प्रत्येक राष्ट्रको अन्य सभी राष्ट्रोके साथ अपना प्रयोजन रहत न रहते कभी भी अनुचित आचरण 
नहीं करना चाहिए। इतना ही नहीं, आवद्यकता पडनेपर सभोकों सभीके साथ निरपेक्ष-भावसे सतत्‌ 
सहायकपनेका आचरण करते रहना चाहिए । 

तीर्धषकर महाबीरकी देशनामें तो यशोंमे धर्मके नामगर होनेवाले पश्चुओकी रक्षाके अनुकूल जनमत 
जागृत करनेके लिये यहां तक कहा गया था कि जब प्राणीमात्र एक-दूसरे प्राणीका उपकारक है तो प्रत्येक 


३ | धर्म ओर सिद्धान्त : १३ 


मनुष्यको सतत सत्वेष मैत्री” बाला पाठ याद रखना चाहिए और दूसरोंके साथ पूर्वोक्त स्वरूपवाले क्षमा, 
मार्दव, आजंव तथा सत्य धर्मोके रूपमे ही अपना पविन्न आचरण बना लेना चाहिए | इस तरह प्रत्येक मनुष्य, 


प्रत्येक कुटुम्ब, प्रत्येक नगर और प्रत्येक राष्ट्र अर्थात्‌ विध्वका मानवमात्र जब तीर्थंकर महावीर द्वारा उपदिष्ट 
पूर्वोक्‍्त स्वरूपवाले क्षमा, मादव, आजंब और सत्य धर्ममय अपना जीवन बना ले तभी वह अपनेको मानव 
या समय कहलानेका अधि #ारी हो सकता हैं तथा विश्वमे सक््ची अहिसाका प्रसार भी इसी आधारपर हो 
सकता है और मानव-जीवनमे इसो आधारपर सुख-शान्तिकी लहर दौड सकती हें । 

ऊपर भनुष्यके सामाजिक-जीवनकी क्लाँकी बतलायी गयी है। इसके अतिरिक्त मनुष्यकों जीवनमे सुखी 
बननेके लिए अपने व्यक्तिगत जीवनकों भी धर्ममय बनाना होगा । अर्थात्‌ लोकमे बहुतसे मनुष्य ऐसे देखनेमे 
आते है कि वे लोभके वशीभूत होकर सम्पत्तिके संग्रहमे जितना आनन्द छेते है, उतना आनन्द वे उसके उप- 
भोगमे नही लेते, यहाँ तक कि वे अपने शरीरकी आवश्यकताओंकी पूलिमे भी बडो कंजूसीके साथ काम छेते 
हैं। इसी तरह लोकमे बहुतसे मनुष्य ऐसे देखनेमे आते है कि वे लोलुपतावश पाँचों इन्द्रियांके विषयोका 
आवध्यकतासे अधिक उपभोग करते हुए भी कभी तृप्त नहो होते । 

बात तो वास्तवमे यह है कि भोजनादि पदार्थ मनुष्यको मनसन्तुष्टिके लिए बिलकुल उपयोगी नहीं है, 
केवल दारीरके लिए ही वे उपयोगी सिद्ध होते है, फिर भी मनुष्य अपने मनके वशीभूत होकर ऐसा भोजन 
करनेसे नही चूकता, जो उसकी शारीरिक प्रकृतिके बिलकुल प्रतिकूल पड़ता है । इसी प्रकार वस्त्र या अन्य 
सभी उपयोगमे आनेवाली वस्तुओके विषयमे प्राय प्रत्येक मनुष्य जितनी सानसिक अनुकूलताकी बात सोचता 
है, उतनी शारीरिक अनुकूलताकी बात वह कभी नही सोचता है । ऐसा करनेसे मनुष्यके जोवनका 'हास तो 
होता ही है, परन्तु साथ ही उसके इस आचरणका मानव-समाजके ऊपर भी प्रतिकूल प्रभाव पडता है । इसलिए 
तोथकर महावीरके उपदेणमे यह बात बतलायो गयी हैँ कि भोजन आदि बाह्य-सामग्री जीवनके लिए बडी 
उपयोगी है । अत मनुष्यकों उसका जीवनमें उपयोग तो करना चाहिए, लेकिन उसका दुरुपयोग न हो--इस 
बातका भी उसे पूरा-पूरा ध्यान रखना चाहिए । इस तरह प्रत्येक मनुष्यकों उपर्यक्त क्षमा, मार्दव, आजेच 
और सत्य धर्मोके साथ हो सम्रहवृक्तिकों समाप्त करनेवाले थौच-धर्मं तथा विलासपृण-बृत्तिको समाप्त करने- 
बाले संयम-ध्र्का अवलम्बन अपने जीवनमे अवद्य लेना चाहिए । 

वास्तवमें विजार किया जाय तो छोक-शान्ति और जीवन-शान्तिके लिए क्षमा, मार्दव, आर्जव, सत्य, 
शौच और मयम ये छह धर्म है। इसलिए जबतक मानव-समाज इनके महत्त्वको न समझकर इनकी उपेक्षा 
करता रहेगा, तबतक उसके जीवनमे कुटुम्बमे, नगरमे, राष्ट्रमे और विश्वमे कभी भी शान्ति स्थापित नहीं 
हो सकती, और न कोई भी मनुष्य पारमाथिक सुखके कारणभृत पारमाधिक धर्मकी ओर ही वास्तविक 
रूपमे अग्रसर हो सकता हैं। 


पारमाधिक धर्मोकी मोक्ष-कारणता 


ऊपर बतलाया गया हैं कि पारमा्थिक धर्म नि श्रेयस अर्थात्‌ मुक्ति या आत्मस्वातन्त्यरूप पारमाथिक 
सुखके कारण है और यह भी बतलाया गया है कि मानव-जीवनमे जबतक उपर्युक्त लौकिक-पर्मोका समावेश 
नही होगा, तबतक उसमें उक्त पारमार्थिक धर्मोका विकास होना सम्भव नहीं हैं । अर्थात्‌ उपर्युक्त प्रकार 


१. सत्वेषु मैत्री गुणिपु प्रमोद क्लिष्टंपु जीवेपु कृपापरत्वम्‌ । 
माध्येस्थ्यमाव विपरोतवृत्तौ सदा ममात्मा विदधातु देव ॥---सामायिक पाठ । 
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लौकिक घर्मोपर चलतनेवाला मानव जब शारीरिक और ऐहिक दृष्टिसे सुखी हो जाता है, तभी वह यह सोचने- 
के लिए सक्षम होता हैं कि मेरा जीवन शरीरके अधीन है और शरीरकी स्थिरताके लिए मुझे भोजन, वस्त्र, 
आवास और इनकी पूर्तिके लिए कुटुम्ब, नगर, राष्ट्र तथा बिश्व तकका सहारा लेना पडता हैं। इस तरह मै 
सानव-सगठनके विशाल-जालमे फंसा हुआ हूँ । ऐसी स्थितिमे वह अपना भावी कत्तंव्यका मार्ग इस प्रकार 
निदिचत करता है कि जिससे वह शरीोर-बन्चनसे छुटकारा पा सके। उसके उस कत्तंव्य-मार्गंको तीर्थंकर 
महावीरकी देशनाम इस प्रकार बतलाया गया है कि सर्व प्रथम उसे अनह्न आदि पूर्वोक्त बाह्य-प्रयल्नों (तपो) 
द्वारा शरी रमे आत्म-निरभेरता लानेका व प्रायश्चित आदि पूर्वोक्त अन्तरग प्रयत्नों (तपो) द्वारा आत्मामे 
स्वावलम्बनता छानेका पुरुषा्थ करना चाहिए तथा इन बहिरग और अन्‍न्तरग प्रयत्नोंके आधारपर ही जैसी- 
जैसी दारीरको आत्मनिर्भरता और आत्माकी स्वावलूम्बनता बढती जाए, उसके आधारपर उसे बाह्य-पदार्थोंके 
अवलम्बनको छोडने रूप त्याग धर्म (अणुब्रत आदि श्रावक धर्म) और इसके भी आगे आकिचन्य धर्म (महात्रत 
आदि मुनि-धर्म) को अगीकार कर लेना चाहिए । इस तरहका पुरुषार्थ उसे तबतक करते रहना चाहिए, जब- 
तक कि उसका छारीर पूर्ण आत्मनिभंर न हो जावे और आत्मा पूर्ण स्वाबलम्बी न बन जावे । शरीोरके पूर्ण 
आत्मनिर्भर हो जाने और आत्माके पूर्ण स्वावलम्बी बन जानेपर वह सर्व प्रथम जीवन्मुक्त परमात्मा बनता 
हैं और अन्तमे वह शरीरसे सर्वंथा सम्बन्ध-विच्छेद कर लेनेपर बअह्यवयंका धारक ( आत्मलीन परमात्मा ) 
बन जाता है अर्थात्‌ नि श्रेयस (मुक्ति या आत्मस्वातन्त्य) को प्राप्तककर पारमाथिक सुखका भोक्‍ता परमात्मा बन 
जाता है और वह सबंदा अजर व अमर बना रहता है । 

तीर्थंकर महावी रकी देदानामे उपदिष्ट धर्मंतत्वकां यह विवेचन आगमके एक भेद चरणानुयोगके आधार 
पर किया गया है, क्योकि तीर्थंकर महावीरके धमंतत्वको समझनेके लिए हमे चरणानुगोग ही एक सहारा है । 
चरणानुयोगमे धमंतत्त्वको समझनेके लिए यद्यपि और भी कई प्रकार बतलाए गए है, परन्तु वे सब प्रकार भी 
धर्मंतत्त्वको उपर्युक्त रूपमे ही प्रदर्शित करते है । यथा-- 

१ सिथ्यादर्शन (सुखकी अभिलाषासे दु.खके कारणोमे रुचि रखना), मिथ्याज्ञान (दु खके कारणोको 
सुखके कारण समझना) और मिथ्याचारित्र (सुखकी प्राप्तिकि लिए दु खजनक प्रवृत्ति करता) यह सब अधमं हैं 
तथा इनके ठीक विपरीत अर्थात्‌ सम्यग्दशशन (सुखकी अभिलाषासे सुखके कारणोमे ही रुचि रखना), सम्यरज्ञान 
(सुखके कारणोकों ही सुखके कारण समझना) और सम्यकचारित्र (सुख-प्राप्तिकि लिए सुखके ही कारणोमे 
प्रवत्त होना) यह सब धर्म है ।" 

२ हिसा करना, झूठ बोलना, चोरी करना, भोगविलासमे जोवन बिताना और घधनादिकके संग्र हको 
ही जीवनका लक्ष्य बना लेना--यह सब अधर्म है तथा इस प्रकारकी प्रवृत्तियोको जीवनसे निकाल देना-- 
यह सब धर्म है |" 

ह धार्मिक प्रवृत्ति (घसंपुरुषा्थ), आधिक प्रवृत्ति (अथंपुरुषार्थ) और भोगमे अ्रवृत्ति (कामपुरुषार्थ) 
इनका जीवनमें समन्वय नहीं करना अधघर्म है तथा इनका जीवनमे समन्वय करते हुए अन्तमे केवल घर्मंपुरुषार्थ- 
पर आरूढ हो जाना अर्थात्‌ मोक्षपुरुषाथंभय जीवनको बना लेना धर्म हैँ । 


पहले प्रकारमे जो सम्यग्दशशनादिकको धर्म कहा गया है, उनमेसे सम्यग्द्शनका अन्‍्तर्भाव तो क्षमा, 





१ रत्नकरण्डकश्रावकाचार, इलोक ३ । 
२. हिसाध्नृतस्तेमाश्रह्मपरिश्र हेस्यो विरतिब्रंतम्‌ ।--तत्त्वाथंसूत्र ७९ | 


३ | धर्म और सिद्धास्त . १५ 


मादंव, सत्य, शौच और संयम धर्मोमे हो जाता है, क्योंकि कोई भी मनुष्य जबतक अपने जीवनमे इन छह 
धर्मोंको स्थान नहीं देगा तब तक सम्यरदृष्टि त्रिकालमे तही हो सकता हैं। इसका भी कारण यह हैं कि 
सम्यरदृष्टिको वृत्ति और प्रवृत्ति कमी अन्याय, अत्याचार आदि उच्छ खलताओकों लिए हुए नहीं हो सकतो हैं 
और यदि इस तरहकी वन्ति और प्रव्ति फिसीकी होती है तो वह सम्पग्द्ष्टि नहीं हो सकता हैं । इसी प्रकार 
भम्यक्चारित्रका अन्तर्भाव तप, त्याग, ऑकिचन्य और ब्रह्मचर्य धर्ममि हो जाता है । जैसा कि इन धर्मोके पूर्वमे 
किए गए स्वरूप-विवेचनसे स्पष्ट हो जाता है । सम्यरज्ञानके सम्बन्धमे याद विचार किया जाए तो कहा जा 
सकता है कि ज्ञान अपने आपमें न तो घमम है और न अधर्म है, इसलिए जब तक उसका सम्बन्ध मिथ्यादर्शन 
और भिध्याचारित्रसे रहता है तब तक तो उसका अन्‍्तर्भाव अभ्रमं में होता और जब उसका सम्बन्ध सम्पग्दर्शन 
और मम्यकचारित्रसे हो जाता है तब उमप्तका अन्तर्भाव धर्ममे हो जाता है । 


दूसरे प्रकारमे जो अहिसादिकको धर्म कहा गया हैं उनका समावेश क्षमा आदि धर्मोमे निम्न प्रकार 
होता है ! 

अहिंसा और अचौरय॑ ये दोनो निवृत्तिपरक धर्म है क्योकि हिंसासे निवृत्ति अहिसा, और चोरीसे निवृत्ति 
अचौय॑ कहलाता है । दूसरोके लिए अप्रिय वचन बोलना अथवा बच, बन्धन, ताडन, छेदन, भेदन आदि 
क्रियाओं द्वारा कष्ट पहुँचाना हिसा हैं, अत इन सबसे निवक्ति स्वरूप अहिसाका समावेश क्षमाथ्समे होता हैं । 
इसी प्रकार दूसरोकी वस्तुओंकी उनको आज़ाके बिना अपनो बना लेना बारी है। यह चोरी अपने आपमे 
अभ्रर्म न होकर दुमरोंको काट पहुँचाने रूप हिसाका कारण होनेसे ही अधम है अत कारणमे कार्यका उपचार 
होनेमे चोरी भी एक तरहसे हिसाका ही रूप सिद्ध होती है, इसलिए चोर/से निवृत्तिर्प अचौर्यंधरमंका 
समावेश भी क्षमाघर्ममे हो जाता है । तथा यदि और बारीकीसे अहिसा व अचौयंका विश्लेषण किया जाय तो 
अहिसाका समावेश क्षमाके साथ-साथ मादंवधर्मसे होता है, कारण कि अपिय वचन बोलनेका अर्थ दसरोका 
तिगस्कार करना ही तो है अत दूसरोंका तिरस्कार नहीं करने रूप अहिंसाका समावेश मार्दवधमंमे भो हों 
जाता हैं । इसी तरह अचोय॑ धमंका समावेश आर्जव धर्ममे करना उचित है कारण कि छल-कपट करना चोरी- 
का ही खूपान्तर हैं । 

सत्य धमं प्रवृत्तिपरक धर्म हैं । लोकमे दूसरोकों कष्ट नहीं पहुँचाना, इनका तिरस्कार नही करना 
और उन्हे घोखेमे नही डालना--यह तो धर्म है ही, परन्तु अहिसा और अचौय॑ धर्मोकी सीमा केवल इस तरह- 
के अधर्मसे निवृत्ति रूपमे ही नही समाप्त हो जाती है प्रत्यत इस निवत्तिके आगे इनका कुछ प्रवृत्तिपरक 
रूप भी होता है। इसलिये उक्त प्रकारसे अहिंसा और अचौयेवृत्तिके धारक मनुष्यकों तोथंकर महावीरकी 
देशनामे यह उपदेश दिया गया है कि दूसरोके प्रति हित-मित्त-प्रिय वचन बोलो, उनके साथ भहानुभूति और 
सहृदयताका व्यवहार भी करो तथा आवश्यकतानुसार उन्हे यथाशक्ति तन-मन-बनसे सहायता भी पहुँचाओ। 
इस तरह अहिंसादि पाँच धर्मो में समाविष्ट सत्य-धर्म और क्षमा आदि दश घममि समाविष्ट सत्य धरम--इन 
दोनोमे कोई अन्तर नही रह जाता है । ये अहिसा आदि तीन धर्म और क्षमा आदि चार घर्म लौकिक धर्म हो 
है, कारण कि ये सभी मानव-संगठनकी स्थिरताके आधार है । 


“कुशील' शब्दका लौकिक दृष्टिसे अर्थ होता है--पर वस्तुओका जोवनकों हानिकर एवं अमर्थादित 
होकर उपभोग करना, इसलिए इससे विपरोत अर्थके बोधक ब्रह्मचर्य धर्मका समावेश संयम धर्म होता है । 
परन्तु यहाँ पर इतना और ध्यान रखना चाहिए कि पारमाथिक घमंकी ओर बढने वाले मनुष्यके लिए जो 
उपभोग भाज आवश्यक है, करू वह उसे अनावश्यक भी हो जाता है | अतः ऐसे अनावश्यक उपभोगका त्याग 


१६ . सरस्यती-भरशपुत्र पं० अंधीघर व्याकरणाचार्य अभितप्वम-प्रम्थ 


धर्ममें और अन्ततोग़त्वा आकिचन्य धर्ममे समाविष्ट होता है। लोकमे और धर्मंग्रन्थोमे ब्रह्मचयं धमंका जो 
पर-पुरुष या पर-स्त्री-रमणका त्याग अथवा आगे स्वपुरुष और स्वस्त्री-रमणका भी त्याग अर्थ किया जाता है 
बहू यद्यपि मिथ्या नहीं है परन्तु बह अपूर्ण अवश्य हैं, कारण कि मनके वशीभूत होकर अथवा ज्ञारीरिक 
आवदयकताओकी पूतिक लिए जितना पर वस्तुओंका अवलम्बन जीवनमे लिया जाता है वह सभी कुशीलमे 
अन्तभूंत होता है। इसलिए परवस्तुओके अवल्‍ूम्बनका मानसिक दृष्टिसे तो स्वंथा त्याग हो जाना तथा 
शारीरिक दृष्टिसे शक्तिके अनुसार त्यागकर देना ही ब्रह्मचयं धमं है । 


“अपरिग्रह' शब्दके दो अथे होते है--एक तो ईषत परिग्रह ( सग्रह ) अर्थात्‌ परिग्रह ( संग्रह ) का 
परिमाण और दूसरा परिग्रह ( सग्रह ) का त्याग । इस तरह परिग्रहके परिमाण रूप अपरिग्रह धर्मका 
समावेश लौकिकः धर्म होनेक कारण शौच घमंमे और परिग्रहके त्याग रूप अपरिग्रह धर्मका समावेश पारमाधथिक 
घमंके रूपमे त्याग तथा आर्किचन्य धर्ममे होता है। और अन्तमे उपभोग तथा परिग्रह दोनोका त्याग दशम 
ब्रह्मचय॑ मे अन्तभृंत होता है । 

यदि उक्त पाँचों पापोके उद्भवके सम्बन्धमें विचार किया जाय तो समझमे आ जायगा कि उनमेसे 
कुशील ( भोग ) और परिग्रह ( संग्रह ) ये दोनों पाप जीवकी लोभ-वृ त्तिके परिणाम हैँ तथा हिंसा, झूठ 
और चोरी क्रोध, मान और माया-वृत्तिके परिणाम हैं लेकिन इनमे यदि परर्परके कार्यकारणभावपर विचार 
किया जाय, तो कहा जा सकता है कि कुशील ( भोग ) और परिग्रह ( संग्रह ) ये दोनो पाप ही सब पापोके 
मूल है क्योकि प्राय. देखनेमे आता है कि प्रत्येक मनुष्य अपनी स्वायंपूर्तिके लिये ही हिसा करनेमे उच्चत होता 
है, शूठ बोलता है और चोरी भी करता है । इस तरह कहना चाहिए कि सबसे भयकर पाप जीवकी स्वार्थ॑- 
वृत्तिका परिचायक लोभ ही है। यही कारण है कि चरणानुयोग-आगममे “लोभ पापका बाप बखाना के 
रूपमे लोभको पापका बाप कहकर पुकारा गया है । 


इस प्रकार धर्मकी चाहे सम्यदर्शन, सम्यग्शान और सस्यक्चारित्र रूप व्याख्या की जावे, चाहे अहिंसा, 
सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचय॑ और अपरिग्रह रूप व्याख्या की जावे अथवा चाह क्षमा आदि उपर्युक्त दह्य धर्म रूप 
व्याख्या की जावे---इन सभी व्याख्याओंमे भावका कुछ भी अन्तर नही हैं। अर्थात्‌ ये सभी प्रकारक॑ घर्म 
पूर्वोक्स प्रकार धर्मके लोकिक और पारमाथिक दोनो वर्गोंमं समाविष्ट होते हैं। इसी धमेका एक प्रकार जो 
धरम, अर्थ और काम पुरुषार्थोके समन्वयरूप श्रिवर्गके रूपमे व केवल धमं पुरुषार्थंकी स्थितिको प्राप्त मोक्ष- 
पुरुषा्थरूप अपवर्गके रूपमे बतलाया गया है वह भो त्रिवर्गके रूपमे लो धर्मके लौकिक बर्गमे और अपबर्गंके 
रूपभे घर्मके पारमाथिक बर्गमे समाविष्ट होता है । 

यहाँपर मैं इतना और स्पष्ट कर देना चाहता हूँ कि तीथंकर महावीरको देशनाके अनुसार धमंका 
सद्भाव सम्यग्द्शनके रूपमे देवगति और नरक गतिमे तथा सम्यग्दर्शश और यत्किचित्‌ चारित्रके रूपमे 
तियंग्गतिमे भी स्वीकार किया गया है। परन्तु लोकमें और धर्मग्रन्थो ( चरणानुयोग ) में धर्मके विध्यमे जो 
कुछ सोचा और कहा गया है, उसमें मुख्यतया मानव-जीवनकों हो रूट्य बनाया गया है । वास्तवम बात भी 
शेसी है कि घर्मका जो महत्त्व मानब-जोबनमे प्रस्फुटित होता है वह मारकियों, देवो ओर तिय॑ंचोंके जीवनमे 
प्रस्फुटित नही होता, क्योकि संसारमे मानव ही ऐसा प्राणो है जिसे अपना जीवन सुखमय बतानेके लिए 
मानव-समाजको लेकर सगठनात्मक प्रयत्न करना और अपने जोवनके अधिकारोंकी सीमा निर्धारित करना 
अनिवाये होता है तथा मोक्षकी प्राप्ति भी मानव-जीवनसे ही होती है । 


इस तरह चरणानुयोगकी दृष्टिसे निर्णीत किया जाय, तो तीर्थंकर महावीरका तत्त्वज्ञान धर्मतत्त्वके 


३ | जर्म ओर सिद्धान्त . १७ 


हपमें हो निर्णीत होता हैं और यह धर्मंतत्त्व जैसा कि ऊपर बतलाया जा चुका है--छौकिक तथा पारमाथिक 
सुखमें कारणभूत छौकिक और पारमाथिक धर्मोके रूपमे विभन्त हो जाता है । इस धम्मतत्त्वकों इसी रूपमे 
यदि प्रत्येक मनुष्य, प्रत्येक कुटुम्ब, प्रत्येक नगर और प्रत्येक देश--इस तरह सम्पूर्ण विद्वकी मानव जाति 
हृदयंगम क रके अपने जीवनका अग बना ले तो एक तो विद्वमे सवंत्र संघर्षकी स्थिति समाप्त होकर परस्पर 
प्रेमणावका सचार हो सकता है; दुसरे प्रत्येक मानव अन्तमे अणप्ने महान लक्ष्य पूर्वोक्त पारमाथिक सुखकी 
प्राप्तकी ओर भी यथाशक्षित अग्नतर हो सकता है । 


यद्यपि तीर्थकर महावोरका नत्तज्ञान द्र॒व्यानुयोगकी दुप्टिसे छह प्रकारके द्रव्योके रूपमे व करणानुयोग 
की दृष्टिसे सप्ततत्त्व या नवतत्त्वोके रूपमें भी निर्णोत होता है। साथ ही इस सभी प्रकारके तत्त्वज्ञानकी 
व्यवस्थाके लिए तीर्थंकर महावीरकी देशनामे कर्मवाद, अनेकान्तवाद, स्थाहाद और सप्तभंगीवाद तथा 
प्रमाणवाद और नयवादकी भी महत्वपूर्ण स्थान प्राप्त है। परन्तु जिस प्रकार ऊपर धर्मतत्त्वकी विस्तारसे 
बविवेचना की गयी है, उसी प्रकार इन सबकी विवेचना भी विस्तारकी अपेक्षा रखती हैं, जो कि स्वतन्त्र रूपसे 
अनेक लेखोका रूप धारण करने योग्य है। अत आवश्यक होकरके भी इन सबपर लेखमे विचार नही किया 
गया हैं । ये सभी विषय आवश्यक इसलिए हैं कि इनका सम्बन्ध मनुष्यके पारमाथिक जोबनसे तो है ही, 
परन्तु उसके लौकिक जीवनस भी कम सम्बन्ध नही हैं क्योकि विचारकर देखा जावे तो समझमे आ सकता है 
कि प्रत्येक मनुष्य का एक क्षण भी इनके बिना नहीं व्यतीत होता अर्थात्‌ प्रत्येक मनुष्य अपने जीवनके 
प्रत्येक क्षणमे इनका उपयोग तो करता ही रहता है, परन्तु इनके र्वरूपसे वह हमेशा अनभिज्ञ बना हुआ है । 





जैन दर्शनमें आत्मतत्त्व 


१. जेन दर्शनके प्रकार 

प्रचलित दर्शनोमेसे किसी-किसी दर्शनकों तो केवल भीतिक दर्शन और किसी-किसी दर्शनकों केवल 
आध्यात्मिक दर्शन कहा जा सकता है ! परन्तु जैन-दर्शनके भौतिक और आध्यात्मिक दोनो प्रकार स्वीकार 
किसे गये है । 

विध्ववको सम्पूर्ण वस्तुओंके अस्तित्व, स्वरूप, मेद-प्रभेद और विविध प्रकारसे होतेवाले उनके परिण- 
मनका विवेचन करना भौतिक दर्शन! और आत्माके उत्थान, पत्तन तथा इनके कारणोका विवेचन करना 
आध्यात्मिक दर्शन! है। साथ ही भौतिक दर्शनको 'द्रव्यानुयोग' ओर आध्यात्मिक दर्शनको करणानुयोग” भी 
कह सकते हैं । इस तरह भौतिकवाद, विज्ञान (साइन्स) और द्॒व्यानुयोग ये सब भौतिक दर्णशनके और 
अध्यात्मवाद तथा करणानुयोग ये दोनो आध्यात्मिक दर्शनके नाम है । 


२ जेन संस्कृतिमे विश्वकी मान्यता 

विश्व” शब्दको कोष-प्रन्थोमे सर्वार्थवाची णब्द स्वीकार किया गया है, अत विश्व दाब्दक अर्थमे उन 
सब पदार्थोका समावेश हो जाता है जिनका अस्तित्व संभव है । इस तरह विद्ववकों यद्यवि अनन्त पदार्थोंका 
समुदाय कह सकते है । परन्तु जैत-संस्कृतिमे इन सम्पूर्ण अनन्त पदार्थोकों निम्नलिखित छ * वर्गमि समाविष्ट 
कर दिया गया है--जीव, पुदूगल, घमं, अधर्म, आकाश और काल । 

इनमेंसे जीवोंकी * संख्या अनन्त है, पुदूगल भी अनन्त है, धर्म, अधर्म ओर आकाश ये तीनो एक-एक 
हैं. तथा काल असख्यात हैं। इन सबको जैन-सस्कृतिमे अलग-अछग द्रव्य" नामस पुकारा गया है क्योकि एक 
प्रदेशको' आदि लेकर दो आदि संख्यात और अनन्त प्रदेशोके रूपम अलग-अलग इनके आकार पाये जाते है 
या बतलाये गये है । 

जिस द्रव्यका सिर्फ॑ एक ही प्रदेश होता है उसे एकप्रदेशी' और जिस द्रव्यके दो आदि संख्यात, 
असख्यात या अनन्त प्रदेश होते है उसे बहुप्रदेशीट द्रव्य माना गया हैं। इस तरह प्रत्येक जीव तथा धर्म और 





१. अमरकोष-तृतीयकाण्ड-विशेष्यनिष्नवर्ग, इहलोक-६४, ६५ । 
'अनन्त' शब्द जैन-सस्कृतिमे सख्याविशेषका नाम हैं। इसी तरह आगे आनेबाले संख्यात और अमंख्यात 
शब्दोको भी संख्याविशेषवाची हो माना गया है| जैन-संस्कृतिम सख्यातके सख्यात, असख्यातके असख्यात 
और अनन्तके अनन्त-मेद स्वीकार किये गये है । (इनका विस्तृत विवरण-तत्त्वाथंराजवातिक--१-३८ । 
३. अजीवकाया घर्माचर्माकाशपुद्गछा', जीवाश्च और कालइच ।-त० अ० ५-१, ३ व ३८ । 
- यद्यपि विईबके सम्पूर्ण पदार्थोकी संख्या ही अनन्त है लेकिन अनन्त सख्याके अनन्त-भेद होनेके कारण 
जीवोंकी संख्या भी अनन्त है और पुद्यलोकी सख्या भी अनन्त हैं। इसमें कोई विरोध नहीं आता । 
द्रव्याणि' +-तत्वाथंसूत्र ५१२ । 
व्रच्यसंग्रह गा० २७ | 
» एकप्रदेशवदपि द्रव्य स्यात्‌ खण्डवर्जित' स यथा ।-पंचाध्यायी, १-३६ | 
« पंचाष्यायी, १२५ । 
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अधर्म ये तीनों द्रष्य समान असंख्यात" प्रदेशोंके रूपमें बहुप्रदेशी द्रव्य है, अनन्त पुवृगल सिर्फ एक प्रदेश वाले 
द्रब्य हैं और अनन्त" पुदगल दो आदि संल्यात, असंख्यात तथा अनन्त प्रदेशोंके रूपमें बहुप्रदेशी द्रव्य माने गये 
हैं। इसी प्रकार आकाशको अनन्त * प्रदेशोके रूपमे बहुप्रदेशी और संपुर्णकालोंमेंसे प्रयेऊ कालको एकप्रदेशों" 
द्रव्य स्वीकार किया गया हैं। यहाँपर इतना ध्यान और रखना चाहिये कि संपूर्ण काल द्रव्य असंख्यात"' 
होकर भी उतने है, जितने कि प्रत्यक जीवके या धर्म क्षयत्रा अधर्म द्रव्यके प्रदेश बतलाये गये है । 

इन सब द्रव्योमसे आकाश द्रव्य सबसे बड़ा और सब ओरसे असीमित विस्तार वाला द्रव्य है तथा 
बाकीके सब द्रव्य इसी आकाशके अन्दर ठोक मध्यम सोॉमित होकर रह रहे है ।* इस प्रकार जितने आकाशके 
अन्दर उक्त सब द्रव्य याने सब जीव, सब पुद्गल, धर्म, अधमं, और सब काल विद्यमान है उतने आकाणको 
लोकाकाश और शेष समस्त सीमारहित आकाज्ञको अलछोकाकाश नामसे पुकारा गया है । यहांपर भी इतना 
ध्यान रखनेकी जरूरत है कि आकाशके जितने हिस्सेम धर्म द्रव्य अथवा अधर्म द्रव्यका जिस रूपमे बास है वह 
हिस्सा उसी रूपमे छोकाकाशका समझना चाहिये । इस तरह लछोकाकाशके भी धर्म अथवा अभरमं द्रव्यके समान 
ही असख्यात प्रदेश सिद्ध होते हैं तथा धर्म और अधर्म द्रव्योकी ही तरह सम्पूर्ण अनन्त जीब द्रव्यों, सपूर्ण 
अनन्त पुदुगल द्रव्यो तथा सपृर्ण असख्यात काल द्रव्योका निवास भी आकाशके इसी हिस्सेमे समझना 
चाहिये । 

धर्म और अधर्म इन दोनो द्रव्योकी बनावटके बारेमे जैन-प्रन्थोमि लिखा है कि जब कोई मनुष्य 
यथासंभव अपने दोसो पैर फैलाकोर ओर दोनों हाथोको अपनी कमरपर रखकर सीधा खड़ा हो जावे, 
तो जो आकृति उस मनुष्यकी होती है वही आकृति धर्म और अधर्म दोनों द्रव्योको समझनी चाहिये । यही 
कारण है कि लोकको पुरुपके आकार वाला बतलाया गया हैं ओर जसे--अह्याण्ड या परब्रह्म भी इसीलिए 
कहा गया है । 

धर्म द्रव्य और अधघर्म द्रव्यकी बनावटके बारेमे जैन-ग्रन्थोमे यह भी लिखा हैं कि इन दोनों द्रव्योकी 
ऊँचाई चौदह रज्जु, मोटाई उत्तर-दक्षिण सर्वत्र सात रज्जु ओर चौडाई पूव॑-पश्चिम नीच बिल्कुल अन्तमे 
सात रज्जु, ऊपर क्रमसे घटने घटते मध्यमे सात रज्जुकी ऊचाईपर एक रज्जु, फिर इसके ऊपर क्रमसे बढ़ते- 
बढते साढे तीन रज्जुकी ऊँचाईपर पाँच रज्जु तथा उसके भी ऊपर क्रमसे घटते-घटते बिल्कुछ अन्तमे साढ़े 
तीन रज्जुकी ऊचाईपर एक रज्जु है । 





१ असंख्येया प्रदेशा धर्माधमेंकनीवानाम्‌ ।-तत्त्वार्थसूत्र अध्याय ५, सूत्र ८ । 

२. नाणों ।-तत्त्वाथंसूत्र अध्याय ५, सूत्र ११। यहाँपर अण एकप्रदेशी द्रव्य है” यही अर्थ ग्रहण किया 
गया है ।--पंचाध्यायी, अध्याय १ इलोक ३६ । 

३. संख्येयासर्येयाश्व पुदूगलानाम्‌ ।-तत्त्वाथेसूत्र अध्याय ५, सूत्र १०१॥ 

यहाँपर च' शब्दसे अनन्तसख्याका भी ग्रहण किया गया है । 

आकाशस्यानस्ता ।>तत्त्वाथ॑सूत्र, अध्याय ५, सूत्र ९ । 

देखिये, टिप्पणी नं० ७ “कालाणुर्वा यत स्वत सिद्ध.” । 

ते कालाणु असखदब्वाणि ।-द्रव्यसंग्रह गा० २२ । 

लोकाकाशेश्वगाह ।-तस्तवायंसूत्र अध्याय ५, सूत्र १२ । 

- पंचाध्यायी, अ० २, इलोक २२। 

तत्त्वाधेराजवातिक---५-३८ । 
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२०. संरस्यतो-बरवपुत्र पं० बंशीधर व्याकरणायाय अभिनन्दम-प्रत्व 


जब कि धर्म और अधर्म द्रव्योंकी बनावटके समान ही लोकाकाशकी बनावट है तो इसका मतलब 
यही है कि छोकाकाशके एक-एक प्रदेशपर घम॑ और अधर्म द्रव्योका एक-एक प्रदेश साथ-साथ बैठा हुआ है 
तथा इसो तरह लोकाकाशके उस-उस प्रदेश पर धर्म और अभमं द्रव्योके प्रदेशोके साथ-साथ एक-एक कार 
द्रव्य भी विराजमान" है । इस तरह सम्पूर्ण असल्यात काल द्रव्य मिलकर धर्म द्रव्य, अधरमं द्रव्य तथा लोका- 
करादाकी बनावटका रूप धारण किये हुए है । 


इन चारों द्रव्योमेसे आकाश द्रव्य तो असीमित अर्थात्‌ व्यापक होनेकी वजहसे निष्क्रिय हैं ही, साथ 
ही शेष धर्म द्रव्य, अधमं द्रव्य और सपुर्ण काल द्रव्योको भी जैन-सस्कृतिमे निष्क्रिय द्रव्य ही स्वीकार किया 
गया है अर्थात्‌ इन चारो प्रकारके द्रव्योमे हलून-चलनरूप क्रियाका सवंधा अभाव हैँ। ये चारो ही प्रकारके 
द्रब्य अकंप स्थिर होकर ही अनादिकालसे रहते आण् हैं और रहते रहेंगे। इनके अतिरिक्त सभी जीव और 
सभी पुद्गल द्रव्योको क्रियावान्‌ द्रव्य स्वीकार किया गया है और यह भी एक कारण है कि जिस प्रकार 
धर्मादि द्रब्योंकी बनावट नियत है उस प्रकार जीब द्रव्यों और पुद्गल द्रव्योंकी बनावट नियत नही है। प्रत्येक 
जीव यद्यपि धर्म या अधर्म अथवा लोकाकाशके बराबर प्रदेशों वाला है और कभी-कभी कोई जोव अपने 
प्रदेशोंको फैलाकर समस्त लोकमे व्याप्त होता हुआ उस आकृतिको प्राप्त भी कर लेता हैं। परन्तु समान्यरूप- 
से प्रत्येक जीव छोटे-बडे जिस शरीरमे जिस समय पहुँच गया हो, उस समय वह उसीकी आकृति” का रूप 
घारण कर लेता है । पृद्गल द्रव्योमे यद्यपि एकप्रदेशी सभी पुदूगल क्रियावान्‌ होते हुए भी नियत आकारबाले 
हैं। परन्तु अवगाहन-शक्तिकी विविधताके कारण दो आदि सल्यात, असंड्यात और अनन्त प्रदेक्षोबाले पुद्गलोंके 
आकार नियत नही है। यही वजह है कि दो आदि संख्यात, असंख्यात और अनन्त प्रदेशोवाले अनन्तों पुदूगल 
लोकाकाशके एक-एक प्रदेशमें भी समाकर रह रहे है। यद्यपि सामान्यबम्ूपसे प्रत्यक जीवका निवास 
लोकाकाशके असंख्यातवें भाग क्षेत्रमे माना गया हैं, परन्तु परस्पर अव्याधातशक्तितिके प्रभावसे एक ही क्षेत्रमे 
अनन्तों जीव भी एक साथ रहते हुए माने गये हैं । 


प्रत्येक जीव चेतना-लक्षण वाला है और चेतनारहित होनेके कारण धर्म, अधर्म, आकाश, पुदूगल और 
संपूर्ण काल द्रव्योको अजीव माना गया है । इसी प्रकार सभी पुद्गल रूपी" माने गये है अर्थात्‌ सभी पृद्गलोमे 
रूप, रस, गन्ध और स्पर्श ये चार गुण पाये जाते है । यही कारण है कि इनका झान हमे स्पर्शन, रसना, 
मासिका और नेत्र इन बाह्य इन्द्रियोसे यथायोग्य होता रहता हैं ।” पुदूगलोके अतिरिक्त सब जीव, धम्मं, 
अधमं, आकाश और सब काल इन सभीको अरूपी स्वीकार किया गया है अर्थात्‌ इनमें रूप, रस, गण और 
स्प्ों इन चारो पुदूगल गुणोका सवंधा अभाव पाया जाता है। अत. इनका ज्ञान भी हमे उबत बाह्य 'इन्द्रियोंसे नही 


- धर्माधर्भयों: ऋत्स्ते ।-तत्त्वाथंसूत्र, ५११२ ॥ 

- द्रब्यसंग्रहे, गाथा २२ । 

निष्क्रियाणि थ ।-तत्त्वार्थं० ५७७ । 

- केवरूसमुद्धालके भेद लोकपूरण समुद्धातमे यह स्थिति होतो है । 

« द्रग्यसंग्रह, गाथा १० । 

रूपिण: पृदूगला । स्पश्रसगन्धवर्णंबन्त. पृदूगला. ।-तत्त्वा० ५१२३ । 

इन्द्रियग्राह्म होनेसे हो पुद्गरू द्रव्योको मूतं और इन्द्रियग्राह्म न होनेसे ही शेष सब द्रव्योको अमूर्त भी 
माना गया है । “पंचाध्यायी २, एछोक ७ | 
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होता है। यद्यपि अनन्तो पुद्गलोका ज्ञान भी हमें बाह्य इन्द्रियोंस नही होता है। परन्तु इससे उन पुद्गलोंमे 
रूप, रस, गन्ध और स्पशंका अभाव नही मान लेना चाहिये । कारण कि इन गुणोका सद्भाव रहते हुए भी 
इन पुद्गलोमें पायी जानेवाली सूक्ष्मता ही उक्त बाह्य इन्द्रियोसे उनका ज्ञान होनेमे बाघक है। इसी तरह 
शब्दका ज्ञान जो हमे बाह्य कर्ण इन्द्रियसे होता है । इससे शब्दकी पौदूगलिकता सिद्ध होती है। 

जीवद्रव्योके अस्तित्व और स्वरूपके विषयमे इस लेखमभे आगे विचार किया जायगा। छोष द्रव्योके 
अस्तित्व और स्वरूपके विषयमे यहाँपर विचार किया जा रहा है-- 


जिनका स्वभाव पूरण और गलनका है” अर्थात्‌ जो परस्पर सयकत होते-होते बडे-से-बडे पिष्डका रूप 
धारण कर लें और पिण्डमेसे वियक्त होते-होते अन्तमे अलग-अलग एक-एक प्रदेशका रूप घारण कर ले, उन्हें 
पुदूगल कहा गया है । ऐसे स्थूल पुदूगल तो हमें सतत दृष्टिगोचर हो ही रहे है लेकिन सूक्ष्मते सक्षम और 
छोटे-से-छोटे पुदगलोंके अस्तित्वकों भी--जिनका ज्ञान हमे अपनी बाह्य इन्द्रियोसे नही हो पाता हैं--विज्ञानने 
सिद्ध करके दिखला दिया है । अणुबम और उद्जनबम आदि पदार्थे उन सूक्ष्म और छोटे प्रुदूगलोंकी अचित्य 
शक्तिका दिव्दर्शन करा रहे है । 


सब जीव और सब पुदुगल क्रियाशील द्रव्य हैं वे जिस समय क्रिया करते हैं ओर जबतक करते है 
तब तक उनकी रस क्रियामे सहायता करना धर्म द्रव्यका स्वभाव है।* इसी तरह कोई जीव या कोई 
पुदगल क्रिया करते-करते जिस समय रुक जाता है और जब तक रुका रहता है उस समय और तबतक 
उसके ठहरनेमे सहायता करना अधर्म द्रव्यका स्वभाव है । यद्यपि जैन-संस्कृतिम जीव और पुद्गल द्रव्योको 
स्वत क्रियाशील माना गया है परन्तु यदि अधरमं द्रव्य नही होता तो गतिमानू जीव और पुद्गल द्रग्योके 
स्थिर होनेका आधार ही समाप्त हो जाता ओर यदि धर्म द्रव्य नहीं होता तो ठहरे हुए जीव और 
पुद्गलोके गतिमान होनेका भो आधार समाप्त हो जाता, अत जैन-सस्कृतिमे धर्म और अधर्म दोनों 
द्रब्योका अस्तित्व स्वीकार किया गया है और यही कारण हैँ कि मुक्त जीव स्वभावत ऊर्ध्व गमन करते 
हुए भी ऊपर लोकके अग्नभागमे जैन मान्यताके अनुसार इसलिये रुक जाते है. क्योंकि उसके भागे घर्मं द्रव्यका 
अभाव है“ । 

सब द्रव्योकों उनकी निज-निज आक्ृतिके अनुसार अपने उदरमे समा लेना आकाश द्रव्यका स्वभाव 
है ।“ प्रत्येक द्रव्यका लम्बे, चौडे, मोटे, गोल, चौकोर, त्रिकोण आदि विभिन्न रूपोमे दृष्टिगोंचर होता हुआ 
छोटा-बडा आकार हमें आकाशके अस्तित्वकों माननेके लिये बाध्य करता है । अन्यथा आकाश द्रव्यके अभावमे 
सब वस्तुओंके परस्पर विलक्षण आकारोका दिखाई देना असंभव हो जाता । 


इसी प्रकार यद्मपि प्रत्येक जीव, प्रत्येक पुदूगल, घमं, अधर्म और आकाश स्वत परिणमनशील द्रव्य 
माने गये है परन्तु इन सबके उस परिणमनका क्षणिक विभाजन करना काल द्रव्यका स्वभाव हे अर्थात्‌ द्रव्यो 


अणव स्कन्धाबच । भेदसघातेम्य । उतबन्ते | भेदादणु --त० सू० ५-२५, २६, २७ । 
द्रब्यसग्रह, गा० १७। 

दरव्यसंग्रह, गा० १८ । 

घर्मास्तिकायाभावात्‌ ।-ततक्त्वा ०-१९ । 

आकादस्थाग्गाह ।-तत्त्वा०-५।१८ | 

वर्तेनापरिणामक्रियापरत्वापरत्वे ख कालस्य । तत्त्वा०-५॥२२ । 
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की अवस्थाओंमें जो मृतता, वर्तमानता और भविष्यत्ताका व्यवहार होता रहता है अथवा कालिक दृष्टिसे 
जो नये-पुराने या छोटे-ब डेका व्यवहार वस्तुओमे होता है उससे कालद्रव्योके अस्तित्वको स्वीकार किया 
गया हैं। 


आकाश द्रव्य एक क्यो हैं? इसका सीधा-सादा उत्तर यहो हैं कि वह सीमार्गहत द्रव्य हे । 'सीमा- 
रहित' शब्दका व्यापकरूप अर्थ होता हैं और 'सीमासहित” शब्दका व्याप्य रूप अर्थ होता है तथा व्यापक 
द्रब्य वही होगा जिससे बडा कोई दूसरा द्रव्य न हो। अत आकाश द्रव्यका एकन्व अपरिहार्य है और इस 
आकाशकी बदौलत ही दूसरे द्रब्योंको ससीम कहा जा सकता हैं । 


धर्म और अधमं इन दोनों द्रव्योंकी भी जैन-सस्कृतिमे जो एक-एक ही माना गया हैं उसका कारण यह 
है कि छोकाकाशमे विद्यमान सम्रस्त जीव द्रव्यो और समस्त पुदुगल द्रव्योको गमनमे सहायक होना धर्म द्रव्यका 
काम है और ठहरनेमे सहायक होना अधर्म द्रव्यका काम है। वे दोनो काम एक, अखण्ड और लोकाकाश भरमें 
व्याप्त धर्म द्रव्य और इसी प्रकार एक, अखण्ड और लोकाकाश भरमे व्याप्त अधर्म द्रव्यके माननेसे सिद्ध हों 
जाते है । अत इन दोनो द्रव्योंको भी अनेक स्वीकार न करके एक-एक' ही स्वीकार किया गया हैं । 


काल द्रव्यको अणुरूप (एकप्रदेणी) स्वीकार करके उसके लोकाकाशके प्रमाण विश्तारमे रहनेवाले 
असंख्यात भेद स्वीकार करनेका अभिप्राय यह है कि काल द्रव्यसे सयुक्त होनेपर ही वस्तुमे वतमानताका 
व्यवहार होता है और यदि किसी वस्तुका काल द्वव्यसे संयोग था, अब नही हैं तो उम वस्तुम भुतताका तथा 
यदि किसी वस्नुका आगे काल द्रव्यसे सयोग होने वाला हो, तो उस वस्तुमे भविष्यताका व्यवहार होता हैं । 
अब यदि काल द्रव्यको धर्म और अधर्म द्रव्योको तरह एक अखण्ड लोकाकाद भरमे व्याप्त स्वीकार कर छेते 
है तो किसी भी वस्तुका कभी भी काल द्रग्यसे असयोग नही रहेगा। ऐसी हालतम प्रत्येक वस्तु सतत और 
सर्वत्र विद्यमान ही मानी जायगी, उसमे भूतता और भविष्यत्ताका व्यवहार करना असगत हो जायगा। 
लेकिन जब काल द्रव्योको अण रूपसे अनेक मान छेते हैं तो जितने काल द्रब्योसे जिस वस्तुका जब सयोग 
रहता है उन काल द्रव्थोकी अपेक्षा उस वस्तुमे तब वतंमानताका व्यवहार होता है ओर जिनसे पहुले सयोग 
रहा है किन्तु अब नही हैं उतकी अपेक्षा भृतताका तथा जिनसे आगे संयोग होने वाला हं उनकी अपेक्षा 
भविष्यत्ताका व्यवहार भी उस वस्तुमे सामञ्जस हो जाता है । जैसे एक हो व्यक्तिस एक ही साथ हम यहाँ 
है, पहले वहाँ था, और आगे वहाँ होगा' इस तरह वर्तमानता, भूतता और भविष्यत्ताका जो व्यवहार किया 
करते हैं उसका कारण यही हैँ कि जहके काल द्रव्योसे पहले उसका सयोग था उनसे अब नही हूँ । अब दूसरे 
काल द्रव्योसे उसका मयोग हो रहा हैं और आगे दूसरे काल द्रव्योसे उसका सयोग होनेकी सभावना हैं। इस 
प्रकार जब दूसरे अणुरूप भी द्रब्य पाये जाते है और उनमें भी भूतता, वतंमानता और भविष्यत्ताका व्यवहार 
होता है तो इनमे यह व्यवहार कालकी अणुरूप स्वीकार किये बिना संभव नही हो सकता है अत काल द्रव्यको 
अणुरूप मातकर उसके लोकाकाशके प्रमाण असंख्यात भेद मानना हा युक्तिसंगत है । 


इस तरहसे अनन्त जीव, अनन्त पुदूगल, एक धर्म, एक अधर्म, एक आकाश और असख्यात काछ ह््न 
सब द्रव्योके समुदायका नाम ही विद्व है क्योकि इनके अतिरिक्त अन्य कोई चस्तु विश्वमे शेष नहीं रह जाती 





१. आ आकाणादेकद्रब्याणि ।-सत्त्वा० ५१६ । इस सूत्रभे धमं, अधर्म और आकाशको एक-एक हो द्रव्य 
बतलाया गया है । 
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हैं। ये सब द्रव्य यद्यपि अपने-अपने स्वतन्त्र रूपमे अनादि है और अनिध्वन" हैं फिर भी अपनी-अपनी 
अवस्थाओके रूपमे परिणमनशोल" है । अत सब वस्तुओंके परिणमनशील होनेकी वजहसे हो विद्वको जगत्‌' 
नामसे भी पुकारा जाता है क्योकि गच्छतोति जगत्‌' इस व्यत्पत्तिके अनुमार 'जगत' गब्दका अर्थ 'परिणमनशोल 
वस्तु' स्वीकार करनेका ही यहाँपर अभिप्राय है । 
३, द्रव्यानुयोगमें आत्म-तत्त्व 

ऊपर जैन-सस्कृतिके अनुमार जितना कुछ विश्वके पदार्थोका विवेचन किया गया हैं वह सब विवेचन 
द्रब्यानुयोगकी दृष्टिसे ही किया गया है । उस विवेधनमे विव्वके पदार्थों जीवद्रव्यकों भी स्थान दिया गया है 
इसलिए यहाँपर द्रव्यानुयोगकी दृष्टिसि उसका भी विवेचन किया जाता है। 


जीव द्रव्यका ही अपर नाम 'आत्मा' है। इसका ग्रहण स्पर्शन, रसना, नामिका, नेत्र और कर्ण इन 
बाह्य इन्द्रियोसे न हो सकनेके कारण “बिश्वक्े पदार्थोमि आत्माकों स्थान दिया जा सकता है या नही ?”--- 
यह प्रश्न प्रत्येक दर्शनकारके समक्ष विचारणीय रहा है । इतना होते हुए भी हम देखते है किसी भी दर्शनकार 
ने स्वकीय ( स्वयं अपने ) अस्तित्वको अमान्य करनेकी कोशिश नहीं की है। वह ऐसी कोशिश्ष करता भी 
कैसे ? क्योकि उसका उस समयका संवेदन (अनुभवन) उसे यह बत्तछाता रहा कि वह स्वय दर्शनकी रचना 
कर रहा हैं इसलिए वह यह कैसे कह सकता था कि उसका निजी कोई अस्तित्व ही नही है ?' 

यही बात सभी सज्ञी पंचन्द्रिय जीबोके विषयमें कही जा सकती है अर्थात्‌ कोई भी सज्ञी पन्द्रिय 
जीव अपने अस्तित्वके विषयमे सदेहशील नही रहते हैं। कारण कि जिस समय जो कुछ वे करते है उस समय 
उन्हे इस बातका अनुभवन होता ही है कि वे अमुक कार्य कर रहे हैं। इस तरह जब वे अपने अनुभवके 
आधारपर स्वय अपनेको यथासमय उस कार्यका कर्ता स्वीकार करते रहते है तो फिर वे ऐसा संदेह कैसे कर 
सकते है कि "उनका अपना कोई अस्तित्व हैं या नहीं ” यहाँपर अपने अस्तित्वका अथं ही आत्माका 
अस्तित्व है । 

प्रइन--यद्यपि यह बात ठीक है कि सभी संझी पंचेन्द्रिय जीवोकों सतत स्वसंवेदन (अपना अनुभवन) 
होता रहता है प१रन्‍्तु शरीरके अन्दर व्याप्त होकर रहने वाला मै! शरीरसे पृथक तत्त्व हें“-ऐसा संवेदन तो 
किसीको भी नही होता है, अत यह बात कैसे मानी जा सकती है कि 'शरीरसे अतिरिक्त आत्मा” नामका 
कोई स्वतन्त्र तत्त्व है ?' 

उत्तर--जितने भी निष्प्राण घटादि पदार्थ है उनकी अपेक्षा प्राणवाले शरीरोमे निम्नलिखित तीन 
विशेषताएँ पायी जाती है--- 

(१) निष्प्राण घटादि पदार्थ दूसरे पदार्थोका ज्ञान नही कर सकते हैँ जब कि श्राणवान्‌ शरीरोमे दूसरे 
पदार्थोका ज्ञान करनेका सामथ्यं पायी जाती है । 


(२) निष्प्राण घटादि पदार्थ स्वत कोई प्रयत्त नहीं कर सकते हैँ जबकि प्राणवान्‌ शरीरोकों हम 
स्वत प्रयत्न करते देखते हूँ । 


(३) निष्प्राण घटादि पदार्थोमे 'मैं सुखी हूँ या दु खी हूँ, मैं गरोब हूँ या अमीर हूं, मैं छोटा हूँ या 
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बडा हूँ! आदि रूपसे स्वसंवेदत' नहीं पाया जाता है जबकि प्राणवाले छरीरोंमें उक्त प्रकारसे स्वसंवेदन करने 
की यथायोग्य योग्यता पायी जाती है । 


इस प्रकार निष्प्राण घटादि पदार्थों और प्राणवान्‌ शरीरोंमें रूप, रस, गन्ध और स्पश्ंको समानता 
पायी जाने पर भी प्राणवान्‌ शरीरोमें जो परपदायंज्ञातृत्व, प्रमत्नकतुंत्व और स्वसंवेदकत्व ये तीनो विशेषत्ताएँ 
पायी जाती हैं उनका जब घटादि निष्प्राण पदार्थो्में सवंधा अभाव विद्यमान है तो इससे यही निष्कर्ष निकाला 
जा सकता है कि प्राणवान्‌ शरीरोके अन्दर किसी ऐसे स्वतन्त्र पदायंकी सत्ता स्वीकृत करनी चाहिये, जिसकी 
वजहसे ही उनमे (प्राणवान्‌ शरीरोंमें) उक्त प्रकारसे शातृत्व, कर्तुत्व और भोकतृत्व थे विशेषताएँ पायी जाती 
हैं तथा जिसके अभावके कारण ही निष्प्राण घटादि पदार्थों उक्त विशेषताओका भी अभाव पाया जाता है। 
इस पदार्थकों हो आत्मा' नामसे पुकारा गया है । 


तात्पय॑ यह है कि ज्ञातृत्व, कतृत्व और भोकतृत्व ये तीनो ही प्राणशब्दके वाच्य हैं । ये जिस शरीरमे 
जब तक विद्यमान रहते हैं तब तक वह शरीर प्राणबान्‌ कहलाता है तथा जब जिस शरीरमे इनका सवंथा 
अभाव हो जाता है तब वह शरीर तथा जिन पदार्थोमिे इनका सतत अभाव पाया जाता हैं वे घटांदे पदार्थ 
निष्प्राण कहे जाते हैं। हम देखते हैं कि शरीरके विद्यमान रहते हुए भी कालान्तरमे उक्त प्राणोका उसमे 
सर्वथा अभाव भी हो जाता है अत. यह मानना अयुक्त नहीं है कि वे शरीरसे ही उत्पन्न होने वाले घम 
नही हैं तो क्षिके वे घर हो सकते हैं, वही 'आरमा' है । 


प्रदन--पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु और आकाश इन पाँचों भूतों ( पदार्थों) के योगस ही शरीरका 
निर्माण होता हैँ और तब उस दारीरमे उक्त प्राणोंका प्रादुर्भाव अनायास ही ( अपने आप हो ) हो जाता 
है । यही कारण है कि शारीरमे पृथ्वीतत््वका मिश्रण होतेसे हमें नासिका द्वारा गन्धका ज्ञान होता रहता 
है क्योंकि गन्ध पृथ्वीका गुण है, जल तस्‍्त्वका मिश्रण होनेसे हमें रसना द्वारा रसका ज्ञान होता रहता हैं 
क्योंकि रस जलका गुण है, अग्नि तत्त्वका मिश्रण होनेसे नेत्रो द्वारा हमे रूपका ज्ञान होता रहता है क्योकि 
रूप अग्निका गुण है, वायु तत्त्वका मिश्रण होनेसे हमें स्पर्शन द्वारा स्परका ज्ञान होता रहता है, क्योकि 
स्पर्श घायूका गुण है और इसी तरह आकाश तस्‍्वका मिश्रण होनेसे हमे कर्णो द्वारा जब्दका ग्रहण होता 
रहता है क्योकि शब्द आकाशका गुण है ? 

उत्तर--पहली बात तो यह है कि 'शब्द आकाशका गुण है' इस सिद्धान्तको दाब्दके लिए कैद कर 
लेने वाले विज्ञान, आज समाप्त कर दिया है। इसलिए दब्दका ज्ञान करनेके लिये शरीरमे अब आकाश 
तत्वके मिश्र णकों स्वीकार करनेकी आवश्यकता नहीं रह गयी है । इसके अलावा शब्दमे जब घात-प्रतिधात 
रूप शबित पायी जाती है तो इससे एक बात यह भी सिद्ध होती है कि शब्द आकाए्का या दूसरी किसी 
बस्तुका गुण न होकर अपने आपमे द्रब्य रूप ही हो सकता है क्योंकि गुणमे वह शक्ति नही पायी जाती है 
कि वह स्वयं असहाय होकर किसी दूसरे पदार्थंका घात कर सके अथवा दूसरे पदा्ंसे उसका धात हो सके । 
और यदि शब्दकों कदाचित्‌ गुण भी मानव लिया जाय, तो फिर आकाशके जलावा वह किसका गृण हो सकता 
है ? इसका निर्णय करना असम्भव है । यही कारण है कि जैन-संस्कृतिमे शब्द को रूप, रस, गन्ध और स्पर्ण 
वाला पुदुगल द्रव्य माना गया है तथा जैन-संस्कृतिकी यह मान्यता तो है ही, कि पृथ्वी, जलू, अग्नि, 


१. पंचाध्यायी अध्याय २ एलोक ५ | 
२. थही, अध्याय २, इलोक ९७ । 


रे | धम और चघिन्धान्त : २५ 


और वायु इन चारों ही तत्वोमे रूप, रस, गन्ध और स्पश् ये चारों हो गुण विद्यमान रहते है! अत रूप, 
रस, गन्ध और स्पर्शका ज्ञान करनेके लिये शरीरमे पृथ्वी, जरू, अग्नि और वायु इन पृथक्‌-पृथरू चारो 
तस्वोंके संयोगकी आवश्यकता नहीं रह जाती हैं। इतना अवश्य है कि शरीर भी घटादि पदार्थोंकी तरह 
रूप, रस, गन्ध और स्पर्श वाला एक्र पुदुगुल पिण्ड है और जिस प्रकार घटादि पदाथे निष्प्राण है उसी 
प्रकार यह शरीर भी अपने आपमे नि५प्राण ही हे; फिर भी जब तक इस छरीरके अन्दर आत्मा विराजमान 
रहती है तब तक वह प्राणवान्‌ कहा जाता है। 

दूसरी बात यह है कि उक्त प्राणरूप शवित जब पृथ्वी, जल, अग्ति, वायु और आकाश इन सबसें 
या इनमेंसे किसी एकमे स्वनन्त्र रूपसे नही पायी जाती है तो इन सबके मिश्र णसे वह शरीरमे कैसे पैदा हो 
जायेगी ? यह बात समझ्षके बाहरकी है । कारण कि स्वभावरूपसे अविद्यमान शक्तिका किसी भी वस्तुमे 
दूसरी वस्तुओ द्वारा उत्पाद किया जाना असम्भव हूँ' । इसका मतलब यह है कि जो वस्तु स्वभावसे निष्प्राण 
है उसे लाख प्रयत्त करनेपर भो प्राणवान नहीं बनाया जा सकता हैं। अत शारीरके भिन्‍न-भिन्‍न अंगोंको 
कोई कदाचित्‌ अलग-अछग पृथ्वी आदि तत्त्वोके रूपमे मान भी ले, तो भी उस शरीरमे स्वभाव रूपसे 
असम्भव स्व रूप प्राणशक्तिका प्रादुर्भाव कैसे माला जा सकता हैं ? इसलिए विश्वके समस्त पदार्थोमे चित्‌ 
( प्राणवान्‌ ) और अचित्‌ ( निष्प्राण इन दो परस्पर-विरोधी परदार्थोंका मृलत भेद स्वीकार करना 


आवश्यक हैं । 
तीसरी बात यह है कि कोई-फ्ोई प्राणवान्‌ शरीर ऐसे होते है जिनमें रूप, रस, गन्ध और स्पर्शंका 


ज्ञान करनेकी योग्यता होनेपर भी शब्द-अ्रवणकी योग्यताका स्वथा अभाव रहता है, कोई-कोई प्राणवान्‌ 
शरोर ऐसे होते है. जिनमें रस, गत्ब और रप्शंका जान करनतेकी योग्यता होनेपर भी शब्द-श्रवण और 
रूप-ग्रहणकी योग्यताका सर्वथा अभाव रहता ह, कोई-कोई प्राणवान्‌ शरीर ऐसे होते है जिनमे रस और 
स्पर्शंका ज्ञान करनेकी योग्यता होनेपर भी शब्द, रूप और गन्धका ज्ञान करनेकी योग्यताका सवंधा अभाव 
रहता हे । इसी प्रकार कोई-कोई प्राणवान्‌ शरीर ऐसे होते हैं जिनमे केवल स्पशे-ग्रहणकी ही योग्यता पायी 
जाती है, शेष योग्यताओंका उनमे सर्वथा अभाव रहता हू । एसी हालतमें इन शरीरोमे यथासम्भव पचभूतोके 
मिश्रणका अभाव सानना अनित्रायं होगा ! अब यदि पचभूतोंके मिश्रणसे शरीरमे चित्शक्तिका उत्पाद 
स्वीकार किया जाय तो उक्त शरीरोमे चितृशक्तिका उत्पाद असम्भव हो जाएगा, लेकिन उनमे भी चित्‌- 
शक्तिका सदभाव नी पाया ही जाता है । 

ज्ञौथी बात यह है कि सम्पूर्ण शरीरमे एक ही चितशकितिक्रा उत्पाद होता है या शरीरके भिन्न-भिन्न 
अंगोमे अलग-अलग चितृशक्ति उत्पन्त होती हैं ? यदि सम्पुर्ण शरीरस एक ही चितृशक्तिका उत्पाद होता है 
तो नियत रूपसे स्पर्णन इर्द्रिय द्वारा रपर्णका ही, रसना इन्द्रिय द्वारा रसका ही, सासिका द्वारा गन्धका ही, 
नेत्रो द्वारा रूका ही ओर कर्णों द्वारा शब्दका ही ग्रहण नही होना चाहिये। यदि शरौरके भिन्‍न-भिन्‍न 
अंगोमे पृथक्‌-पृथक्‌ चितृशक्त उत्ान्‍न होती है तो हमे स्पर्शन, रसना, नासिका, नेत्र और कर्ण द्वारा एक 
हो साथ स्पर्श, रस, गन्ध रूप और शददका ग्रहण होते रहना चाहिये। लेकिन यह अनुभव-सिद्ध बात है 
कि जिस कालमे हमे किसी एक इन्द्रियसे ज्ञान ही रहा हो, उस कालम दसरी सब इन्द्रियोंसे ज्ञान नही 
होता है । 


यदि कहा जाय कि चितशवितिका धारक स्वतन्त्र आत्माका अस्तित्व शरीरमे माननेसे नियत अंगों 


१. पंचाध्यायी, अध्याय २, इलोक ९६ । 
हा 


२६ सरस्यती-धरक्युत्॒ पं० अंधीयर व्याक्रणायायय अभिनम्वन-प्रत्थ 


हारा हो रूपादिकका ज्ञान क्‍यों होता है? तो इसका उत्तर यह है कि भिन्न-भिन्न अंगोंके सहयोगसे ही 
लात्मा अपनी स्वाभाविक चितशक्तिके द्वारा पदार्थोंका ज्ञान किया करतो है। अत सब अंगोंके विद्यमान 
रहते हुए भी, जिस ज्ञानके अनुकूल अगरका सहयोग जिस कालमे आत्माको प्राप्त होगा, उस कालमे वही 
ज्ञान उस आत्माको होगा, अन्य नही । 

पाँचवी बात यह है कि पंचभृतोंके संयोगसे शरीरमे चित॒शांक्तका उत्पाद मान लेने पर भी हमारा 
काम नही चल सकता है । कारण कि ज्ञानकी मात्रा रूप, रस, गन्ध स्पर्श और शब्दका ज्ञान कर लेनेमे ही 
समाप्त नही हो जाती है । इन ज्ञानोंके अतिरिक्त स्मरण, एकत्व और सादृश्य आदिके ग्रहणस्वसूय प्रत्य- 
भिज्ञान, तक॑, अनुमान और शब्द-श्रवण अथवा अंगुल्यादिके संकेतोके अनन्तर होनेवाला अर्थज्ञानरप आगम- 
ज्ञान (शब्दज्ञान) ये ज्ञान भी तो हमे सतत होते रहते है। इस तरह इन ज्ञानोके लिये किन्ही दूसरे भृतोंका 
संयोग शरीरमें मानना आवदयक होगा । 

यदि कहा जाय कि ये सब प्रकारके ज्ञान हमे मन द्वारा हुआ करते हैं तो यहाँ पर प्रश्न होता है कि 
शरीर तथा मन दोनोंमे एक ही चितृशक्तिका उत्पाद होता है या दोनोमे अलग-अलग चिनशक्तियाँ एक साथ 
उत्पन्न हो जाया करती है अथवा मनमें स्वभाव रूपसे चितृशक्ति विद्यमान रहनी है ? 

पहले पक्षको स्वीकार करने पर मनसे ही स्मरणादि ज्ञान हो सकते है, स्पर्शन आदि बाह्य इन्द्रियोसे 
नही, इसका नियमन करनेवाला कौन होगा ? 

दूसरे पक्षको स्वोकार करने पर जिस कालमभे हमे स्पर्शन आदि बाह्य इन्द्रियोंसे ज्ञान होता रहता 
है उसी कालमे हमे स्मरणादि ज्ञान होनेका भी प्रसग उपस्थित हो जायगा, जो कि अनुभवके विरुद्ध है । 

तीसरा पक्ष स्वीकार करने पर “पंचभूतोके सम्मिश्रणसे शरीरमे चित्शक्तिका प्रादुर्भाव होता है 
इस सिद्धान्वका व्याधात हो जायगा। 

यदि कहा जाय कि स्वाभाविक चितृशक्ति-विशिष्ट मनको स्वीकार करनेसे यदि काम चल सकता है 
तो आत्मतत्त्वकों माननेकी आवधष्यकता हो क्या रह जाती है ? तो इसका उत्तर यह है कि जैन-सस्कृतिम एक तो 
मनको भो रूप, रस, गन्ध और स्पर्श गुण विद्विष्ट पुदुग़ल द्रव्य स्वीकार किया गया है, दूसरे एकेन्द्रिय, 
द्वीन्द्रिय, त्रीनिद्रिय, चतृरिन्द्रिय और बहुतसे पं्रेन्द्रिय जीव ऐसे पाये जाते है जिनके मन नही होता है । इस- 
लिए चितृशक्ति विशिष्ट-आत्मतत्वको स्वीकार करना ही श्र यस्कर है । यह आत्मा ही मत तथा स्पशंन आदि 
इन्द्रियोके सहयोगसे पदार्थोका यथायोग्य विविध प्रकारसे ज्ञान किया करता है । 


तात्पयं यह है कि जितने संज्ञी" पच्चेन्द्रिय जीव है उनके मन तथा स्पर्शन, रसना, नासिका, नेत्र और 
कर्ण थे पाँचों इन्द्रियाँ विद्यमान गहृती है । अत. वे इन सबको सहायतामे पदार्थोका ज्ञान किया करत हैं । जो 
जीव असंजी पंचेन्द्रिय होते है उनके मन नहीं होता, उनमे केवल उक्त पाँचों इन्द्रियाँ ही विद्यमान रहती हैं । 
अत' वे मनके बिना इन वाँचों इन्द्रियोसे हो पदार्थोंका ज्ञान किया करते है । इसी प्रकार चतुरिन्द्रिय जीवोंके 
मन और कण इन्द्रियके अतिरिक्त चार इन्द्रियाँ, त्रीनिद्रय जीवोके मन तथा कर्ण और नेत्र इन्द्रियोके अति- 
रिक्त तीन इन्द्रियाँ, हीन्द्रिय जीवोके मन तथा कर्ण, नेत्र और नासिका इन्द्रियोंगी छोडकर दोष दो इन्द्रियाँ 
पायो जाती हैं एवं एकेन्द्रिय जीवोके मन तथा कर्ण, नेत्र, नासिका और रसताके अतिरिक्त सिर्फ एक स्पशंन 


१. संजिन समनस्का ।-तत्त्वाथंसूत्र २-२४। 


३ | धर्म और सिज्ञान्त . २७ 


इन्द्रिय ही पायी जाती है । इसलिए ये सब" ज्ञीव उन-उन इन्द्रियोंस ही पदार्थॉका ज्ञानका किया करते है । 


इस प्रकार प्राणवान्‌ शरीरोमे जो 'परपदार्थज्ञातृ त्व' शक्ति पायी जाती है वह शरीरका धर्म न 
होकर आत्माका ही धर्म है--ऐसा मानना ही उचित है | इसी तरह प्राणवान्‌ शरीरोमे जो “ 'प्रयत्नकतुत्व”' 
हाक्ित पायी जाती हैं उसे भी शरीरका धर्म न मानकर आत्माका ही धर्म मानना चाहिये, क्योकि परपदार्थ- 
ज्ञातृत्व शक्ति जिन युक्तितयों द्वारा शरीरकी न होकर आत्माकी ही सिद्ध होती है उन्हीं युक्तिियों द्वारा प्रयत्न- 
कर्तृत्व शक्षित भी शरीरकी न होकर आत्माकी ही सिद्ध होतो हैं । 


प्रयत्नके जैन-सस्क्ृतिम तीन" भेद माने गये है--मानसिक, वाचनिक और काथबिक । इनमेसे मानसिक 
प्रवत्नको वहाँ पर 'मनोयोग', वाचनिक प्रयस्तोको 'वचनयोग' और कायिक प्रयत्नकों 'काययोग” कहकर 
पुकारा गया है। मनका अवलूम्बन लेकर होनेवाले आत्माके प्रयत्नोको मनोयोग कहते हू, इसों प्रकार वचन 
(मुख) और कायका अवलम्बन लेकर होनेवाले आत्माके उस-उस यत्नकों क्रसे व्तनथोग और काययोग 
कहते है । 

वचनोको बोलनेका नाम ही आत्माका वाचनिक यत्न है और दारीरके द्वारा प्रतिक्षण हमारी ओ 
प्रशम्त और अप्रशस्त प्रवत्तियां हुआ करती है उन्हीकों आत्माक्ा कायिक प्रयत्न समझना चाहिये । मानसिक 
प्रथत्नका स्पष्टीकरण निस्‍्लप्रकार है-- 

मन पौद्गलिक पदार्थ है, यह बात तो हम पहले ही बंतला चुके है। वह मन दो प्रकारका है--एक 
मस्तिष्क और दूसरा हृदय । जितना भी स्मरण, प्रत्यभिज्ञान, तक, अनुमान और शाब्द (श्रुत) रूप ज्ञान हमे 
होता रहता है वह सब मस्तिष्ककी सहायतासे ही हुआ करता है अत ये सब ज्ञान आत्माके मानसिक ज्ञान 
कहलाते हैं। इसी प्रकार जितने भी क्रोध, अहकार, माया, लोभ, लिप्सा, भय, संक्लेश आदि मोहके विकार 
तथा यशथ्रायोग्य मोह का अभाव होने पर क्षमा, मृद्ुता, सरलता, निर्लोगिता, तुष्टि, निर्ंयता, विशुद्धि आदि 
गुण हमारे अन्दर प्राप्त होत रहते हे वे सब हृदयकी सहायतासे ही हुआ करते है अल उन सबको भी आत्माके 
मानसिक प्रयत्नोमे अन्तर्भत करना चाहिये । 

इन नीनो प्रकारके प्रयत्नोमेसे सज्ञो पंचेन्द्रिय जीवोके तो ये सब श्रयत्न हुआ करते है, लेकिन असंज्ञी 
पवेन्द्रिय तथा चतुरिन्द्रिय, त्रीन्द्रिय और द्वीन्द्रिय जीवोके सिर्फ वाचनिक और कायिक प्रयत्न ही हुआ करते 
हैं क्योकि मनका अभाव होनेसे इन जीवोके मानसिक प्रयत्नका अभाव पाया जाता हैँ। इसी प्रकार एकेन्द्रिय 
जीवोके सिर्फ कायिक प्रयत्न ही होता है, कारण कि उनमे मनके साथ-साथ बोलनेका साधनभृत मुखका भी 
अभाव पाया जाता हैं अतः उनके मानसक और वाचनिक प्रयत्न नही होते है । द्वीन्द्रियादिक जीव चलते- 
फिरते रहते है इसलिए उनके शारीरिक प्रयत्नोंका तो पता हमे चलता ही रहा है, परन्तु एकेन्द्रिय वृक्षादिक 
जीवोकी जो शरीर-वृद्धि देखनेमे आती है वह उनके शारीरिक प्रयत्नका ही परिणाम है । 

यह बात हम पहले बतला आये है कि जितने भी सज्ञी पंचेन्द्रिय प्राणी है, उन्हे पदार्थोका शान 
अथवा प्रयत्न करते समय स्वसंवेदन अर्थात्‌ अपने अस्तित्वका भान! सतत होता रहता है, परन्तु संज्ञी 
पंचेन्द्रिय प्राणियोके अतिरिक्त जितने भी असज्ञी पचेन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, द्वीन्द्रिय और एकेन्द्रिय प्राणी 
है उन्हें मतका अभाव होनेके कारण यद्यपि पदाय॑-ज्ञान अथवां प्रयत्न करते समय संज्ी पंचेन्द्रिय जीवोकी 


१ वनस्पत्यन्तानामेकम्‌ । कृमिपिपीलिकाअमरमभनुष्यादीनामेककवृद्धानि ।-त० यू० २-२२, २३ । 
२. कायवाइमन.कर्मयोग.- ।-तत्त्वाथंसूत्च ६-६ । 


३८ : सरस्यतो-बरबपुञ्॒ पं ० बंगीधर व्याकरणायार्य अभिमन्दन-प्रम्थ 


तरह अपने अस्तित्वका भान नहीं होता है अर्थात्‌ 'मैं अमुक पदार्थंका ज्ञान कर रहा हूँ' अथवा मै अमुक कार्य 
कर रहा हूं” ऐसा ज्ञान उन्हें नहीं हो पाता है, फिर भी उस समय उत्तकी उस ज्ञान-रूप या उस क्रिया-रूप 
परिणति होते रहनेके कारण उस परिणतिका अनुभवन तो उन्हें होता ही हैं अन्यथा चीटी आदि प्राणियोको 
अग्नि आदि के समीप पहुँचने पर यदि उष्णताजन्य दुख-रूप सामान्य अनुभवन न हो तो फिर वहाँसे वे हटते 
क्यों हैं ? इसी प्रकार शक्कर आदि अनुकूल पदार्थोके पास पहुँचनेपर यदि मिठासजन्य सुख-रूप सामान्य 
अनुभवन उन्हे न हो, तो वे उन पदा्थंसि चिपटते क्यो है ? इससे यह बात सिद्ध होती है कि एकेन्द्रिय आदि 
सभी प्राणियोंको यथायोग्य स्वसवेदन होता ही है । एक बात और हैँ कि ज॑न-दर्ंनमे प्रत्येक ज्ञानको स्वपर- 
प्रकाशक स्वोकार किया गया है, अत एकेन्द्रिय आदि सब प्राणियों के स्वसवेदकत्वका सद्भाव अनिवार्य 
#ुपसे मानना पडता है। इतनी विशेषता हैं कि एकेन्द्ियसे लेकर असंज्ञी पंचन्द्रिय तकके जीवोका जो 
स्वसवेदन होता हैं उसे जैन-संस्कृतिसम 'कमंफलचेतना'' नामसे पुकारा गया है, क्योकि इन जीवोमे मनका 
अभाव होनेके कारण कर्ता, कम, क्रिया और फलका विश्लेषण करनेकी असामथ्यं पायी जाती है तथा सज्ञी 
पंचेन्द्रिय जीवोंके स्वसंवेदनकी 'कमंचेतना' नामसे पुकारा गया है; कारण कि मनका सद्भाव होनेसे इन 
जीवोमें कर्ता आदिके विदलेषण करनेकी सामर्थ्य विद्यमान रहती है । इन्ही संज्ञी पच्चेन्द्रिय जीवोमेसे ही जो 
जीव हित और अहितकी पहचान करके पदार्थशान अथवा प्रवृत्ति करने लग जात है उनके स्वसवेदनकों 
'जानचेतना' के नामसे पुकारा जाने लगता हैं । 


प्राणवान्‌ शरीरोंमें होने वारा यह स्वसंवेदन भो पूर्वोक्ति युक्तियोके आधारपर शरोरका धर्म न होकर 
आत्माका ही धर्म सिद्ध होता है अत जैन-संस्कृतिसम पुदूगल, धमं, अघमं, आकाश और कानलकी तरह 
आत्माका भी परपदार्थज्ञातृत्व, प्रयत्नकतूंव और स्वसंवेदकत्वके आधारपर स्वत.सिउ् और अनादिनिधन 
अस्तित्व माना गया है । 


४. करणानुयोगमे आत्मतत्व 


हम देखते है कि प्रत्येक प्राणी दु खसे डरता है और सृखकी चाह करता है, यही कारण है कि जिन 
दादामनिकों ते आत्माके अस्तित्वको नही माना है उन्होंने भी 'महाजनों येन गत से पन्‍्था ” के रूपमें जगतकी 
सुखके साधघनोंपर चलनेका उपदेश दिया हैं । तात्पयँ यह है कि आत्माके अस्तित्वके आरे में विवाद हो 
सकता है, परन्तु जगतुके प्रत्येक प्राणीको जो सुख और दू खका अनुमवन होता रहता है इस अनुभवनके 
आधारपर अपनी सुखी और दुखी हालतोकी सत्ता माननेसे कौन इन्कार कर सकता है ? इसलिए ऊपर जो 
द्रष्यानुयोगकी अपेक्षा स्वतःसिद्ध और अनादिनिधन चित्शक्तिविदिष्ट आत्मतत्त्वके अस्तित्वकी सिद्धि करनेका 
प्रयत्न किया गया हैं, इतने मात्रसे ही हमारे प्रयत्नको इतिश्री नहीं हो जाती है। इसके साथ ही आखिर हमे 
यह भी तो सोचना है कि सुखो और दु खी हालतें आत्माकी ही मानी जायें या आत्माका इनसे कोई सम्बन्ध 
ही नही है ? और यदि इन हालतोको आत्माकी हालते मान लिया जाय तो क्या ये हालतें आत्माकी रवत - 


सिद्ध हालतें है या किन्ही दूसरे कारणोंसे ही आत्मामे इनकी उत्पत्ति हो रही है ? और क्या ये नष्ट भी की 
जा सकती हैं ? 





१. पंचाध्याथी (उत्तराध) २-१९५ | 
२. पंचाध्यायी (पूर्वार्ध) २०१९५। 
है. वही, २-१९४, २१७।॥ 


३ | बर्म और सिद्धाम्त २९ 


बेदान्त दर्शनमें इन सुख और दृःख रूप हालतोको आत्माकी हालतें नही स्वीकार किया गया है । 
वहाँपर तो आत्माको सत्‌, चित्‌ और आनन्दमय ही स्वीकार किया गया है। सुख और दुख जिनका 
अनुमवन हमे सतत होता रहता है' ये सत्र भायाके रूप है और भिथ्या है तथा इनसे आत्मा सदा अलिप्त 
रहती है। 

जैन-संस्कृतिमे भी आत्माको वेदान्त दर्शनकी तरह यद्थपि सतू, चित्‌ु और आतनन्दस्वरूप ही माना 
गया हैँ परन्तु सतत प्रत्येक प्राणीके अनुभवन्मे आने वाले सुख और दु'खको जहाँ वेदान्त दर्शनमे मिथ्या 
स्वीकार किया गया हैं वहाँ जैन-मस्क्ृतिमे इन्हे स्वसवेदन प्रत्यक्ष होनेकी वजहसे उसो आनन्दगुणके बिकारी 
परिणमन माना गया है । जैन-दर्शनमे बेदान्स दर्शनकी अपेक्षा आत्मतत्त्वकी मान्यताके विषयमे यही विश्लेषता 
है । जैत-ससक्ृतिम आत्माके आनन्दगुणके इन विकारी परिणमनोंका कारण आत्माका पुद्गलद्रग्यके साथ 
अनादि” सयोग माना गया हैँ और साथ ही वहाँ यह भी स्वीकार किया गया है कि पुद्गल द्रव्यके संयोगको 
आत्मासे सबंधा पृथक्‌ किया जा सकता है तथा आनन्द गुणके सुल-दु'ख रूप विकारोको भी नष्ट किया जा 
सकता है । 

इस प्रकार स्वत सिद्ध और अनादिनिघन चितृशक्ति-विशिष्ट आत्मतत्त्वकों स्वीकार करनेके साथ- 
साथ जैन-संस्कृतिम यह भी स्वीकार किया गया है कि आत्मा अनादिकालसे परतन्त्र (बद्ध) हैं परन्तु स्वतन्त्र 
(बन्धरहित) हो सकता है, अशुद्ध है परन्तु शुद्ध हो सकता है, मोह, राग तथा ह्ेष आदि विकारोका घर है, 
परन्तु ये सब विकार दूर किये जा सकते है, ससारी है परस्नु मकत हो सकता है, अल्पज्ञानी है परन्तु पूर्ण 
ज्ञानो हो सकता हैं । हसी तरह कभी तियंक, कभी मनुष्य, कभी देव और कभी तारकी होता रहता है, परन्तु 
इन सबसे परे सिद्ध भी हो सकता हैं । 

यदि जैन-मस्कृतिके द्रव्यानुयोग पर दृष्टि डाली जाय तो माछूम होता है कि आत्माकी बद्धता और 
अबद्धता, अशुद्धि और शुद्धि आदिके विषयमे कुछ भी जानकारी देनेमें वह सर्वथा असमर्थ है। कारण कि 
द्रव्यानुयोग सिफ द्रव्यके स्वरूपका ही प्रतिषादन कर सकता हैं और द्रव्यका स्वरूप वही हो सकता है जो 
उस द्रव्यम सतत विद्यमान रहता हो अत आत्माका स्वर स्वत्त सिद्ध और अनादिनिघन चित्शक्तिको ही 
माना जा सकता हैं । आनन्द यद्यपि मुक्तात्माओमे तो पाया जाता है, परन्तु ससारी आत्माओमे उसका 
अभाव रहता हैं । इसी तरह बद्धता और अबद्धता, अशुद्धि और शुद्धि आदि कोई भी अवस्था आत्माका 
स्वरूप नही हो सकती हैं। कारण, यदि ससारी आत्मामे अबद्धता और गुद्धि आदि अवस्थाओका अभाव है 
तो मुक्तात्माओम बद्धता और अशुद्धि आदि अवस्थाओका अभाव रहता हैं। इसलिए द्रव्यानुयोगकी दुष्टिसे 
जब आत्मतत्त्वके बारेमे कुछ निर्णय करना हो तो वह निर्णय यही होगा कि आत्मा स्वत सिद्ध और अनादि- 
निधन चित्शक्तिस्वरहूपका धारक है। कारण कि यह स्वरूप ससारी और मुक्त दोनों प्रकारकी सब 
आत्माओसे पाया जाता है। यही कारण है कि द्रव्यानुयोगकी दृष्टिमे एकेन्द्रियसे लेकर समस्त ससारी 
आत्मायें और समस्त मकत आत्मायें समान मानी गयी है, क्योंकि समस्त संसारी और सिद्ध आत्माएँ सब 
काल और संब अवस्थाओंमें स्वत सिद्ध और अनादिनिधन चित्शक्ति-रूप स्वरूपसे रहित नही होती है । 
कछेकिन इसका यह भी मतलब नही कि यदि द्रव्यानुयोग आत्माकी बद्धता और अबद्धता, अशुद्धि और शुद्धि 
आदिका प्रतिपादन नही करता है तो ये सब आत्माकी अवस्थाएँ नहीं मानी जा सकती है, कारण कि यदि 
इन्हें आत्माकी अवस्थाएं नही माना जायगा तो संसारी और मुक्तका भेद समाप्त हो जाथंगा और इस तरह 





१. पंचाध्यायी, २-२५ | 


१० सरस्वती-बरहपुत्न ५० बंशीपर स्याकरणातायं अभिषत्दत-प्रस्प 


सुक्तिके लिये प्रयास करना भी निरथंक हो जायगा । इसी तरह संसारी जोवोमे भी अमुक जीव एकेन्द्रिय है 
और अमुक जीव द्वीदिय, त्रोन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय, असंज्ञी पंचेद्रिय अथवा संशी पंचेन्द्रिय है, अमुक जीव मनुष्य 
है अथवा तियंक्‌, नारकी या देव है” इत्यादि प्रत्यक्ष, अनुमान और आगमगम्य विविधताओका लोप कर देना 
होगा । हमारे अन्दर कभी क्रोध, कमी मान, कभी माया, कभी लोभ, कभी मोह, कभी काम, कभी सुख 
और कभी दु ख आदि अवस्थाओंका जो सतत अनुभवन होता रहता है इसे गलत मानना होगा तथा अच्छे- 
बरे कामोका जीवनमे भेद करना असंभव हो जायगा या तो अहिसा आदि पुण्य कर्मोंकी कीमत घट जायगी 
अथवा हिंसा आदि पापकर्मोक्नी कीमत बढ जायगी । इस प्रकार समस्त संसारका प्रतोतिसिद्धि और प्रमाण- 
सिद्ध जितना भेद है सब निरथंक हो जायगा । इसलिए जैन-सस्कृ तिमे द्रव्यानुयोगके साथ करणानुयोगको 
भो स्थान दिया गया है और जिस प्रकार द्रव्यानुयोग वस्तु-स्वरूपका प्रतिपादक होनेके कारण आत्माके 
स्वरूपका प्रतिवादक है उसी प्रकार करणानुयोगको आत्माकी उक्त प्रकारको विविध अवस्थाओका प्रतिपादक 
माना गया है । अर्थात्‌ आत्माकी बद्धता आदिका ज्ञान हमें द्रव्यानुयोगसे भले ही न हो परन्तु करणानुयोगसे 
तो हमे उनका ज्ञान होता हो है अत जिम प्रकार द्वव्यानुयोगकी दृष्टिसि आत्मा स्वत सिद्ध और अनादिनिघषन 
चित्शक्ति-विषिष्ट है उत्ती प्रकार वह करणानुयोगकी दृष्टिसे वद्ध और अबद्ध आदि अवस्थाओकों भी धारण 
किये हुए है। लेकिन ये बद्ध आदि दद्याएँ आत्माकी स्वत सिद्ध अवस्थाएँ नहीं है, बल्कि उपादान 
और सहकारी कारणोंके सहयोगसे हो इनको निष्पक्ति आत्मामे हुआ करती है। आत्मा अनादि कालसे 
परावलस्बी बनी हुई है इसलिए अनादि कालसे ही बद्ध आदि अवस्थाओको प्राप्त किये हुए है और जब 
लक परावलम्धी बनी रहेगी तब तक इन्ही अवस्थाओंकों धारण करती रहेंगी, क्योकि बढ़ आदि अवस्थाओका 
परावलूम्बन कारण है । लेकिन जिस दिन बओआत्त्मा इस परावलस्बनवृत्तिको छोडनेमे समर्थ हो जायेगी उस 
दिन वह बन्ध-रहिंत अवस्थाकों प्राप्त कर लेगी । अत हमे आत्माकी स्वावलम्बन-शक्तिमे जागरणके 
लिए अनुकूल कर्तव्य-पथकों अपनानेकी आवश्यकता है, जिसका उपदेश हमें जैन-सस्कृतिके चरणानुयोगसे 
मिलता है । 

तात्पयय॑ यह है कि प्रत्येक सस्कृतिके हमे दो रूप देखनेकों मिलते है--एक दर्शेन और दूसरा आचार । 
जैन-सस्कृतिके भी यहीं दी रूप बतलाये गये हैं। इनमेसे पहले रूप यानी दर्शनकों पू्वोक्‍्त प्रकारसे द्रब्यानुयोग 
और करणानुयोग इन दो भागोंमे विभक्‍त कर दिया गया हैं और दूसरे रूप याने आचारका प्रतिपादन 
चरणामुयोगमे किया गया है । 

इस प्रकार चित्शक्ति-विशिष्ट आत्मतत्त्वका स्वतन्त्र अस्तित्व स्वीकार करते हुए उनकी अतादि- 
कालीन पौद्ग लिक परतन्त्रतासे होने वाली विविध प्रकारकी बिकारी अवस्थाओसे छुटकारा पानेके लिये 
प्रत्मेक व्यक्ति आत्माकी स्वावलम्बनवृत्तिके जागरणके साधनभूत अहिसा आदि पांच ब्रतरूप अथवा क्षमा 
आदि दक्ष धर्म रूप कत्तंव्यपथपर आरुढ हो । आत्माके विषयम यही जैन-संस्कृतिका रहस्थ है । 


निश्चय ओर व्यवहार मोक्ष-मार्ग 


जैनागमकी व्यवस्था यह है कि प्रत्येक जीव अनादिकालसे संसारी बनकर हो रहता आया है। परन्तु 
संसार-प्राप्त संपूर्ण जीवोमें बहुतसे ऐसे भी जीव हो गये है, जिन्होंने अनादिकालीन अपने उस ससारकों समाप्त 
कर दिया है और उनमे आज भी बहुतसे ऐसे जीव हैं जो अपने अन्दर उस अनादिकालीन ससारकों समाप्त 
करनेकी सामथ्यं' छिपाये हुए है। 

संसारकी परिसमाप्ति जीवके साथ अनादिकालसे हो सम्बद्ध शानावरणादि आठ द्रव्यकर्मों, शरोरादि 
नोकमों और इनके निमिससे जोवर्म उत्पन्न होनेवाले भावकर्मोका समूल क्षय हो जानेपर हुआ करती है। इस 
तरह कहना चाहिये कि उक्त संपूर्ण कर्मोंके समुल क्षय हो जाने अथवा यो कहिये, कि उक्त संपूर्ण कमोसि जोब 
द्वारा सर्वथा छुटकारा पा जानेका नाम मोक्ष जानता चाहिये ।* 

जैनागममे यह भी बतलाया गया है कि जोवोकों मोक्षकी प्राप्ति सम्यग्दर्शन, सम्यरक्षान और सम्यक्‌- 
चारित्रकी उपलब्धि हो जानेपर ही सभव है? अत वहाँपर यह और बतलाया गया है कि उक्त सम्यग्दर्शन 
आदि तीनोंका समाहार ही मोक्षका मार्ग है ।” चूँकि मोक्षमा्गस्वरूप उक्त सम्यग्दर्शनादिक तीनों निदय 
तथा व्यवहारके भेदेसे दो-दो भेद रूप होते हैं अत इस आधारपर मोक्षमागंको भी निदचयमोक्षमार्ग और 
व्यवहारमोक्ष-मार्गके रूपमे दो भेद रूप जान लेना चाहिये ॥ 

इससे यह सिद्धान्त फलित होता है कि जीवको मोक्षकी प्राप्ति व्यवहारसम्पग्द्शन, व्यवहारसम्यग्शान 
और व्यवहार्सम्यक्चारित्रिरूप व्यवहारमोक्षमा्ग तथा निश्चयसम्यस्दर्शन, निदवयसम्भशश्ञान और निदचय- 
सम्यकचारि तरूप निशचयमोक्षमागं दोनोका अवलम्बन प्राप्त होनेपर ही होती है।* इतना अवध्य है 
कि निश्चयतम्यरदर्शनादिरूप निशचयमोक्षमार्ग तो मोक्षका साक्षात्‌ कारण होता है और व्यवहारसम्यस्दर्ण- 
नादिरूप व्यवहारमोक्षमा्ग उसका परंपरया अर्थात्‌ निश्चयमोक्षमा्गंका कारण होकर कारण होता है ।* 

श्रद्ेय पडितप्रवर दौलतरामजीने छहढालाकी तीसरी ढालके प्रारम्भमे इस विषयपर सक्षेपसे बहुत ही 
सुन्दर प्रकाश डाला है और वह निम्न प्रकार है-- 





१. आप्तमीमासा, ए्लोक १००। जीवभव्याभव्यत्वानि च। तत्त्वाथंसूत्र २-७। 
२. बन्धहेत्वभावनिजंराभ्या कत्स्तकर्मविध्रमोक्षों मोक्ष ।-तत्त्वाधंसूत्र, १०-२ । 
३ समयसार, गाया १७, १८ । 
४. सम्यन्दशंनज्ञानचारित्राणि मोक्षमांग ।-तत्त्वार्थसूत्र १-१ | पंचास्तिकाय, गाथा १०६ । 
५. पंचास्तिकाय, गाया १६०, १६१। 
६. निएचयव्यवहारमोक्षकारणे सति मोक्ष-कार्य सम्भवति । -पंचा० का०गा० १०६ की टीका, आ० जयसेन । 
७. निदचयव्यवहारयों साध्यसाधनभावत्वात्‌। -पचास्तिकाय, गाथा १६०, टीका, आचाय॑ अमृतचन्ध । 
निशचयमोक्षमागंसाधनभावेन पूर्वोहिष्टव्यवहा रमोक्षमार्ग निर्देशो5्यम्‌ । 
-पंचास्तिकाय, गा० १६२, टीका, आचारय॑ अमृतचन्द्र । 
व्यवद्टारमोक्षमार्गसाध्यभावेत निएचयमोक्ष भार्योपन्यासोध्य म्‌ । 
-पंचास्तिकाय गाथा १६३ की टीका, आचाय॑ अमृतचन्द्र । 
साधको व्यवहारमोक्षमार्ग: साध्यो निशच्रयमोक्षमार्गं: । -परमात्मप्रकाह्म-्टीका, पृष्ठ १४२ । 


३२९ सरत्यती-वरबपुत्र ५० अंधीधर व्याकरणाचार्य अभिमस्दस-प्रत्य 


“आतमको हित है सुख सो सुख आकुलता-बिन कहिये। 
आकुलता शिव माहि न तातें शिवमग लाग्यौ चहिये। 
सम्यग्दर्शन ज्ञान चरण शिवमग, सो दुविध विचारौ। 
जो सत्यारथ रूप मो निएचय, कारण यो ववहारो ॥१॥” 
इस पदश्चमें श्रद्धेय पंडितजीने कहा है कि आत्माका हित सूख है और वह सुख जीवमे आकुलताका 
अभाव होनेपर उत्पन्न होता है। उस आकुलताका अभाव भी मोक्षमें ही है । अत. जीवोको मोक्षके मार्गमे प्रवत्त 
होना चाहिये । मोक्षका मार्ग सम्यर्दर्शन, सम्परक्ञान और सम्यक्चारित्र रूप है। यह सम्यग्दर्शनादिख्प 
मोक्षमार्ग निश्चय तथा व्यवहारके भेदसे दो प्रकारका होता है आर्थात्‌ सम्यग्दशन, सम्यस्ज्ञान और 
सम्यकचारित्र ये तीमो व्यवहारूूप भी होते है और निशचयरूप भी हो? है । इस तरह कहना चाहिये कि 
जो सम्यगदर्शनादिक निशचयरूप होते है वे निश्चय-मोक्षमार्गमे गर्भित होते हैं और जो सम्पग्दर्शनादिक 
व्यवहाररूप होते है वे व्यवहार-मोक्षमार्गमें गर्भित होते हैं। इनमेसे जो मोक्षमार्ग मोक्षका साक्षात्‌ कारण 
होता है वह निएचय-मोक्षमार्ग है और जो मोक्षमा्गं निदच्रयमोक्षमार्ग का कारण होता है वह व्यवहार- 
मोक्षमागगं है । 
यहाँ हम मुख्यतया इसी विषयको स्पष्ट करना चाहने हैं। इसलिये यहाँ पर हम स्व प्रथम 
निदय यसम्यग्दर्शतादिख्य निश्चय-सोक्षमार्ग तथा व्यवहारसम्यग्दश नादिरूप व्यवहार-मोक्षमार्गके स्वरूपका 
प्रतिपादन कर रहे है । 


निशचवसम्परदर्ंनादिरूप निईवयमोक्षमार्गका स्वरूप 


निषचयसम्पग्दर्शनादिख्य निएचयमोक्षमार्गका स्वरूप प्रतिपादन करनेके लिये भी श्रद्धय ५० 
दौलतरामजीके छहढालाकी तीसरी ढालका निम्नलिखित पद्म पर्याप्त है-- 


वरद्रव्यनते भिन्‍न आपमें रुचि सम्यक्त्व भला है। 
आप रूपको जानपनो सो सम्यग्जान कला है॥ 
आप रूपमें लोन रहे थिर सम्यक्चारित सोई। 
अब ववहार मोख मग सुनिये हेतु नियत को होई ॥२॥' 
इस पद्चका आशय यह है कि समस्त चेतन-अचेतनख्प परपदार्थोकी ओरसे मुड कर अपने आत्म- 
स्वरूपकी प्राप्तकी ओर जीवकी अभिरुचि (उन्मुखता या झुकाव) हो जानेका नाम निःचयसम्य्दर्शन हैं, 
जीवको अपने आत्मस्वरूपका ज्ञान हो जानेका नाम निदचयसम्यस्शान है और बुद्धिपूवक तथा अबुड्धिपूर्वक 
होने वाली क्रषायजन्य पाप व पृण्यरूप समस्त प्रकारकी प्रवुत्तियोंसे निवुत्ति पाकर जीवका अपने आत्मस्वरूप- 
में लोन हो जाना ही निश्चयसम्यक्चारित्र है। 
इस पद्चके अन्तिम चरणमे श्रद्धेय पंडितजीने संकेत किया है कि आगे सम्पूर्ण छहढालाम निशचय- 
सम्यग्दर्शन, निष्चयसम्पग्भान और निदतरयमसस्यक्चारित्ररूपथ निषचय मोक्षमार्गके कारणभूत व्यवहार- 
सम्यग्दर्शन, व्यवहासरसम्यरश्ञान और थ्यवहारसम्यकचारित्ररूप व्यवहारमोक्षमागंका विवेचलत किया 
जायगा । इस तरह पंडित दौलतरामजीके हारा छहूढालामे किये गये विवेचनके अनुसार व्यवहा रमोक्षमार्ग- 


रूप व्यवहारसस्पन्ददंन, व्यवह्ारसम्यग्शान और व्यवद्टारसम्थक्चारित्रका स्वरूप निर्धारित होता है। 
उसीका यहाँपर विशेष कथन किया जाता है । 


३ | थम ओर सिद्धान्त : २३ 
ब्यवहा रसम्यग्दर्शनका स्वरूप 


जीव, अजीव, आल्रव, बन्ध, संवर, निर्जरा ओर मोक्ष नामके सात तत्त्योंके प्रति जीषके अन्त.करणमें 
श्रद्धा अर्थात्‌ इनके स्वरूपादिकी वास्तविकताके सस्वन्धमें ज्ञानकी दृढ़ता (आस्तिक्य भाव) जागृत हो 
जानेका नाम व्यवहारसम्यग्शंत है । इसके आधारपर ही जीवोंकों उपर्युक्त निदचयसम्यग्दर्शनकी उपलब्धि 
हुआ करती है । 

आचाय॑ उमास्वामं|के तत्त्वाथ॑सू त्रम व स्वामी समन्तभद्रके रत्नकरण्डकआबकाचारमें सम्मसदर्शनका जो 
स्वरूप उपलब्ध होता है वह व्यवहारसम्यग्द्शनका हो स्वरूप है। यद्यण् उमास्वामीके तत्त्याभ॑सूत्रमें उपंष्त 
सात तत्त्वोंके श्रद्धानका नाम ही सम्यग्दर्गान कहा है! । लेकिन स्वामी समन्तभद्रके रत्नकरण्डकशआवकाचारमें 
सम्यस्दर्शनका छक्षण इस रूपमे बतछाया है कि परमार्थ अर्थात्‌ वीतरागताके आदर्श देबों, परमार्थ अर्थात्‌ 
वीतरागताके पोषक शास्त्रों ओर परमाथ अर्थात्‌ वीतरागताके मार्गमें प्रवृत्त गुरुओंके प्रति जीवके अन्त'- 
करणमें भक्तिका जागरण हो जाना सम्यग्दर्शन है।' अत तस्वाथंसूत्र और रत्नकरण्डकश्रावकाचारमें प्रति- 
पादित सम्यग्द्शनके इन लक्षणोंमें उपर्युकत प्रकारसे यद्यपि भेद दिखाई देता है। परन्तु गहराईसे विचार करने 
पर मालूम हो जाता है कि रत्तकर ०डकश्रावकाचा रमें प्रतिपादित छक्षणसे भी निष्कर्षके रूपमें जीवके अस्त'- 
करणमें उपर्यक्त सात तत्त्वोके प्रति आस्तिक्यभावकी जागृति हो जाना है सम्यग्दर्शनका स्वरूप निर्चित 
होता है । 
व्यवहा रसम्पग्ज्ञानका स्वरूप 

वीतरागताके पोषक अथवा सप्ततस्वोंके यथावस्थित स्वरूपके प्रतिपांदक आगमका श्रवण, पठन, 
पाठन, अभ्यास, चिन्तन और मननका नाम व्यवहार सम्यस्कान है । इस प्रकारके व्यवष्टारसम्यग्शानके आधार 
पर ही जीवोको समस्त वस्तुओके और विशेष कर आत्माके स्वत.सिद्ध स्वरूपका बोध होता है । जैसे आत्मा- 
का स्वत सिद्ध स्वरूप ज्ञायकपना” अर्थात्‌ समस्त पदार्थोकों देखने-जाननेकी शक्ति रूप है। चूँकि यह स्वरूप 
स्वत:सिद्ध है । अत यह आत्मा के अनादि, अनिधन स्वाश्नित और अखण्ड (स्वरूपके साथ तादात्म्यको लिए 
हुए) अस्तित्वको सिद्ध करता है ।* हमे आत्माके इस तरहके स्वरूपको समझनेमें उपर्युक्त प्रकारके आगमका 
श्रवण, पठन, पाठन, अभ्यास, चिन्तन और मनन सहायक होता है । 


विचार कर देखा जाय तो सम्यग्दर्शन प्राप्त होनेसे पूर्व ही इस प्रकारके सम्यक्‌ अर्थात्‌ वीतरागताके 

पौषक ज्ञानको प्राप्त करनेकी प्रत्येक जीवके लिये आवश्यक ता है। आछाय॑ कुन्दकुन्दके समयसारकी गाथा १८ 
सै भी यही संकेत प्राप्त होता है” क्योंकि उसमे बतलाया हैं कि पहुले आत्माख्पी राजाकी पहिचान करो, फिर 
इसका श्रद्धान अर्थाद्‌ आश्रयण करो और तत्यह्वात्‌ उसके अनुकूल आचरण करो तो मोक्षकी प्राप्ति होगी । 
इस तरह मोक्षमागंमे यद्यपि सम्यर्दर्शनसे पूर्ण ही सम्यग्ज्ञानको स्थान देना चाहिये । परन्तु वहाँपर इसको जो 


१. तस्वायश्रद्धानं सम्यर्दर्गंनम | त० सू० १-०२ । 
जीवाजीवालवबस्घसंवरनिर्जरामोक्षास्तत््वम्‌ -तत्त्वार्थसूत्र १०४ । 
रत्सकरण्डकथावकाचार, एछोक ४ । 
« समयसार, गाया ६ । 
. पंचाध्यायी, श्लोक ८ । 
- समयसार, गाथा १८ । 

५ 


री बच ० ८:०० 


इं४ सरस्यती-वरवपुत्र एं० बंशीधर व्याक्रणाचार्य अभिनत्वन-प्रत्थ 


सम्यग्दर्शन और सम्यकारित्रके मध्यमे स्थान दिया गया है, इसका एक कारण तो यह है कि जीवको 
सम्यग्ददांनकी प्राप्ति हो जानेपर ही उसके उक्त प्रकारके ज्ञानकी सम्यक्रूपता अर्थात्‌ साथंकता सिद्ध होती है | 
और दूसरा कारण यह है कि जीवको उसकी (उक्त प्रका रके ज्ञानकी) उपयोगिता मध्यदीपक न्यायसे सम्यर्दर्शन- 
की तरह सम्यकचारित्रपर आरूढ होनेके लिए भी सिद्ध होती है । इसके अतिरिक्त एक तीसरा कारण यह्‌ 
भी है कि मोक्षमार्गके रूपमे सम्यन्दर्शनकी पूति सअप्रथम अर्थात्‌ चतुथंगुणस्थानसे लेकर अधिक-से-अधिक 
सप्तमगुणस्थान तक नियमसे हो जाती है, सम्यग्शानकी पूति उसके बाद तेरहने गुणस्थानके प्रथम समयमे 
होती है और सम्यकचारित्रकी पूति सम्यग्झानको प्रूतिेके अनन्तर चौदहवें गृणस्थानके अन्त समयमे ही 
होती है । इस विषयको आगे स्पष्ट किया जायगा । 
व्यवहा रसम्यक्चारित्रका स्वरूप 

बुद्धिपूबंक और अबुद्धिपूवंक होते वाली समस्त कषायजन्य पाप और पुण्यरूप प्रवृत्तियोसे निवृत्ति 
पाकर अपने आत्मस्वरूपमे लीन (स्थिर) होनेरूप निशचयसम्यक्चारित्रकी प्राप्तिके लिए यथाशवित अणुब्रत, 
महात्रत, समिति, गुप्ति, धमं और तप आदि क्रियाओंमें जीवकी प्रवृत्ति होने लग जाना व्यवहार सम्यक्‌- 
चारित्र है । 

उक्त प्रकारके निएचयसम्यक्चारित्रका अपर नाम यथाख्यातचारित्र है तथा उसे वीतरशागचारित्र भी 
कहते है ।* उसकी प्राप्ति जीबको यद्यपि उपशमश्रेणीपर आरूढ होकर ११वे गुणस्थानमे पहुँचनेपर भी होती 
है और क्षपक श्रेणीपर आरूढ होकर १२वें गुणस्थ्गनमें १हुँचनेपर भी होती हैं। परन्तु ११वें गुणस्थान और 
१२वें गणसथानके निशचयसम्यकचारित्रमें परस्पर अन्तर पाया जाता है। अर्थात्‌ उपशमश्रेणीपर आरूढ होकर 
११वें गुणस्थानमें पहुँचने वाला जीव अन्तमुंहृतंके अल्पकालमे ही पतनकी ओर उन्मुख हो जाता है और तब 
उसका वह निश्चयसम्यक्चारित्र भी उसी समय समाप्त हो जाता है । इसके विपरीत क्षप्कश्नेणीपर आहूढ 
होकर १२वें गुणस्थानमें पहुँचने वाला जीव कदापि पतनकी ओर उन्मुख नहीं होता । इसलिए उसका वह 
निश्वयसम्यकचारित्र स्थायी रहा करता है साथ ही वह जीव अन्‍्तर्मुढ़तंके अल्पकालमे ही १२वें गृणस्थान- 
से १३वें गुणस्थानमें पहुँच कर नियमसे सर्वज्ञताको प्राप्त कर लेता है। मोक्ष-मार्गके प्रकरणसे १२वें गुण- 
स्थानमें प्राप्त होने वाले स्थायी निदवयचारित्रकों ही ग्रहण क्रिया गया हैं । 

यहाँपर एक बात हम यह कह देना चाहते है कि उपर्युक्त निदच्यसम्यक्चारित्रकी प्राप्लिके लिए ही 
चतुर्थ गुणस्थानका अविरतसम्यर्दृष्टि जीत मुमुक्षु होकर पुरुषा्थ करके पाँचवे गृणस्थानमे अणुश्नत धारण 
करता है तथा इससे भी भागे बढ़कर छठे गुणस्थानमें वह महात्रत घारण करता है। इतना ही नही, घोर 
तपद्चरण करके आगे बढता हुआ वह सातवें गुणस्थानमें शुद्धोपपोगकी भूमिकाको प्राप्त होकर आत्मपरिणामो- 
की उत्तरोत्तर बढती हुई यथायोग्य विशुद्धिके अनुसार उपशमश्रेणीपर आरूढ होता हैँ या क्षपक श्रेणीपर आखूढ़ 
होता है । इस तरह कहना चाहिये कि जब तक उस जोवको उक्त निशचयसम्यक्चारित्रकी भ्राप्ति नहीं हो जाती 
है तब तक वह पाँचनें और छठे गुणस्थानोमें बुद्धिपृवंक और सातवेंसे लेकर दश्ववे तकके गुणस्थानोमें अबुद्धि- 
पूर्वक उपर्युक्त घ्यवहारसम्यक्चारित्रमे ही प्रवृत रहता है। इस व्यवहारसम्थक्चारित्रका भी अपर नाम 
संक्षेप ले सरागचारित्र और विस्तारसे सामायिक, छेदोपस्थापना, परिहारविशुद्धि और सूक्ष्मसापरायरूप 
चारित्र है । 





१. रत्नकरंडकश्रावकाचार, इछोक ९७। २ प्रवचनसोर, थाथा ७ । 


३ / धर्म और सिद्धान्त . १५ 


यद्यपि अणुन्नत और महात्रत तथा समिति, गृप्ति, घ्मं एव तपइ्चरण आदि बाह्मक्रियाये उस-उस 
कषायके उदय और अनुदयके अनुसार पूर्वोक्त सम्यग्द्शनसे रहित कोई-कोई मिथ्यादृष्टि जीव भी करने रूगते 
हैं । इतना हो नही, इन क्रियाओको संलग्नतापूर्वक करनेपर उनमेसे कोई-कोई जीव यथासंभव स्वर्गमे नववे 
ग्रवेयक तक जन्म भी धारण कर छेते हैं । परन्तु इतनी बात अवश्य है कि इन क्रियाओंकी निशचयसम्यक- 
ज्ञारित्रकी प्राप्तिपू्वक मोक्प्राप्तिहूप साथकता उक्त सम्यग्दर्शनके प्राप्त होनेपर हो हुआ करती है अन्यथा 
नहीं, क्योंकि जीव जब तक मिथ्यादृष्टि बना रहता है तब तक उसके अनन्तानुबन्धी कषायका उपशम, क्षय 
अथवा क्षयोपशम न हो सकनेके कारण यथायोग्य अप्रत्याख्यानावरण तथा प्रत्याख्यानावरण कषायोका क्षयोप- 
शम होना असम्भव ही रहा करता है जब कि अणुब्रत ओर महावतरूप व्यवहारसम्थक चारित्र यथायोग्य इन 
कषायोंका क्षयोपशम होनेपर ही जीवको प्राप्त हुआ करता हैं । 


इसका अभिप्राय यह है कि जब जीवके अप्रत्याख्यानावरण कषायका उदय समाप्त होकर प्रत्याख्याना- 
वरण कषायका उदय कार्यरत हो जाता है तब वह जीव व्यवहारसम्यक्चारित्रके रूपमे अणुव्रतोको धारण 
करता है ।! और जब जीवके अप्रत्याख्यानावरण कषायक्े साथ-साथ प्रत्याख्यानावरण कधायका उदय भो 
समाप्त होकर मांत्र संज्बलन कधाय व नोकधायका उदय कार्यरत हो जाता है तब वहू जीव व्यवहारसम्यक- 
घारित्रके रूपमे महाब्त धारण करता हैँ ।* यह स्थिति अनन्तानुबन्धी कषायके उपशम, क्षय अथवा क्षयोपश्षम" 
के अभावमे मिथ्यादृष्टि जीबके कदापि सभद नहीं है । अत उसके (मिथ्यादृष्टि जीवके) यथायोग्य कषायके 
अनुदयके साथ-माथ यथायोग्य कपायके उदयमे बाह्यक्रियाके रूपमे अणुन्नत, महात्रत आदिकी स्थ्रितिका होता 
तो संभव है। लेकिन जब तक उस जीवको सम्यग्द्शन प्राप्त नही हो जाता है तब तक अनसन्तानुबन्धी कषायका 
उपद्यम, क्षय अथवा क्षयोपशम न हो सकनेके कारण यथायोग्य अप्रत्यास्यानावरण और प्रत्या्यानावरण 
कषायोंकी उदय-समाप्ति असंभव होनेसे अणुत्रत, महाब्रत आदिकी स्थितिकों व्यवहारसम्यक्चारित्रका रूप 
प्राप्त होना सभव नही है | 

यहाँपर यह भी ध्यान रखना चाहिये कि जोवको सम्यग्दर्शन प्राप्त हो जानेपर नियमसे अनन्तानुबन्धी 
कृषायका उपदाम, क्षय अथवा क्षयोपशम हो जातेपर भी सामान्यतया यह नियम नहीं है कि उसके अणुब्नत 
अथवा महात्रतरूप व्यवहारसम्यकचारित्र अथवा अप्रत्याध्यानावरण व प्रत्याख्यानावरण कषायोकी उदय« 
समाप्ति हो ही जाना चाहिये । किन्तु नियम यह हैं कि जिस सम्यरूष्टि जीवके अप्रत्याद्यानावरण व प्रत्या- 
रु्यानावरण कषायोका उदय समाप्त हो जाता हैं उसके ही यथायोग्य अणुन्नत व महाद्नतरूप व्यवहारसम्यक- 
चारित्रकी स्थिति उतसन्‍न होती है, शेप सम्यग्दुष्टि जीव तब तक अक्ती ही रहा करते हैं, जब तक उनके 
श्प्रत्याह्यानावरण व प्रत्याल्यानावरण कषायोका उदय समाप्त नही हो जाता हू । 

निव्चय और व्यवहार मोक्षमार्गरूप सग्यग्दशनादिकका यह सम्पूर्ण विवेचन हमने चरणानुयोगकी 
दृष्टिसे ही किया है। इस तरह इस विवेचनसे यह बात स्पष्ट हो जाती हैं कि चरणानुयोगमे सम्यस्दर्शनादि- 
रूप लिदलयमोक्षमार्ग और व्यवहारमोक्षमार्गके रूपमें जो दो प्रकारके मोक्षमा्गंका कथन क्रिया गया है उसका 
आशय निश्चयमोक्षमार्गको तो मोक्षका साक्षात्‌ कारण बतलाया हैँ और व्यवहारमोक्षमा्गंको उसका 
(मोक्षका) परपरा अर्थात्‌ निइ्चयमोक्षमार्कका कारण होकर कारण बताना है। इसी प्रकार उसका आशय 
मिदचयसम्यग्वर्दन, निश्चयसम्यस्शान और निरचयसम्यक्चारित्रको तो कार्यरूप तथा व्यवहारसम्यग्दैन, 





१ गोम्मठसार जोवकाण्ड, गाथा दे० । 
२. गोम्मटसार जीवकाण्ड, गाया २६ | 


३६ : सरस्थतो-बरदइपुंत पं ० बंदीवर व्याकरणातायं अभिनस्वन-प्रंत्म 


ज्यवहारसम्पज्ञान और व्यवहारसम्यक्चारित्रको क्रमशः उन निश्चय सम्यग्दशंनादिकका कारण रूप 
बतलाना ही है । 

इससे हमें यह शिक्षा प्राप्त होती है कि मोक्षको प्राप्सिकि छिए प्रत्येक जीवको मोक्षके साक्षात्‌ कारण- 
भूत निशयसम्पर्दर्शन, निश्चयसम्यरक्षान और निश्चयसम्यक्चारित्रकी तथा इन निशचयसम्यग्दर्शंनादिक- 
की प्राप्तिके लिए व्यवहारसम्परदशंन, व्यवहारसम्यत्शान और व्यवह्याससम्यक्चारित्रकी अनिवार्य आवष्य- 
'कता है। इस तरह दो प्रकारके मोक्षमागंकी मान्यता उचित हो है, अनुचित नहीं है । 


अब यदि कोई व्यक्ति निशलयमोक्षमार्गडप निदजयसम्पग्दर्दनादिकको प्राप्तिके बिमा ही केवल व्यव- 
हारमोक्षमागगंरूप व्यवहारसम्यग्दशंनादिकके आधार पर ही भोक्ष-प्राप्तिकी मान्यता रखते हैं तो थे गलती- 
पर हैं कारण कि फिर तो व्यवहारसम्यग्दशंनादिकको व्यवहारमोक्षमागं कहना ही असंगत होगा, क्योंकि 
इस मान्यतामें वे व्यवहारसम्यम्दर्शनादिक मोक्षके साक्षाव कारण हो जानेसे निदयय मोक्षमार्गरूप ही 
हो जावेंगे । 


इस कथनका तात्पयं यह है कि निरवयमोक्षमा्ग या निए्च यसम्यग्ददानादिकमें पठित निश्चय” शब्य 
हमें निदवयमोक्षमार्ग या निश्वयसम्यग्दर्शनादिकमे सोक्षकी साक्षात्‌ कारणताका बोध कराता है और व्यवहार- 
मोक्षमार्ग अथवा व्यवहार सम्यग्दर्शनादिकर्मं पठित “व्यवहार” धाब्द हमें व्यगहारमोक्षमाग अथवा व्यवहार" 
सम्यरदर्शानादिकमें मोक्षकी परंपरया कारणताका अर्थात्‌ निदचयमोक्षमा्गं अथवा निरचयसम्यग्दर्शनादि- 
की कारणतापूर्वक मोक्षकी कारणताका बोध कराता है । हमारे इस क्थनकी पुष्टि, आगममे जो पूर्वोक्त प्रकार 
निए्ययभोक्षमार्ग या निश्चयसम्यग्दशंनादिकको साध्यरूप या कार्यरूप तथा बव्यवहारमोक्षमा्गं या व्यवहार- 
सम्यब्यशंनादिकको साधनरूप या कारणरूप प्रतिपादित किया गया है, उससे हो जाती है । 


इसी प्रकार जो व्यक्ति ऐसा कहते हैं कि जीवको मोक्षकी प्राप्ति तो निदचयमोक्षमार्ग या निएयय- 
सम्यरदर्शनादिककी उपलब्धि हो जाने पर ही होती है। अत हमें व्यवहारमोक्ष-मार्ग या व्यवहारसम्यग्दर्श- 
भनादिकपर लक्य न देकर निशलयमोक्षमार्ग या निद्चयसम्यग्दरशंनादिकके ऊपर ही लक्ष्य देना चाहिये, तो 
ऐसे व्यक्ति भी गलती पर हैं, क्योंकि वे इस बातको नहीं समझ पा रहे हैं कि जीव जब तक व्यवहारमोक्ष- 
मागंपर आडरूढ़ नहीं होगा तब तक उसे निशवय-मोक्षमा्गंकी उपलब्धि होना संभव नहीं है क्योकि यह बात 
पूर्वमे स्पष्ट की जा चुकी है कि मोद्षामार्गके अंगभूतनिश्चय सम्यक्चारित्रकी उपलब्धि जीवको उपहामश्रेणी 
पर आरुढ़ होनेके अनन्तर अस्थायी रूपमें तो ११वें गणस्थानमें पहुँचने पर होती है तथा स्थायीरूपमें क्षपक 
श्रेणी पर आरूढ़ होनेके अनन्तर १२वें गुणस्थानमे पहुँचने पर होती है। इस प्रकार कहना चाहिये कि जोव 
पंचम गुणस्थानसे लेकर जब तक उपशम या क्षपक श्रेणी माडकर ११वें या १२वें गृणस्थानमें नही पहुँच जाता 
तब तक अर्थात्‌ १०वें गुणस्थान तक उसके पूर्वोक्‍्त व्यवहारसम्यक्चारित्र ही रहा करता हैं। इससे एक 
यह मान्यता भी क्षण्डित हो जाती है कि व्यवहारमोक्ष-मार्ग पर आखरूढ़ हुए बिना ही निदचयमोक्षमार्गकी 
प्राप्ति जीवको हो जाती हैं, क्योंकि प्रत्येक जीव जब यथयायोग्य गुणस्थानक्रमसे आगे बढ़ता हुआ ही ११वें 
गुणस्थानमे अथवा १२वें गुणस्थानमें पहुँच सकता है जहाँ कि निदचयसम्यक्चारित्रकी उपलब्धि उसे होती है 
तो इससे यह बात निश्चित हो जाती है कि व्यवहारमोक्षमागं पर आहरूढ हुए बिना निदचयमोक्षमार्गकी 
उपलब्धि कदापि जीवको संभव नहीं है । 


हमारे इस कथनसे एक मान्यता यह भी खण्डित हो जाती है कि जिस जोगकों निशचमसम्यकचारित्र 
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की प्राप्ति हो जाती है उसके व्यवह्ारसम्यक घारित्र अनायास ही हो जाता है उसे उसकी प्राप्सिके लिये 
पुरुषार्थ नही करना पडता है । हमारे उपयुक्त कथनसे इस मान्यताके खण्डित होनेमें एक आधार यह भी है 
कि आगममे व्यवहारसम्यकचारित्रको निश्चयसम्यकचारित्रमे कारण बतलाया गया है, इस तरह कारण 
होनेकी वजहसे जब जीवमें व्यवहारसम्यक्चारित्रका निक््चयसम्यक्चारित्ररूप कार्यके पूर्व सदूभाव रहना 
आवश्यक है तो इस स्थितिम फिर यह बात कैसे संगत कही जा सकती हैं “कि जिस जीवको निरचरयसम्यक्‌- 
चारित्रकी प्राप्ति हो जाती है उसको व्यवहारसम्यक्चारित्र असायास ही हो जाता है--उसे उसकी प्राप्तिके 
लिये पुरुषार्थ नही करना पडता है ?” इस विषयमें दूसरा आधार यह भी है कि जो व्यक्ति व्यवहारमोक्ष- 
मार्ग या व्यवहारसम्पग्दक्ंदादिकके ऊपर लक्ष्य न देकर केवछ निदचयमोक्षमार्य या निशचयसम्यन्दर्शनादिक- 
के ऊपर लक्ष्य देनेकी धात कहते है वें भी निषचयमोक्षमार्ग या निरचयसम्यक दर्शंनादिककी उपलब्धिके छिये 
पुरुषाथ करनेका उपदेश जीवोंके देते हैं तो इसका आद्यय यही होता है कि प्रत्येक जीवको निए्चयमोक्षमार्ग या 
निदचयसम्यग्दशंनादिककी उपलब्धिके लिये व्यवहारमोक्षमार्ग या व्यवहार सम्यग्दर्शनादिककी प्राप्तिका ही प्रयत्न 
करना चाहिये, क्योंकि निश्चयमोक्षमार्ग या निद्चयसम्यग्दशनादिकी उपलब्धिके लिये जो भी प्रयत्न किया 
जायगा बह प्रयत्न व्यवहारमोक्षमार्ग या व्यवहारसम्यग्दर्शनादिकके अलावा और कुछ नही होगा । अर्थात्‌ 
उस प्रयत्न (पुरुषार्थ) का नाम ही व्यवहारमोक्षमार्ग था व्यवहारसम्यग्दर्शनादिक हैं जो निएचयमोक्षमागं 
या निदवयसम्यग्द्शनादिककी उपलब्धिके लिये किया जाता है । 


एक बात और हैँ कि हमारे पूर्व प्रतिपादनके अनुसार व्यवहारसम्यक्चारित्रका अपर नाम सराग- 
चारित्र है जैसा कि निश्चयसम्मकचारित्रका अपर नाम वीतरागचारित्र है ओर यह बात निविवाद है कि 
दणश्वे गुणस्थान तक जीवमे सरागचारित्र ही रहा करता है, वीतरागचारित्र नहीं, तथा यो भी कहिये कि 
दशवे गुणस्थान तक हो संरागचारित्र रहा करता हैं, आगेके गुणस्थानोंम नहीं, इस तरह इसका अभि- 
प्राय यह होता है कि सरागचारित्रका अभाव हो जाने पर ही वीतराग्रचारित्रकी उपलब्धि जीवको हुआ 
करती है और इसका अभिप्राय भो यह हुआ कि व्यवहारसम्यक्‌ चारित्रका अभाव हो जाने पर हो निश्चय- 
सम्यकचारित्रकी उपलब्धि जीवको हुआ करती है अथवा यो कहिये कि जिस जीवको निए्चयसम्यकचारित्रकी 
उपलब्धि हो जाती है उसके फिर व्यवहारचारित्रका अभाव ही हो जाया करता है । इस तरह तब इस बात- 
को कैसे सगत माना जा सकता है कि “जीवको निदवयसम्यकचारिश्रकी उपलब्धि हो जाने पर व्यवहार- 
सम्यकचारित्रकी उपलब्धि अनायास हो जाती है ”” और यही कारण हैं कि आचाय॑ अमृतचन्द्रते समयसार 
गाया ३०५ की टीकार्में व्यवहाराचारसूत्र' का उद्धरण देकर व्यवहारसमभ्यक्चारित्रकों तब तक अमृत-कुम्भ 
कहा है जब तक जीवको निदचयसम्यक्चारित्रकी उपलब्धि नहीं हो जाती है तथा भगवान कुन्दकुन्द- 
ते उसी व्यवहारसम्यक्चारित्रको तब विषकुंमकी उपमा दे दी है जब जीवको निदचय सम्यक्चारित्रकी उप- 
रूब्धि हो जाती है । 

इस तरह यह बात निर्णीत हो जाती है कि जब तक जोवकों निदचयसम्यक-चारित्र की उपलब्धि 
नही हो जाती है तब तक उसके लिए मोक्षप्राप्तिके उद्देश्यसे परपरया कारणके रूपमे अथवा निश्वयसम्यक्‌- 
चारित्रके साधनके रूपमे व्यवह्ास्सम्यक्वारित्त नियमसे उपयोगी सिद्ध होता हैं। इसलिये भोक्ष- 
प्राप्तिके उद्देश्से निश्चयसम्यक्तचारित्रकी प्राप्तिके लिये प्रत्येक जीवको व्यवह्ारसम्यक्चारित्रकों घारण 


१. समयसार, गाथा २३०५, आचाये अमृतचन्द्र टीका । 
२ समयसार, गाथा ३०६, ३०७ । 


गेट : शरश्यतो-वरदपुत्र प॑० अंधौधर व्याकरणायाथ अभिनम्वन-प्न्‍्प 


करनेका सतत प्रयत्न करना चाहिये। इतमी बात अवश्य है कि कोई भी चारित्र तब तक व्यवहारसम्यक 
चारित्र' नाम नही पा सकता है जब तक कि वह चारि+ सम्यग्द्शनके सदभावमे न हों, जैसाकि पूर्वमें हम 
स्पष्ट कर आये है । 

हस प्रकार आममप्रमाणके आधार पर किये गये उपयुक्त विवेचनसे यह मान्यता, कि “ जिस जीवको 
निशचयसम्यकचारित्रकी प्राप्ति हो जाती है उसके व्यवहारसम्यकचारित्र अनायास ही हो जाता है उसे 
उशक्षकी प्राप्तिके लिये पुरुषार्थ नही करना पडता है,” निश्चित रुपमे खण्डित हा जाती है । 


इतना स्पष्ट विवेचन करने पर भी अब यदि कोई व्यक्ति यह कहता है कि व्यवहारमोक्षमार्ग तो 
संसारका ही कारण है, मोक्षका नही, तो उसका ऐसा कहना भी दुराग्रहपूर्ण हो माना जायगा । 


इसका स्पष्टोकरण इस प्रकार हैं कि यदि व्यवहारमोक्षमा्गं ससारका ही कारण है मोक्षका नही, तो 
फिर उसे आगममे 'मोक्षमार्ग' शब्दसे पुकारना ही असंगत है | दूसरी बात यह है कि संसारका मुख्य कारण तो 
मोहनीयकर्के उदयसे होनेवाले जीवके मिध्यादर्शन, 'मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्र रूप परिणाम ही है । 
यश्षपि यह बात सत्य है कि व्यवहारसम्यग्दर्दन, व्यवह्ारसम्यग््ञान और व्यवहारसम्यक्‌ चारित्रको प्राप्त करके 
भी जोब जब तक निश्चय-सम्यग्दर्शन, निदचयसम्यसशञान और नि३चयसम्यकषारित्रको प्राप्त नही कर लेता 
है तब तक उसे मोक्षका प्राप्त होना असंभव हैँ । अर्थात्‌ वह तब तक संसारमे हो रहा करता है । परन्तु इस 
आधार पर उन व्यवहारसम्यग्दशंनादिकको स्वंधा ससारका ही कारण मान लेना असंगत बात है। फिर भी 
इतना तो माना जा सकता है कि चूँकि व्यवहार-मम्यगदशशनादिक निश्चय-सम्यग्दशंनादिककी उत्पत्तिमें कारण 
होते हैं अतः इस रूपमे वे कथंचित्‌ मोक्षके भी कारण हैं और चूंकि व्यवहार-सम्यग्दशंनादिकके सदभावमे भी 
जीवकी जब तक निदत्रय-सम्यग्द्शनादिककी उपलब्धि नहीं हो जाती तब तक मोक्षकी प्राप्ति असभव हैं | अत 
उनमें कर्थचित्‌ संसारकी कारणता स्वीकार करना भी असंगत नही है। इस स्पष्टीकरणमे कही हुई इन सब 
बातोंको समझनेके लिये यहां पर थोडा करणानुयोंगकी दृष्टिसि भी सम्यर्दशंनादिकके सम्बन्धमे विचार किया 
जा रहा है । 
करणानुयोगकी दृष्टिसे निश्चय ओर 5१वहार सम्यग्दर्शंनादिकका स्वरूप 


इसके पूर्व कि हम करणानुयौगकी दृष्टिसे निश्वय और व्यवहार सम्यग्दर्शनादिकका विवेचन करे, 
आवश्यक जानकर करणानुयोगके सम्बन्धमे ही कुछ विवेचन कर देना चाहते है । 

करणानुयोगमे पढठित अनुयोग' शब्दका अथं आगम होता है। इस तरह सम्पूर्ण जैनागमकों यदि 
विभकत किया जाय तो वह चार भागोमे विभकत हो जाता है--प्रथमानुयोग, चरणानुयोग, करणानुयोग 
भर द्रव्यानुयोग । 


इनमेसे प्रथमानुयोग वह है जिसमे अध्यात्मको लक्ष्यमे रखकर महापुरुषोके जीवनचघरित्रके आधारपर 
पाप, पुण्य और धर्मके फलका दिग्दर्शन कराया गया है। चरणानुयोग वह है जिसमें अध्यात्मको लक्ष्यमे 
रखकर पाप, पुण्य और घर्मंकी व्यवस्थाओंका निर्देश किया गया है। करणानुयोग वह है जिसमे जीवोंकी 
वाप, पुष्य और घर्ममय परिणतियों तथा उनके कारणोंका विष्लेषण किया गया है और द्रव्यानुयोग वह है 
जिसमे विव्वक्तो सम्पूर्ण वस्तुओंके पृथक्‌ अस्तित्वको बतलाने वाले स्वत मिद्ध स्वरूप एवं उनके परिणमनोंका 
निर्धारण किया गया है। यहाँपर हम इन सब अलुयोगोके आाधारपर वस्तुस्तरकूपपर प्रकाश न डाल कर 
प्रकरणके लिये उपयोगी प्रतिशात करणानुयोगके आधघारपर ही वस्तुस्वरूपपर प्रकादा डाल रहें है । 
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आत्माका स्वरूप शायकपना अर्थात्‌ विश्वके समस्त पदार्थोंको देखने-जाननेकी शक्तित रूप है। यह 
कथन हम पूर्वमें भी कर आये हैं। इसमें निर्दिष्ट ज्ञायकपना आत्माका स्वत सिद्ध स्वभाव है, इसलिये इस 
आधार पर एक तो आत्माका स्वतन्त्र और अनादि तथा अनिधन अस्तित्व सिद्ध होता है। दूसरे, जिस प्रकार 
आकाश अपने स्वत.सिद्ध अवगाहक स्वभावके आधारपर विश्वके सम्पूर्ण पदार्थोको अपने अन्दर एक साथ 
हमेशा समाये हुए हैँ उसी प्रकार आत्माकों भी अपने स्वत'सिद्ध ज्ञायक स्वभाव के आधारपर विश्वके सम्पूर्ण 
पदार्थोंकी एक साथ हमेशा देखते-जानते रहना चाहिये । परन्तु हम देख रहे है कि जो जीव अनादिकाल्‍ुसे 
संसार-परिभ्रमण करते हुए इसे चक्रमे फंसे हुए है उन्होंने अनादिकालसे अभी तक न तो कभी विश्यके 
सम्पूर्ण पदार्थोकी एक साथ देखा व जाना है और न वे अभी भी उन्हें एक साथ देख-जान पा रहे है । इतना 
ही नही, इन संसारी जीवोमें एक तो तरतमभावसे ज्ञानकी मात्रा अल्प ही पायी जाती है। दूसरे, जितनो 
मात्रामे इनमें ज्ञान होता हुआ देखा जाता है वह भी इन्द्रियादिक अन्य साधनोकी सहायतासे ही हुआ करता 
है । एक बात और है कि ये ससारी जीव पदार्थोंको खने-जाननेके पश्चात्‌ उन जाने हुए पदार्थोमे इष्टपने 
या अनिष्टपनेकी कल्पनारूप मोह किया फरते है और तब वे इष्ट कल्पनाके विषयभूत पदार्थोभे प्रीतिरूष 
राग तथा अनिष्ट कल्पनाके विषयमृत पदार्थोम अप्रीति (धृणा) रूप द्ेष सतत किया करते हैं, जिसका 
परिणाम यह होता है कि उन्हें सतत इष्ट कल्पनाके विषयभूत पदार्थोंकी प्राप्तिमि और अनिष्ट कल्पनाके 
विषयभृत पदार्थोकी अप्राप्तिमे हर्ष हुआ करता है तथा अनिष्ट कल्पनाके विषयभूत पदार्थोंकी प्राप्तिमे और 
इृष्ट कल्पनाके विषयभृत पदार्थोकी अप्राप्तिमे विधाद हुआ करता है । यद्यपि ऐसा भी सम्भव है कि किन्‍्ही- 
किन्‍्ही (सम्यर्दृष्टि) ससारी जीवोकों इस प्रकारसे हष॑-विषाद नहीं होते, फिर भी वे जीव जब शरीरकी 
अधीनतामे हो रह रहे है और उनका अपना-अपना छारीर अपनी स्थिरताके लिये अन्य भोजनादिककी 
अघीनताको स्वीकार किये हुए है तो ऐसी स्थितिमे शरीरके लिये उपयोगी (आवश्यक) उन पदार्थोंकी प्राप्ति व 
अप्राप्तिमें उन्हें भी यथायोग्य सुख या दु खका संवेदद तो हुआ ही करता हैं और तब उन्हें अपने दुःख- 
संवेदनकों समाप्त करने व युख-संवेदनकों प्राप्त करनेके लिये उन पदार्थोकी प्राप्ति व उपभोगमे प्रबृत्त 
होना पडता है । इसके भी अतिरिक्त जिलका संसार अभी चाल हैं ऐसे संसारी जीव अनादिकालसे कभी 
देव, कभी मनुष्य, कभी ति्यंच और कभी नारकी होते भाये है, वे कभी एकेन्द्रिय, कभी द्वीर्द्रिय, कभी 
श्रीन्द्रिय, कभी चतुरिन्द्रिय और कभी पश्चन्द्रिय भी होते आये है । इतना ही नहीं, इन्होंने कभी पृथ्वीका, 
कभी जलका, कभी तेजका, कभी वबायुका और कभी वनस्पतिका भी शरीर धारण किया है । हम यह भी 
देखते हैं कि एक ही श्रेणीके जीवोंके शरीरोमे भी परस्पर विलक्षणता पायी जाती है । साथ ही कोई तो 
छोकमे प्रभावशाली देखे जाते हैं व कोई प्रभावहीन देखे जाते हैं। और भी देखा जावे तो छोक एक जीवमे 
उच्चताका तथा दूसरे जीवमे नीचताका भी व्यवहार किया करता है। इसी प्रकार प्राय. किसीको यह पता 
नही कि कौन जीव कब अपने वर्तमान शरीरकों छोड़ कर चलछा जायगा और दूस रा शरीर धारण कर छेगा । 

जीवोंमें ये सब विलक्षणत्तायें क्यो हो रही हैं? इसका समाधान आगमग्रंथोमे इस तरह किया गया 
है कि प्रत्येक संसारी जीव अपने स्वत.सिद्ध देखने-जासनेरूप स्वभाव वालहा होकरके भी जनादिकालसे स्वर्ण- 
पाषाणकी तरह पौद्गलिक कर्मोके साथ सम्बद्ध (मिश्रित यानी एक क्षेत्रावगाही रूपसे एकमेकपनेकों प्राप्त) 
हो रहा है।* ये करम॑ ज्ञानावरण, दशंतावरण, वेदनीय, मोहनीय, आयु, नाम, गोत्र और अन्तरायके भेदसे 
मूल रूपमें आठ प्रकारके हैं ।. इनमेंसे ज्ञानावरण कर्मका कार्य जीवकी जाननेकी शक्तिकों आवृत करना है, 


१. समयसार, काथा १६० । भीस्मठसार कर्मकाण्ड, गाथा २। २. ग्रोम्मदसार कमंकाण्ड, गाया ८ । 


४० : सरस्वती-यरदपुत्र पं० अंदीयर व्याफरणायार्म असितस्दन-प्त्य 


इक्षंत्रावरण कर्मका कार्य जीवकी देखनेकी शक्तिको आवृत करना है, बेदनीय कर्मका कार्य जीवको धरीरादिक 
परपदाधोंके आधारपर यथायोग्य सुख अथवा दुःखका संबेदन कराना है, भोहनीय कर्मका कार्य जीवको 
पर पदार्थोके माघारपर ही यथामोग्य मोही, रागी और द्वेषी बनाकर उचित अनुचित रूप विविध प्रकारकी 
प्रवत्तियोंमे व्यापुत करनेका है, आयु कर्मका कार्य जीवकों उसके अपने शरोरमें सोमित काल तक रोक 
रखनेका है, नामकमंका काय जीवको मनुष्यादिख्पता प्राप्त करानेका है, गोत्र कमंका कार्य कुल, शरीर 
तथा आवरण आदिके आधारपर जीवमें उज्चता तथा मीचताका व्यवहार क रानेका है और अन्तरायक मंका 
कार्य जीवकी स्वत्त'सिद्ध स्वावलम्बन शक्तिका धात करना है ।* 


करणानुयोगकी व्यवस्था यह है कि इन सब प्रकारके कर्मोंको जीव हमेशा अपने विकारी भावों 
(परिणामों) द्वारा बाँघता है और जीवके वे विकारी परिणाम पूव॑में बद्ध पुदूगल करके उदयमें हुआ करते 
हैं ।* इस तरह जीवके साथ बंधे हुए ये कर्म उसमें अपनी सत्ता बना छेते हैं तथा अन्‍्तमें उदयमे आकर 
श्र्थात्‌ जीवकी अपना फलानुभव कराकर ये निर्ज॑रित हो जाते हैं ।* लेकिन इतनी बात अवश्य है कि उस 
फलानुभवसे प्रभावित होकर यह जीव इसी प्रकारके दूसरे कर्मोंसे पुनः बंधको प्राप्त हो जाता है । 


ये कर्म जीवको जिस रूपमें अपना फलानुभव कराते है वह जीवका औदमिक भाव है क्योंकि जीवका 
उस प्रकारका भाव उस कमंका उदय होनेपर ही होता है। कदाचित्‌ कोई जीव अपनेमें सत्ताको प्राप्त 
सथायोग्य कर्मंको अपने पुरुषाथ द्वारा इस तरह शक्तिहीन बना देता है कि वह कर्म अपनी फलदानदाक्तिको 
सुरक्षित रखते हुए भी जीवकों एक अन्‍्तर्मुहुतंके लिये फल देनेमें असमर्थ हो जाता है । कमंकी इस अवस्थाका 
नाम उपश्यम है । इस तरह कर्ंका उपदम होनेपर जीवकी जो अवस्था होती है उसे उस जीवका औपशमिक 
भाव कहते हैं ।" कदाचित्‌ कोई जीव अपने पुरुषार्थ द्वारा कमंको सर्वथा दक्तिहीन बना देता है जिससे वह 
कर्म उस जीवसे अपना सम्बन्ध समूल विच्छिन्न कर लेता है । कर्मकी इस अवस्थाका नाम क्षय है और इसके 
होनेपर जीवकी जो अवस्था होती है उसे जीवका क्षायिक भाव कहते है ।९ इसी प्रकार कदाचित्‌ कोई जीव 
अपना पुरुषा्थ इस तरह करता है कि जिसके होनेपर कर्मके कुछ निश्चित अंश तो उदयरूपताको प्राप्त 
रहते हैं, कुछ निश्चित अंध उपशमरूपताको प्राप्त रहते हैं और कुछ निश्चित अंश क्षयरूपताको प्राप्त रहते 
हैं। कमंकी इस प्रकारकी अवस्थाका नाम क्षयोपदम है । कर्मका इस प्रकारका क्षयोपद्ाम होनेपर जीवकी जो 
अवस्था होती है उसे जीवका क्षायोपशमिक भाव कहते हैं ।* इस क्षायोपहामिक भावका अपर नाम मिश्र भाव 


१. प्रत्येक कमंके का्यंकों जाननेके लिए गो० कमंकाण्डकी गाथा १० से गाथा ३३ तकका अवलोकन 
करना चाहिये । 

» समयसार, गाथा ८०। 

विपाकोधनुभव । स यथानाम । ततदच निर्जरा ।--सस्‍्वाभंसूत्र ८-२१, २२, २३ । 

पंचाध्यायी, अध्याय २, इलोक ९६७ । 

पंचाध्यायी, अध्याय २, इलोक ९६४ । 

- परंचाध्यायी, अध्याय २, श्लोक ९१६५ । 

« पंचाष्यायी, अध्याय २, दछोक ९६६ । 


* औपशमिकक्षायिकौ भावी मिश्रश्य जीवस्म स्वतत्वमौदयिकपारिणामकौं न । -तस्त्वाय॑ंसूत्र २-१ । 
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भी आगममें बतलाया गया है । इस प्रकार कहना चाहिये कि यथायोग्य कर्मोंके उदय, उपशम, क्षय और 
क्षयोपशमके होनेपर जीवकी भी क्रमश औदयिक, औपदामिक, क्षायिक और क्षायोपशमिक अवस्थायें हो जाया 
करती हैं ।" 

उपर्युक्त आठ कर्मोंम्ेसे ज्ञानावरण, दर्शनावरण और अन्तराय इन तीन कर्मोंकी प्रत्येक संसारी जीवमे 
अनादिकालसे क्षयोपशमरूप अवस्था हो रही है क्योंकि कभी इनकी सर्वथा उदय रूप अवस्था नही होती । 
इतना अवध्य है कि अनन्त ससारी जीवोने अपने पुरुषा्थ द्वारा इन तीनों कर्मोंका सबंधा क्षम कर डाला है 
और यदि कोई संसारी जीव अब भी पुरुषार्थ करे तो वह भी इनका सर्वथा क्षय कर सकता है। इस तरह 
शानावरण, दशंनावरण और अन्‍न्तराय कर्मोके यथायोग्य निरमित्तसे सामान्यरूपमे जीवकी क्षायोपशमिक और 
क्षायिक दो ही प्रकारकी अवस्थायें होना संभव है, औदयिक और औपशमिक अवस्थाये इनमें संभव नही हैं । 
इतना अवध्य है कि यदि इन कर्मोके यथायोग्य अन्तभेंदोकी अपेक्षा विचार किया जाय तो उनके निमित्तसे 
फिर जीवकी औदयिक अवस्था भी सभव है। जैसे जीवमे केवलज्ञान और केवलदर्शनका जब तक सर्वया 
अभाव विद्यमान है तब तक इनके घातक केवलशानावरण और केवलदर्शनावरण कर्मोंका उदय विद्यमान रहने- 
के कारण जीवकी केवलज्ञान और केवलदर्शनके अभावरूप औदयिक अवस्थाये भी मानी जा सकती है । 

इसी प्रकार वेदनीय, आय, नाम और' गोत्र इन चार कर्मोको प्रत्येक जीवमें अनादिकालसे तो उदय- 
रूप अवस्थायें ही रही है । कभी इनकी उपशम या क्षयोपश्म रूप अवस्था न तो हुई और न होगी, हैकिन 
इनके सम्बन्धमे भी यह बाल है कि अनन्त संसारी जीवोंने अपने पुरुषार्थ हारा इन चारों कर्मोंका सर्वथा क्षय 
अवश्य कर डाला हैं और यदि कोई समारी जीव अभी भी पुरुषार्थ करे तो इनका स्यंथा क्षय कर सकता 
है । इस तरह कहना चाहिये कि इन कर्मोंके निित्तमे जीवकी औदयिक और क्षायिक दो अवस्थायें ही संभव 
हैं । परन्तु यहाँ पर इतना ध्यान रखना चाहिये कि इनके क्षयके निमित्तसे होनेवाले क्षायिक भावोंकी गणना 
आगमोकक्‍त क्षायिक भावोंमे करना उपयोगी न होनेके कारण आवश्यक नहीं समझा गया है। इनके क्षयके 
निभित्तसे होनेवाले जीवके क्षायिक भाषोंकों या तो अव्याबाघ, अवगाहना, सुक्ष्मत्त और अगुरुलगुत्व गुणोंके 
रुपमे प्रतिजीवी भाव आगममे कहा गया है या फिर सामान्यतया संपूर्ण कर्मोंके क्षयसे उत्पन्न होनेवाछ्ा सिद्धत्व 
भाव इन्हें कह दिया गया हैं । 

इन सात कर्मोके अतिरिक्त जो मोहनीय कर्म छोष रह जाता है उसकी प्रत्येक संसारी जीवमें अनादि- 
कालसे तो उदयरूप अवस्था ही विद्यमान रहती है। लेकिन भूतकालमे अनन्त ससारी जीवोंने अपने पुरुषाय 
द्वारा अनेक आर यथायोग्य उपह्मम या क्षयोपशम करके अन्तमें उसका सर्वथा क्षयकर मुक्तिको प्राप्त कर लिया 
है । अनेक संसारी जीवोमे वह अभी भी यथायोग्य उपशम, क्षय या क्षयोपशम रूपमें बना हुआ है तथा जिन 
जीवोंमे वह अभी भो उदय रूपमे बना हुआ है वे भी अगर पुरुषा्थ करें तो उसकी इस उदयख्य हालतको 
परियतित करके उपश्म, क्षय या क्षयोपशमरूप अवस्था बना सकते है। इसका अभिप्राय यह हुआ कि मोह- 
नीय कर्मका यथायोग्य उदय, उपशम, क्षय अथवा क्षायोपशम होने पर जीवकी क्रमण. औदयिक, औपशमिक, 
क्षायिक और क्षायोपशमिक ये चारों प्रकारकी अवस्थायें संभव होती हैं । 

इस प्रकार जिन संसारी जीवोने अनादिकालसे अभी तक अपने पुरुषार्थ द्वारा समस्त कर्मोंका क्षय कर 
डाला है वे तो मोक्षको प्राप्त हो चुके है और जो संसारी जीव आगे जब इन सभी कर्मोंका सबंधा क्षय कर 
केंगे वे भी तब मोक्षको प्राप्त हो जावेगे । 


१. पंचाध्यायो, अध्याय २, दछोक ९६२ | 
६ 


४२ : संरस्‍वती-बरधपुत्र ५० बंधोधर व्याकरणाचायं अमिनस्दन-प्रत्य 


ऊपर बतलाये गये ढंगसे उपर्युक्त आठ कर्मोंके यथायोग्य उदय, उपच्यम, क्षय और क्षयोपदामके आधार 
पर होनेंवाली जीवोंकी अवस्थाओंकी उपयोगी कुछ संख्या आगममे संक्षेप से पचास बतलायी गयी है तथा इनमें 
लीन पारिणामिक भाबोकों भी मिछा देनेपर जीवकी अवस्थाओंकी संख्या तिरेपन हो जाती है। इन तिरेपन 
भावोंकी आगममें जो गणना की गयी है वह इस प्रकार है कि सम्यग्द्शन और सम्यकावारित्रके रूपमे दो भाव 
औपदामिक है । केवलज्ञान, केवलदशंन, दान, छाम, भोग, उपभोग और वीय॑ तथा सम्यग्दर्शन और सम्यक- 
चारित्र ये नौ भाव क्षायिक रूप हैं। मति, श्रुत, अवधि, मन पयंगके रूपमे चार सम्यग्भान, कुमति, कुश्रुत 
और कु-अवधिके रूपमें तोत मिथ्याज्ञान, चक्षुदंशंन, अचक्षूदशन और अवधिदर्शनके रूपमे तीन दर्शन, दान, 
राभ, भोग, उपभोग और वीय॑ैके रूपमे पाँच लब्धियाँ ( शक्तियाँ ) तथा सम्पग्दशंन, सम्यकचारित्र और 
संयमासंयम ये अठारह भाव क्षायोपशमिक रूप हैँ । नरक, तियंच्र, भनुष्य और देवके रूपमे चार गतियाँ, क्रोध 
मान, माया और लोभके रूपमे चार कषाय, पुल्लिग, स्त्रीलिंग और नपुसकलिंगके रूपभे तीन लिंग, पर- 
पदार्थों अहंकार और मसमकाररूप मिथ्यादर्शन, ज्ञानविशेषका अभावरूप अज्ञान, चारित्रका अभाषख्प 
असंयतत्व, संसारी अवस्थाख्प असिद्धत्व तथा कृष्ण, नील, कापोत, पीत, पद्म और शुक्लके रुपमें छह लेशयायें 
ये इक्‍कीस भाव औदयिक रूप है। इसी प्रकार जीवत्व, भध्यत्व और अभव्यत्व ये तीन भाव पारिणामिक 
रुप हैं ।* 

आगममे आढठ कर्मोंके भेदोकी गणना इस प्रकार की गयी है कि ज्ञानावरणकर्म मतिज्ञानावरण आदिके 
झूपमें पाँच प्रकारका, दर्शनावरणकर्म चल्षुदंशंनावरण आदिके रूपमे नौ प्रकारका, वेदनीयकर्म साता तथा 
असाताके रूपमे दो प्रकारका, मोहनीयकर्म मिथ्यात्व आदिके रूपमे अटूठाईस प्रकारका, आयु कर्म नरकायु 
आदिके रुपमें चार प्रकारका, नामकर्म गति, जाति आदिके रूपमे तेरानवे प्रकारका, गोश्रकर्म उच्च तथा नीच 
के रूपमें दो प्रकारका और अन्तरायकर्म दानान्तराय आदिके रुपमे पाँच प्रकारका होता है ।* 


आगममे यह भी बतझाया गया है कि शानावरण, दर्शनावरण, मोहनीय और अन्तराय ये चारो कर्म 
जीवके गथायोग्य अनुजीवी गुणोंका घात करनेमे समर्थ होनेके कारण घार्ता कहलाते हैँ तथा वेदनीय, आयु, 
ताम और गोज्र ये चारो कमं जीवके अनुजीवी गुणोका घात करनेमे असम होनेके कारण अधाती” कहलाते 
है.। इतना ही नहीं, आगममे यह भी बतरा दिया गया हैँ कि संपूर्ण घाती कर्म तथा अधाती कर्मोंकी कुछ 
प्रकृतियाँ मिलकर पाप प्रकृतियाँ कहती हैं" और अधाती कर्मोंकी शेष प्रकृतियाँ पुष्य प्रकृतियाँ कहलाती हैं ।* 


ऊपर जो णजीवके तिरेपन भावोकी गणना की गयी है उनमेसे तीन पारिणाभिक भाबोंको छोडकर शेष 
प्यास भाव उक्त कर्मोमेंस उस कर्मके यथायोग्य उदय, उपशम, क्षय या क्षयोपशमके आधारपर उत्पन्न होनेके 
कारण ही परर्वोक्‍्त प्रकार क्रमहा. औदयिक, औपशमिक, क्षायिक या क्षायोपंशमिक नामसे पुकारे जाते है । इन 
ओऔदमिकादिरूप पचास भावीमेसे मिथ्यादर्शन और भिध्याचारित्ररूप जो औदयिक भाव है वे भाव संसारके 


» तत्वाथंसुत्र, अध्याय २ सूत्र २, २, ४, ५, ६, ७। 

वही, अध्याय ८ सूत्र, ६, ७, ८, ९, १०, ११, १२, १३। गोम्मटसार कर्मकाण्ड, गाथा ३८ । 
, परचाध्यायी, अध्याय २ श्लोक ९९८। 

वही, अध्याय, २, इछोक ९९९ । 

गोम्मटसार कर्मकाण्ड, गाथा ४२, ४४ । 

. वही, गाथा ४९, ४२ । 
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कारण है” तथा सम्यग्द्शंन और सम्यफ्चारित्रूप जो औपशमिक, क्षायिक व क्षायोपशमिक भाव हैं वे भाव 
सोक्षके कारण हैं।' यद्यपि मिथ्याज्ञानरूप क्षायोपशमिक भावको भी बन्धका कारण तथा सम्यज्ञानरूप 
क्षायोपदासिक और क्षायिकभावको भी मोक्षका कारण आगममें स्वीकार किया गया है । परन्तु इसके विषयसे 
यह बात घ्यान देने योग्य है कि ज्ञानकों संसारकारणता और मोक्षकारणता यथायोग्य मोहनीयकर्मके उदय, 
उपदाम, क्षय व क्षयोपशमसे सम्बद्ध होकर ही मानी गयी है । यही कारण है कि भतुर्दश गुणस्थान-व्यवस्थामें 
केवल मोहनीयकमंको ही उदय, उपशम, क्षय तथा क्षयोपशमके आधारपर आगममे प्रमुखता दी गयो है ।* 


उक्त कथनका विस्तार यह है कि उक्त औदधिक भाव मोहनीयकर्मके उदयसे उत्पन्न होनेके कारण 
जीवके संसारके कारण होते है। औपदमिक माव मोहनोयकर्मके उपदामसे उत्पन्न होनेके कारण यद्यपि 
संसारके कारण नही होते, परन्तु ये जीवमे अन्‍्तर्महृतं तक ही ठहरते है अर्थात्‌ मुह॒र्तके अन्दर-अन्दर ही ये 
नष्ट हो जाये है, इसलिए मोक्षके कारण होकर भी इनसे जीवको साक्षात्‌ मोक्षकी प्राप्ति नही होती है । इन्हें 
छोड़कर मोहनीयकर्मकी उस-उस प्रकतिके सर्वथा क्षयसे उतन्न होनेवाले क्षायिक भाव ही जीवकी मोक्ष-प्राप्तिमे 
साक्षात्‌ कारण हुआ करते है । अर्थात्‌ उक्त क्षायिक भावोको प्राप्त कर लेनेपर जीव नियमसे मुक्तिको प्राप्त 
करता है। कारण कि ये भाव जीवको एक बार प्राप्त हो जानेपर फिर कभी नष्ट नही होते है । क्षायोपशमिक 
भावोंके विषयमे व्यवस्था यह है कि इनमें संधाती प्रकृतिके वर्तमान समयमें उदय आनेवाले निषेकोका 
उदयाभावी क्षय और उसी सर्वंधाती प्रकृतिके आगामी कालमें उदय आनेवाले निषेकोका सदवस्थारूप उपशम 
तथा देशधघाती प्रकृतिका उदय विद्यमान रहा करता है अत इनमें देशघाती प्रकृतिका उदय कार्यकारी रहनेके 
कारण तो ससारकी कारणता व स्वंधाती प्रकृतिका उदयाभावीक्षय तथा सदवस्थारूप उपशम भी कार्यकारी 
रहनेके कारण मोक्षकी कारणता इस तरह दोनो ही प्रकारकी कारणताये विद्यमान रहा करती हैं। यही कारण 
है कि आगममे यह बात स्पष्ट कर दी गयी है कि जीवमें जिस कालमें जितना दर्शन, ज्ञान और 'वारित्रका अंदा 
प्रकट रहता है उतने रूपमे उसके कमंबन्ध नहीं होता है और उसी कालमे जितना दर्शन, झान और चारित्रका 


अपना-अपना विरोधी रागाश्ष प्रकट रहता है उतने रूपमे उसका कर्मबन्ध भी होता है ।* 
इस प्रकार क्षायोपशमिक भावोमे यद्यपि संसार और मुक्ति उभयकी कारणता विद्यमान रहा करती 


है फिर भी उन्हें आगममे मोक्षका हो कारण बतलाया गया है, ससारका नही । यह बाल हम पूर्वमें भी कह 
चुके है। इसको यों भी स्पष्ट किया जा सकता है कि आगममे सम्यग्द्ंन, सम्यस्शान और सम्यकचारित्रको 
ओपदामिक, क्षयिक व क्षायोपशमिकका भेद न करके सामान्‍्यरूपसे ही मोक्षका कारण प्रतिपादित किया गया 
है' व औदयिक भावरूप मिथ्यादश्शन, मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्रको संसारका कारण प्रतिपादित किया 
गया है।” इतनी बात अबद्य आगमप्रे स्पष्ट कर दी गयी है कि सम्यग्दशन, सम्यस्श्ञान और सम्यकचारित्ररूप 
मोक्षमार्गंपर आारूढ़ हुआ जीव यदि शुद्धोपयोगकी भूमिकाको प्राप्त करके क्षपकश्रेणीपर आरूढ हो जावे तो 
वह मोक्ष सुखको ही प्राप्त करता है। छेकिन यदि कोई जीव शुद्धोपयोगको भूमिकाको प्राप्त होकर भी क्षपक- 


१. रत्नकरण्डकश्रावकाचार, इलोक, ३ । २. तत््वाथंसूत्र, १-१। 
३. गोम्मटसार जीवकाण्ड, गाया ८, ९, १०, ११, १२, १३, १४। 
४. पुरुषा्थसिद्धधुयाय, एलोक २१२, २१३, २१४ । 

५. वही, इलोक २११। 

६. तस्वाधथंसूत्र, १-१ । 

७-८. रत्नकरण्डकश्रायकाचार दल्लेक २. हे । 
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श्रेणीपर आरूढ़ न होकर उपदामश्रेणीपर आरूढ हुआ अथवा शुद्धोपयोगकी भुमिकाकों प्राप्त न होकर 
शुभोपयोगकी भूमिकामें ही प्रवतं मान रहा और ऐसी हालतमे उसका यदि मरण हो गया तो बह जीव स्वर्ग- 
सुखको प्राप्त करता हुआ परंपरया मोक्षसुखको प्राप्त करता है।* इसके साथ ही आगममे यह बात भी 
स्पष्ट कर दी गयी है कि यदि कोई जीव अपनेको भूलकर स्वगंसुखमें रम जाय तो फिर इसमे भी सदिल 
नहीं कि वह मारोखकी तरह यथायोग्य अनेक भवों तक सासारिक विभिन्‍न प्रकारकी कुयोनियोंमें भी भ्रमण 
करता है।* 


इस कथनसे इतनी बात स्थिर हो जाती है कि अल्युभोययोग और अशुभ प्रवृत्तिरूप मिथ्यादर्शन, 
मिथ्याज्ञात और मिथ्या-चारित्र संसारके कारण है, शुभोपयोग और शुभ प्रवृत्तिर्प सम्यग्ददांन, सम्यसज्ञान और 
सम्यक्चारित्र स्वर्गादिसुखपूर्वक परपरया मोक्षके कारण हैं। तथा शुद्धोपयोग व शुद्ध प्रवृत्तिरू्प सम्यर्दर्शन, 
सम्यरज्ञान और सम्पक्चारित्र साक्षात्‌ मोक्षके कारण है । 

इस प्रकार करणानुयोगके आधारपर किए गए उपर्यूक्त विवेचन और इसके पृ चरणानुयोगके 
आधारपर किए गए विवेचनसे हमारा प्रयोजन यह है कि चरणानुयोगकी दृष्टिसे जो निश्चय और व्यवहार- 
रूप मोक्षमागद्रयका अथवा निशवयसस्यग्द्शन और व्यवहारसम्यरदशंन, निरचयसम्यस्ज्ञान और व्यवहार 
सम्यरशान तथा निदचयसम्यक्चारित्र और व्यवहारसम्यक्‌्चारित्रका विवेचन किया गया है एवं करणा- 
नुयोगकी दुष्टिसि जो ओपशमिक, क्षायिक और क्षायोप्शमिक सम्यर्दर्शन, क्षायिक और क्षायोपद्वामिक 
सम्यग्झान तथा औपशमिक, क्षायिक और क्षायोपद्मिक सम्यकृचारित्रका विवेचन किया गया हैं। इन दोनों 
प्रकारके विवेचनोंका यदि समन्वय किया जाय तो यह निर्णीत हो जाता है कि जिसे चरणानुयोगकी दृष्टिसे 
निदच्चय सम्यर्दर्गान कहा गया है उसे करणानुयोगकी दृष्टिसि औपशमिक व क्षायिक सम्यग्दर्शन समझना 
चाहिये तथा जिसे च्रणानुयोगकी दृष्टिसे व्यवहारसम्यग्द्शन कहा गया है उसे करणानुयीगकी दृष्टिसे 
क्षायोपश्मिक सम्यर्द्शन समकझ्षना चाहिये। इसी प्रकार जिसे चरणानुयोगकी दृष्टिसि निश्चयसम्यरज्ञान 
कहा गया है उसे करणानयोगकी दृष्टिसे क्षायिक-सम्यस्क्ञान अर्थात्‌ केवलज्ञान समझता चाहिये और जिसे 
अरणानुयोगकी दृष्टिसे धव्यवहारसम्यस्ज्ञान कहा गया है उसे करणानुयोगको दृष्टिसे क्षायोपशमिक सम्पकजशान 
समझना चाहिये और इसी प्रकार जिसे चरणानुयोगकी दृष्टिसि निदययसम्यकथारित्र यथारुयातचारित्र या 
बीतरागधारित्र कहा गया है उसे करणानुयोगकी दृष्टिसि औपशमपमिक व क्षायिक सम्यकचारित्र समझना 
चाहिये और जिसे चरणानुयोगकी दृष्टिसि अणुब्रत, महान्रत आदिरूप व्यवहारसम्यकचारित्र, सरागचारित्र 
या सामायिक, छेदोपस्थापना, परिहारविशुद्धि और सूक्ष्मसापरायचारित्र कहा गया है उसे करणानुयोगकी 
दृष्टिसे क्षायोपशमिक वारित्र समझना चाहिये । 


उपर्युक्त कथन हमे इस निष्कर्षपर पहुँचा देता है कि व्यवहार और निहवय दोनों ही प्रकारके मोक्ष- 
मार्णका प्रारम्भ चतुर्थ गुणस्थानसे ही होता है, चतुर्थ गुणस्थानसे पूर्व किसो भी तरहके मोक्षमार्गका प्रारम्भ 
मही होता है, ऐसा जानना चाहिये + आगे इसी बातको स्पष्ट किया जा रहा है । 

सम्यग्दर्शनकी उत्पसिके यिषयमे यह वात कही गयी है कि वह दर्शनमोहकी मिध्यात्व, सम्यक्मिथ्यात्व 
और सम्यकप्रकृतिरूप तोन तथा चारित्रमोहकी अनन्सानुबन्धी क्रोष, मान, माया और लोभरूप घार इस 


१. प्रवशनसार, गाथा ११ । २. छहुढाला, ४।१४। 
३, वही, गाथा १२ । 


३ | धर्म और सिद्धाम्स ४५ 


तरह सात प्रकृतियोंका उपद्याम, क्षय अथवा क्षयोपशम होनेपर ही उत्पन्न हुआ करता है । अर्थात्‌ आगममे 
कहा गया है कि उक्त सात प्रकृतियोंके उपशमसे औपहमिक सम्यक्त्व' और उक्त सात हो प्रकृतियोंके क्षयसे" 
क्षायिकसम्यवत्व उत्पन्न होता है | इसी प्रकार उक्त सात प्रकृतियोमेंसे ही मिथ्यात्व व सम्मक्मिध्यात्व तथा 
अनन्तानुवन्धी क्रोध, मान, माया ओर लोभ इन छह सर्वधाती प्रकृतियोंके वर्शभान समयमे उदय आने वाले 
निषेकोंका उदयाभावी क्षय व आगामी वालमे उदय आने वाले निषेकोंका सदवस्थारूप उपशम एवं सम्यक्‌- 
प्रकृतिरूप देशघातिप्रकृतिका उदय होनेपर  क्षायोपद्षमिकसम्यकत्व उत्पस्न होता है । 


आगममे यह बात भो कही गयी हैं कि उक्त औपशमिक, क्षायिक और क्षायोपद्यमिक तोनो ही प्रकार- 
के सम्यग्द्शन जीवको क्षायोपश्मिक, विशुद्धि, देहाना, प्रायोग्य और करणलब्धि पूर्वक ही उत्पन्न हुआ करते 
है ।“ साथमें हन लब्धियोंके सम्बन्ध्में वहीपर यह विशेषता भी बतला दी गयी है कि पाँचों लब्धियोमेसे पूर्व- 
की चार कूब्ध्रियाँ तो भव्य तथा अभव्य दोनो ही प्रकारके जीवोके संभव हैं । परन्तु करणलब्धि ऐसी छब्धि है 
कि वह भव्य जीवके ही संभव है, अभव्यके नहीं ।/ इसका आशय यह हुआ कि जो भव्य जीव पूर्वकी चार 
लब्धि योंके साथ-साथ करणलब्धिम प्रवृत्त होकर उक्त सात प्रकृतियोकी पूर्वोक्त प्रकार उपशम, क्षय अथवा 
क्षयोपशमरूप जैसी स्थिति बना लेता है उसीके अनुरूप वह अपनेमे औपशमिक, क्षायिक अथवा क्षायोपहशमिक 
कोई भी सम्यर्दर्शन उत्पन्न कर छेता है | 


इस कथनसे यह स्पष्ट हो जाता हैं कि उपर्युकत्त औपणमिक, क्षायिक और क्षायोपशमिक इन तीनो 
सम्यग्दर्शनोमेसे कोई भी सम्यग्दर्शन ऐसा नही है जो चतुर्थ गुणस्थानसे पूवंके किसी भी गुणस्थानमे उत्पन्न 
हो सकता हो, क्योकि प्रथम गुणस्थानमे तो सम्यस्दर्शनकी घातक सर्वधाती मिथ्यात्वप्रकृतिका उदय विद्यभान 
रहता है, द्वितीय गुणस्थानमें सम्यग्द्शनकी घातक सर्वधाती अनन्तानुबन्धी कषायका उदय विद्यमाद रहता 
है? और तृतोय गृणस्थानमे सम्यग्दर्शनकी घातक सर्वघाती सम्यक्मिथ्यात्वप्रकृतिका उदय विद्यमान रहता 
है । चूँकि यह बात हम पूव॑मे कह चुके है कि क्षायोपशमिक सम्यग्दर्शनका ही अपर नाम व्यवहारसम्पग्दर्शन 
है और औपशमिक तथा क्षायिक इन दोनो सम्यग्दशंनोका ही अपर नाम निशचयसम्यग्दर्दंन है। अत यह बात 
निर्णीत हो जाती है कि व्यवहार और निश्चय दोनो ही प्रकारके सम्यग्द्शनोमेसे कोई भी सम्यग्दर्शन चतुर्थ 
गुणस्थानसे पूर्वके किसी भी गुणस्थानमे उत्पन्न नही होता हैं। इतना अवश्य है कि चतुर्थ गुणस्थानसे लेकर 
सातवे गुणस्थान तकके जीवोमे उक्त तीनो प्रकारके सम्पग्दशंनोमेसे कोई भी एक सम्यरद्शन संभव है । इसलिये 
चतुर्थ गुणस्थानसे लेकर सातवें गुणस्थान तकके जीव या तो क्षायोपशमिक सम्यर्दर्शनकी अपेक्षा व्यवहारसस्य- 
गदृष्टि रह सकते है या फिर औपशमिक अथवा क्षायिक सम्यग्दर्शनकी अपेक्षा निश्चयसम्यर्दुष्टि रह सकते है । 
इसके अतिरिक्त यह बात भी ध्यानमे रखना चाहिये कि सातवें गुणस्थानका जो जीव उपशमश्रेणी या क्षपक- 
श्रेणीपर आरूढ होने के लिए अध करण परिणामोंम प्रदत्त होता हैं उसके व्यवहाररूप क्षायोपशमिक सम्यर्दर्शन 


१-२. गोम्मट्सार जीवकाष्ड, गाथा २६ पूर्वा० । 
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४६ . सरत्वती-बरघपुत्र ५० अंश्ोगर ध्याक्रणाचार्य अभिनम्दन-प्रंग्य 


ने रहकर सियमसे निरययरूप औपशबमिद्ध या क्षायिक सम्यदर्शन ही रहा करता है। इसमें भी हतनी विशेषता 
है कि उपशर्षेणीपर आरूढ़ होनेवाले जीक्षके निश्वयरूप औपशमिक और क्षायिक दोनो सम्पग्दशनोंमेसे कोई 
एक सम्यरदर्शन रह सकता है। केकित क्पकश्रेणीपर आरूढ़ होनेवाले जीवके निश्ययरूप क्षायिक सम्यग्दर्शन 
ही रहता है, औपशमिक सम्यग्दर्श् नहीं। इससे यह निष्कृ्ष लिकलता है कि आठवें मुणस्थानसे लेकर 
ब्यारहवें गुणस्थान तकके जीव या तो औपदामिकसम्परदृष्टिके रूपमे निए्चयसम्यरदृष्टि रहा करते हैं या फिर 
क्षायिकसम्यर्दृष्टिके झूपमे निप्ययसह्मर्दृष्टि रहा करते है । इन गुणस्थानोंमें रहनेवाला कोई भी जीव कभी 
भी क्षायोपशामक सम्पर्दृष्टिके रुक व्यवहारसभ्यग्दृष्टि नही रहता है । इसी प्रकार बारहवें गुणस्थानमें और 
इससे आगेके गुणस्थानोमे रहनेवाक़ा कोई भी जीव केव् क्षायिकसम्यरदृष्टिके रूपमे हो निव्वयसम्परदृष्टि 
रहा करता है । 

इसी प्रकार मोक्षमार्गक् अंगभूत सस्यस्क्षानका प्रारम्भ भी चतुर्थ गुणस्थानसे ही होता है । इसमे भो 
चुतर्थगुणस्थानसे लेकर भारहूबें गुणस्थान तक तो प्रत्येक जीवमें क्षायोपशमिक सम्यस्शानके रूपमे व्यवहार- 
सम्यग्जान ही रहा करता है निद्खयसम्यग्शान नहीं, तथा इसके आगे तेरहवें और चौदहयें गुणस्थानोंमें 
क्षायिकज्ञानके रूपमे निशशक्षसम्यज्ञान ही रहा करता है, व्यवहार सम्यस्ज्ञान नही । कारण कि तेरहवें गुण- 
स्थानसे पु बारहवे गुणक्ष्यानके अन्त समयमें मतिशानावरण, श्रुतज्ञानावरण, अवधिज्नानावरण, मन पयंयज्ञा- 
नावरण और केवलजानाभध रण इन पाँचों ही ज्ञानावरणोंका एक साथ सर्वथा क्षय हो जानेके कारण क्षायोप- 
शभिक ज्ञानोंका तेग्हब गणस्थानके प्रथम समयमें सबंधा अभाव हो जाता है। यद्यपि भव्य तथा अभव्यके 
भेदसे सहित एकेन्द्रियादिक समस्त संसारी जीवोमें अनादिकालसे मतिज्ञान, श्रुतशानके रूपमे क्षायोपहमिक 
ज्ञानोंका नियमसे सद्भाव पाया आता है। परन्तु उन शानोंमें व्यवहारसम्यस्शानका रूप तब तक नही आता 
जब तक जीवमे स॒म्यर्दर्शनका प्रादुर्भाव नहीं हो जाता" है। इससे यह सिद्ध हो जाता है कि एक तो संज्ञी- 
पंचेन्द्रिय जीवका क्षायोपशमिक शान हो व्यवहारसम्यशशञानका रूप धारण कर सकता है, एकेन्द्रियसे लेकर 
असंज्ञी पंचेन्द्रिय तकके जीवोंका क्षायोपशमिक ज्ञान कदापि व्यवहा रसम्यरज्ञानका रूप नहीं घारण करता है। 
बूसरे, भव्यजीवोंका क्षायोपशमिक शान ही व्ययहा रसम्यग्जानका रूप घारण कर सकता है, अभव्य जीवोका 
नहीं । और तोसरे संजीपंचेन्द्रिय भव्य जीवोंका क्षायोपश्मिक ज्ञान भी सम्यर्दर्शनकी तरह चतुर्थगुणस्थानमे 
हो व्यवहारसम्यरक्ञानका रूप धारण करता है, इससे पूर्वक गुणस्थानोंमें मही, क्योंकि वह सम्यरदर्शनके 
सद्भावमे सम्यग्शानखूपताको प्राप्त होता है । 

मोक्षमागंके अंगरभूत व्यवहार तथा निश्चय दोनों ही भ्रकारफे सम्यकचारित्रोके विधयमे आगमकी 
व्यवस्था यह है कि एकदेश क्षायोपद्ामिक सम्यक्चारित्रके रूपमें व्यवहारसम्यकचारित्रका प्रारम्भ पच्षम 
गुणस्थानसे हो होता" है, इससे पूर्वके चारों गुणस्थानोंमें तो असंयत भाव ही रहा करता' है। कारण कि 
इन जारों गृणस्थानोंमे अप्रत्याक्यानावरण कषायके उदयका अभाव नहीं होता है । यही क्षायोपशमिक- 
हूपताको प्राप्त व्यवहारसम्यक-चारिश्र संज्वलनक्षायके उदयके सदभाव तथा प्रत्यास्यानावरणकषायके 
उदयके अभावसें षष्ठमुणस्थानमें स्वदेशात्मक महात्॒तका रूप भारण कर लेता? है तथा आगे संज्वलन कथाय व 





१. छहुढाला, ४-९ । 
२-४. शदियकसायुदयेण थ विरदाबिरदों गुणों हथे जुगवं । 

विदियकसायुदयेण ये असंजमों होदि जियमेण ॥ गो० जी० ४६८। 
४, गोम्मटसार जीवकाप्ड, गाथा ४९५ । 


३ | चर्च और सिद्धान्त : ४७ 


नोकवाय धीरे-घीरे कृश होकर जब दक्षवें गुणस्थानमें केवछ सुशम लोमका उदय कार्यकारी रह जाता है तब 
वही क्षायोपशमिक-रूपताको प्राप्त व्यवहारसम्पकचारित्र सूर्क्सांपरायचारित्रके रूपमें अपनी चरम सोमालें 
पहुँच जाता है) । और इस तरह दें गुणस्थानके अग्तमे समर्श कधायोंका यदि उपशम होता है तो ग्यारहंयें 
गुणस्थानके प्रारम्भमें औपशमिकवारित्रके झूपयें निकययसम्धकणारित्र प्रकट हो जाता" है तथा दक्षवें 
गुणस्थानके अन्तमें यदि समस्त कषायोंका क्षय होता है शो ६१वें मृणस्थानके प्रारम्भभे क्षा्रिकबारित्रके 
रूपनें निश्वयसम्पक चारित्र प्रगट हो जाता है और यह क्षॉयिकजारिश रूप निए्चयजारित्र २३वें तथा 
१४ वें गुणस्थानोंमें भी बना रहता है। जीवको जब जऔपशनप्निक अथवा क्षायिक रुपमें निदभयचारित्रकी 
प्राप्ति हो जाती है तब क्षायोपश् मिकरूपताको प्राप्त व्यवह्सिस्थकचारित्रकी समाप्ति नियमले हो जाती 
है । कारण कि जीवमे प्रत्येक कमका यथासम्भव उदय, उपदाभ, क्षय अथवा क्षायोपएमसेसे एक काऊमें एक 
ही अवस्था रह सकती है, दो आदि अवस्थायें कभी एक साथ मैंही होतीं। इसलिए एक कर्मके उदयादिककी 
निर्मिसताके आधारपर होनेवाले औदयिकादि भावोंका सदभाष भी जीवमें एक साथ नहीं रह सकता है । 
यहाँ इतना विदोष समझना चाहिए कि ओऔपदाशिफचारिभ्ररूप निश्चचयसम्यक्‌-चारित्र केवल ११ वें 
गृणस्थानमें हो रहता है, कारण कि जीव अन्‍्तर्मृहर्तके अल्पैकालमें ही इससे पतित होकर गथायोम्य 
कषायका उदय हो जानेसे फिर क्षायोपद्रामिकतारित्ररूप व्यवहार चारित्रमें आ जाता हैं। इस तरह क्षाथिक 
चारित्ररूप निशचयचारित्र ही ऐसा है जो १२वें में उत्पन्न होकर १३वें और १४वें गुणस्थानोंगे भी 
अपना सदभाव कायम रखता है । 


अब यह प्रदन हो सकता है कि जब जीवको पूर्वोक्‍्त प्रकार अधिक-से-अधिक सप्तम गुणस्थानमें 
क्षायिकसम्यग्द्शंनरूप निश्चयसम्यग्दशानकी प्राप्ति हो जाती है और १२वें गुणस्थानके प्रारम्भ क्षायिक- 
जारित्रूप तिश्चयसम्यग्चारित्रकी प्राप्ति हो जाती है तो फिर १२वें गुणस्थानमें ही जीव मुक्त क्यों नहीं हो 
जाता है ? इसका समाधान निम्न प्रकार है-- 

१२ वें गुणस्थानमें क्षायिकबारित्रकी उपलब्धि हो जानेपर भी जीवके मुक्त न होनेका एक कारण 
तो यह है कि उस समय तक उसे ज्ञानावरणकर्मका पूर्णतः क्षय न होनेसे क्षायिकज्ञानरूप निशचयसम्य- 
श्ञानकी प्राप्ति नही हो पाती है। दूसरा कारण यह है कि १२वें शुणस्थानवर्ती क्षायिकलारित्रष्तप निरवय- 
चारित्रमे जीव यद्यपि भावात्मक चारित्रके रूपमे पूर्ण स्वावलम्बी हो जाता है परन्तु तब भी उसमें पराव- 
लम्बनपूर्ण योगात्मक क्रिया तो होती हो रहती है क्योंकि उसके भी मनोवर्गणा, व्ननवर्गंणा और काय- 
वर्गणाके निभित्तसे प्रदेशापरिस्पन्दन होता है। अतः उसके स्वावरूम्बनके रूपमें निशलयचारित्रकी पुणंता 
नहीं हो पाती है। यह योगात्मक क्रिया केबलज्ञानरुप क्षाय्रिकनिश्थयसम्यस्शानकी प्राप्ति हो जानेके 
अतन्‍्तर भी जीवके हुआ करती है । अत केवलज्ञान प्राप्त हो जाने पर तेरहवे गुणस्थानके प्रथम समयमें जीव 
मुक्त नही हो पाता है । इसी प्रकार केवऊज्ञानकी प्राप्तिके अनन्तर जब जीवकी योगात्मक क्रिया भी समाप्त 
हो जाती है तब जोवको मुक्ति प्राप्त नहीं होती है! इसका कारण यह हैँ कि जीव व्रव्यात्मकदृष्टिसि उस 
समय भी परावलम्धी रहा करता है क्योंकि क्षषाती कमोंका उदय उस समय भी उसे प्रभावित किये रहता 
हैं । इस तरह यह निर्णीत होता है कि १४वें गुणस्थानके अन्त समयमे अचाती कर्मोका भी पूर्णतया क्षय हो 
जानेसे जब जीव द्रव्यात्मकदु ष्टिसे भी पूर्ण स्वावलूम्बी हो जाता है तभी उसके लिएसयसस्यक्यारित्रकी 


१, २, २, ४ गीम्मटसार जीवकाण्ड, गाथा ४७३, ४६७, ४७४ ! 
५. तसवार्थहलोकदा० पु० ७०, पंषित ९। 


४८ : सरस्थती-धरापुत्र पं० अंशीधर धव्याकरणाचाय अभिमस्दम-प्रत्य 


पूर्णंदा समझनी चाहिए । इस तरह मोक्षमागंकी पूर्णता १४वें गुणस्थानके अन्त समयमें होनेसे उससे पूर्व जीव 
मुंधित नहीं पा सकता है दूसरे उतः समय निदचयचारित्रकी पूर्णता हो जानेसे भोक्षमार्गकी भी पूछता हो' 
जानेपर यह जीव फिर एक क्षणके छिए भी संसारम नही ठहरता है ।* 


क्षायोपशमिक सम्यप्दर्वान, क्षायोपक्षामिक सम्यशज्ञान और क्षायोपशामिक सम्यकचारित्रकों व्यवहार- 
मोधषामागें या व्यवहारसभ्यग्द्शन, व्यवहारसम्यर्शान और व्यवहारसम्यक्चारित्र इसलिए कहा जाता है कि 
इनमें मोक्षकी साक्षात्‌ कारणता नही है, पर॑परया अर्थात्‌ निश्चयमौक्षमार्ग या निश्चयसम्यग्दर्शन, निरचय- 
सम्यरशञान और निष्चयसम्यक-चारित्रका कारण होकर ही मोक्षकी कारणता विद्यमान हैं। जैसा कि पूर्वमे 
हम विस्तारसे स्पष्ट कर घुके है। इसी प्रकार क्षायिकसम्यर्द्श न, क्षायिकसम्यस्ज्ञान और क्षाथिक 
समभ्यकलारित्रको निश्तयमोक्षमार्ग या निशचयसम्थग्द्शन, निष्चयसम्यस्झ्ञान और निश्चयसम्यक-लारित्र 
इसलिए कड़ा जाता है कि इनमें मोक्षकी साक्षात्‌ कारणता रहा करती है ॥ यह बात भी हम पूव॑से विस्तारसे 
स्पष्ट कर जुके हैं 

क्षायोपशमिक सम्यर्दशंन, क्षायो पश्षमिक सम्यरज्ञान और क्षायोपशमिक सम्यकचारित्रकों व्यवहार 
मोक्ष-मार्ग या व्यतहारसम्यग्दशंन, ध्यवहारसम्यरज्ञान और व्यवहारसम्यक-चारित्र नामसे पुकारनेमें तथा 
ओऔपशमिक व क्षायिक सम्यग्दशंन, क्षासिक सम्सस्शान और औपदामिक व क्षायिक-चारित्रकों निश्चय 
भोक्षमार्ग या निए्णयसम्यग्दर्शन, निदचय्रसम्पसक्षान और निरचयसम्यक्‌-च्रा रत्र नामसे पुकारनेमे प्रकारान्तरसे 
यह युक्ति भी दी जा सकती है कि आगममे स्वाश्रितपनेकों वस्तुका निशचय धर्म व पराश्चित पनेको वस्तुका 
व्यवहार धरम भाना गया है !* इस तरह औपशमिक व क्षायिक सम्यग्दर्शन, क्षाथिक सम्यकज्ञान और औप- 
दामिक व क्षायिक सम्यकचारित्र ये सभी त्रेकि यथायोग्य अपने-अपने प्रतिपक्षी कर्मोंके सर्वथा उपश्म या 
सर्वेथा क्षय हो जानेपर ही जीवमे उदभत होते है । अतः पूर्णरूपसे स्वाश्रयता पायी जानेके कारण इन्हें निश्चय 
नामसे पुकारना योग्य है तथा क्षायोपक्मामिक सम्यग्दर्शन, क्षायोपशमिक सम्यरज्ञान और क्षायोपशमिक 
सम्यक्‌-चारित्र ये सभी चूँकि अपने-अपने प्रतिपक्षी कर्मोंके सर्वज्ञाती अंशोके यथायोग्य उदयाभावी क्षय तथा 
सदवस्थारूप उपशम एवं देशघाती अंशोंके उदयके सदुभावमे हो जीवमे उद्भूत होते है, अत पूर्ण रूपसे 
स्वाश्यता नही पायी जाने अथवा कथंखित्‌ पराश्यता पायी जानेके कारण इन्हें व्यवहारनामसे पुकारना 
योग्य है । 

यहाँ पर कोई कह सकता है कि द्रव्यक्िण और भावलिंगके रूपमे भी दर्शन, ज्ञान और चारित्रका 
बर्णन आगममे पाया जाता है। इनमेसे तद्रपताका अर्थ भाव-लिंग होता हैं और अतद्गभपताका अर्थ द्रव्यलिंग 
होता हैं । इस तरह जो जीव यथायोग्य मोहनीयकर्मका उपदम, क्षय अथवा क्षयोपशम न रहनेके कारण 
वर्दान, शान और भारित्रकी मावरूपताको प्राप्त न होते हुए भी तद्पके समान बाह्याचरण करने हैं उनमे तो 
द्रब्यलिगके रूपमें ही दर्शन, ज्ञान और चारित्र रहा करते हैं, लेकिन जों जीव यथायोग्य मोहनीय कर्मका 
उपशम, क्षय अथवा क्षयोपशम हो जानेके कारण दर्शन, शान और चारित्रकी भावरूपताको प्राप्त होकर 
तदनुकूल बाह्याचरण करते है उनमें भावलिगके रूपमें दर्शन, ज्ञात और चारित्र रहा करते है । इनमेसे जो 
जीव द्रव्यलिगके रूपमे दर्शन, शान और चारित्रके घारक है, वे व्यवहार भोक्ष-मार्गी और जो जोब 


१. तस्वा्थइलोकवातिक, पृष्ठ ७३, पंक्ति १५ | तत््वा० इछो० वा०, पृष्ठ ७१, पंक्ति २७ । 
तस्वाथंइलोक वा०, पृष्ठ ७१, वातिक ९३, ९४ । 
३२. आत्मालितो निश्वयनयः, पराक्षितों ब्यवहारनयः । --समयसार, गाया ५७२ की आत्मक्याति टीका । 


३ | धर्म और सिद्धान्त ४९ 


भाव लिंगके रूपमें दर्शन, ज्ञान और चारित्रके धारक हैं वे निश्चयमोक्षमार्गी आगमभे स्वीकार किये गये हैं । 
इसका तात्पये यह हुमा कि जो क्षायोपशमिक सम्यरदृष्टि, क्षायोपश्ठमिक सम्यकज्ञानी और क्षायोपश्िक 
सम्यक-चारित्री जीव हैं उन्हें भी निश्वयमोक्षमार्गी या निश्चयसम्यर्दृष्टि, निष्ययसम्यश्शानी और निएलय- 
सम्यक(-चारित्री ही कहना उचित है, उन्हें व्यवहारभोक्षमार्गी या ब्यवहारसम्यस्दृष्टि, व्यवहास्सम्यस्शानी 
और व्यवहारसम्यक्‌-चारित्री कहना उचित नहीं है । 

उपर्युक्त समस्याका समाधान यह है कि व्यवहार और निदचय इन दोनों हाब्दोके प्रकरणानुसार 
विविध अथं आगममें स्वीकार किये गये है । जैसे कही भेदरूपता व्यवहार है और अभेदरूपता निश्चय है 
कहीं नानारूपता व्यवहार है और एकरूपता निदचय है, कही पर्मायरूपता व्यवहार है और द्रव्यरूपता 
निश्चय है, कही विशेषख्पषता व्यवहार है और सामान्यरूपता निश्चय है कही व्यतिरेकरूपता व्यवहार है 
और अन्वयरूपता निरुचय है, कही विभावरूपता व्यवहार है, और स्वभावरूपता निरचय है, कही अभाव-- 
रूपता व्यवहार है और भावरूपता निश्चय है, कही अनित्यरूपता व्यवहार है और नित्यरूपता निश्चय है, 
कहीं असदरूपता व्यवहार है और सद्ूपता निश्चय है, कही विस्ताररूपता व्यवहार है और संक्षेप या संग्रह- 
रूपता निदयय है, कही पराश्षय-रूपता व्यवहार है और स्वाश्नय-रूपता निश्चय है, कहीं विधेयरूपता, 
साधनरूपता 4 कारणरूपता व्यवहार है और उद्देश्यरूपता, साध्यरूपता व कार्यरूपता निश्चय है, कही 
परम्परारख्पता व्यवहार है और साक्षात्रूपता निश्चय है, कही नि्मित्तरूपता व्यवहार है और उपादानख्पता 
निदषयय है, फही यहिरंग-रूपता व्यवहार है और अंतरंग-हूपता निश्चय है, कही उपचार, अभूताथ, असद्भुत- 
रूपता व्यवहार है और परमार्थ, भतार, सदूभूतरूपता निश्चय है। इन था इसी प्रकारके और भी ब्यवहार 
और निदच्यय शब्दके संभव अर्थोेसे जहाँ किस प्रकारका अर्थ ग्रहण करनेसे प्रकरणकी सुसंगति होती हो वहाँ 
पर उसी प्रकारका अथं व्यवहार और निशचय दाब्दोंका ग्रहण कर लेना चाहिये । इस प्रकार द्रव्यलिगके ख्पमें 
जो दर्शन, ज्ञान और चारित्र किसी जीवमे रहा करते है उन्हें बाह्यरूपताके आधारपर व्यवहारदर्गंन, ज्ञान 
और चारित्र कहना तथा भावलिंगक रूपमें जो दर्शन, ज्ञान और चारित्र किसी जीवमें रहा करते हैं उन्हें 
अन्तरंगरूपताके आधारपर निद्ययदरशन, ज्ञान और चारित्र कहना भी संगत है एवं क्षायोपशामिक सम्यग्दशंन, 
क्षायोपदामिक सम्यक-ज्ञान और क्षायोपह्मिक 'चारित्रको पराश्रयताक आघारपर व्यवहारसस्यस्दर्दन, व्यवहार- 
सम्यकशान और व्यवहारसम्यक्चारित्र नामोंसे पुकारना तथा औपशमिक और क्षायिक सम्यन्दर्शन, क्षायिक 
ज्ञान व औपदामिक और क्षायिक चारिश्को स्वाश्नयताके आधारपर निदचयसम्यग्दशंत, निदचयसम्यक्जञान 
और निश्जयसम्यक्चारित्र नामसे पुकारना भी सगत है। 

जैनागममें जो नाम, स्थापना, द्रव्य और भावके रुपमें घार निक्षेपोंका वर्णन पाया जाता है उनमेंसे 
नाम, स्थापना और द्रव्य इन तीनको तो व्यवहारनिक्षेपरप जानना चाहिये तथा भावकों निश्चयनिदरोप- 
रूप जानना वाहिये। जैसे वास्तवमें अर्थात्‌ निश्चयरूपमें तो वही जीव जैनी कहा जा सकता है जो भावसे 
जैनी हो अर्थात्‌ सम्पग्दृष्टि हो। लेकिन जो जीव सम्यर्दृष्टि बननेकी क्षमताको प्राप्त है उस जीव को भी द्रव्य- 
रूपसे व्यवहारमें जैनी कहा जा सकता है । इसी प्रकार जो जोव न तो सम्यर्दृष्टि है, न सम्यम्दु ष्टि बनने- 
की क्षमताको प्राप्त है लेकिन चूँकि जैन कुलमे उत्पन्न हुआ है अतः उसे भी व्यवहारमें नामरूपसे ज॑नी कहा 
जाता है तथा जो जीव न ती सम्यरदृष्टि है, न उसमें सम्यन्दृष्टि बननेकी क्षमताकों प्राप्त है लेकिन गृहस्थके 
छह" आवश्यक कृत्योंको अवदय कर रहा है उसे स्थापनारूपसे व्यवहारमें जैनी माना जाता है। इस तरह 
१. देवपूुजा गुरूपास्त' स्वाध्यायः संयमस्तप'। 


दाम बैति गृहस्थानां बटकर्माण दिने दिने ॥७>«मशस्तिलकथम्पू, आपवास ८, प्रकीर्ण विभिकल्प । 
। 


५० सरस्यती-धरबपुत्र पं ० अंशीघर व्याकरणाथाय अभिननन्‍्दन-प्रत्थ 


सत्र हमें व्यवहार और भिद्चयकी प्रक्रियाको सुमगत कर लेना चाहिये। श्रद्धेय पंडितप्रवर आश्ाघरजीने 
सागारघर्मामृत (अध्याय २ इक्तोक ५४) में ताम, स्थापना, द्रव्य और भावके रूपमे विभक्‍त सभी जैनोंकी जो 
तरतमभावसे महत्ता बतलायी है उससे व्यवहारकी महत्ता प्रस्फूदित होती है । 

मैं समझता हैं कि अब तकके विवेचनसे आगम द्वारा स्वीकृत निश्चय और व्यवहार दोनो मोक्ष-मार्गों- 
की निविवाद स्थिति एवं साथंकता अच्छी तरह सिद्ध हो जाती है। ७ 


सम्यग्हष्टिका स्वभाव 


'दिव्य ध्वनि” व २, अंक १२ में 'सम्यग्दृष्टिका स्वभाव' शीष॑कसे आगमप्रसाणके आधार किसी 
व्यक्तिके विचार मुद्रित हैं। व्यक्तिज्ञाककी कमीके कारण आगमका कैसा अनथं करता है, उसका परिचय इससे 
प्राप्त हो जाता है। में यहाँ उसीका उदाहरण प्रस्तुत कर रहा हँ--- 

कर्तृत्वं न स्वभावोध्स्यचितो वेदयितृत्वव त्‌ । 
अज्ञानादेव कर्तायं तदभावादकारक --समयसार कलश १९४। 
इसका अर्थ वहाँ पर यह मुद्रित है-- 

“जैसे इस चैतन्यमूर्ति आत्माका स्वभाव परद्रव्यके भोगनेका नही है, उसी प्रकार इसका स्वभव परके 
कर्तापनेका भी नहीं है। अज्ञानके कारण यह जीद अपने आपको परका कर्त्ता भोक्‍्ता मानता है। जब यह 
अज्ञान दूर हो जाता है तब यह अपनेको परका कर्ता-भोक्‍ता नही मानता हे ।”' 

इसका यथावत्‌ अभिप्राय तो एक विस्तृत लेख द्वारा हो प्रकट किया जा सकेगा । पर मैं इतना ही 
यहाँ संकेत कर देना चाहता हूँ कि उक्त मुद्रित अर्थ अ्मपूर्ण है। यथावत्‌ अर्थ निम्नलिखित होना चाहिए--- 

“कतृत्व अर्थात्‌ राग-देष और मोहरूप परिणमन होना तथा पुद्गलकर्मोसे बद्ध होता जीवका स्वभाव 
नहीं है। जिस प्रकार कर्मोके फलकों भोगना अर्थात्‌ कर्मोदयनिभित्तक राग-ड्रेष-मोहादिख्प अपनी परि- 
णतियोंका अनुभवन करना यानी सुखी-दुखी होना जोवका स्वभाव नहीं है, क्योकि जब तक जीवमें अज्ञान 
अर्थात्‌ कर्मोदयनिमित्तक राग-देष और मोहरूप परिणमन हो रहा है, तब तक वह कर्ता अर्थात उपादानखूपसे 
राग-देष और मोह आदि अपनी परिणतियोका व निमित्तरूपसे पौदूगलिक कर्मोके बन्धका कर्ता हो रहा है । 
इस तरह यदि जीवमें होनेवाली राग-द्रेष और समोहरूप अज्ञानपरिणतिका अभाव हो, जाबे तो फिर न तो 
उसके भविष्यमें राग-द्वेष तथा मोहरूप भावोका कतुंत्व रहेगा और जब यह कतृंत्व नही रहेगा तो वह 
पौद्गलिक कर्मोंका बन्ध भी नही करेगा ।/! 

मुद्रित अथंमें जो मानता है! ऐसा अर्थ निक्षिप्त किया गया है, इससे यह प्रकट होता है कि अज्ञानसे 
जीव अपनेको कर्ता केवल मान रहा है, है नही । जबकि यथावत्‌ अथ यह है कि अज्ञानसे कर्ता है, केवल 
कर्तापन अपनेमें मान नही रहा है । यदि मानने रूप अथंको सही माना जायगा, तो फिर यह भी मानना 
होगा कि जीव स्वभावसे संसारी नही हैं, केवल अज्ञानसे वह अपनेको संसारी मान रहा है । जबकि जीव ऐसा 
ही है, वह अपनेको केवल संसारी मान नहीं रहा है । उक्त पद्यमें अज्ञानका अं भी ज्ञानका राग-देष-मोह 
रूप परिणमन अर्थात्‌ विक्लत परिणमन ही विवक्षित है, असत्य जानने रूप स्थिति अथवा ज्ञानका अभाव 
विवक्षित नहीं है । 


निश्चय ओर व्यवहार धसंमें साध्य-साधकभाव॑ 


धर्मका लक्षण 

वस्तुविज्ञान (द्रव्यानुयोग) की दृष्टिसे “वत्थुसहावों धम्मो”” इस आगमवचनके अनुसार धर्म यद्यपि 
आत्माके स्वत सिद्ध स्वभावका नाम हैं । परन्तु अध्यात्म (करणानुयोग और चरणानुयोग) की दृष्टिसे धर्म उसे 
कहते हैं जो जीवको संसार-दु.खसे छुड़ाकर उत्तम अर्थात्‌ आत्मस्वातंत्यरूप मोक्ष-सुखमे पहुँचा देता है । 


आध्यात्मिक धर्मका विश्लेषण 


रस्नकरण्डकश्रावकाचा रसे' आध्यात्मिक धर्मका विदछेषण सम्यग्दर्शन और सम्यकचारित्रके रूपमे 
किया गया है, जिन सम्यग्दर्शन, सम्यग्यान और सम्यक्चारित्रके विरोधी भिध्यादशंन, मिश्याज्ञान और 
मिथ्याचारित्र संसारके कारण होते है । 
आध्यात्मिक धर्मका निश्चय और व्यवहार दो रूपोमे विभाजन और उनमे साध्य-साधकभाव 


श्रद्धेय पं० दौलतरामजीने छहढालामें? कहा है कि आत्माका हित सुख है। वह सुख आकुलताके 
अभावमे प्रकट होता हे । आकुलताका अभात्र मोक्षमे है । अत जीवोको मोक्षके मार्गमे प्रवृत्त होना चाहिए । 
सोक्षका मार्ग सम्यर्दर्शन, सम्यरज्ञान और सम्यक्चारित्रव्प है । एवं वे सम्यग्दर्शन, सम्यग्शान और सम्यक्‌- 
चारित्र निश्चय और व्यवहारके भेदसे दो भागोमे विभकत हैँ । जो सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यकचारित्र 
सत्यार्थ अर्थात्‌ आत्माके शुद्धस्वभावभूत है उन्हें निन्‍तयमोक्षमा्ग कहते है व जो सम्यग्दर्शन, सम्यग्शान 
और सम्यकचारित्र निश्चयमोक्षमार्गंके प्रकट होनेमे कारण है उन्हे व्यवहारमोक्षमार्ग कहते हैं । 


छहढालाके इस प्रतिपादनसे मोक्षमार्गंका सम्यर्दर्शन, सम्यरज्ञान और सम्यक्चारित्रके रूपमे विश्लेषण 
उनकी निशचय और व्यवहार दो भेदरूपता व निरचय ओर व्यवहार दोनो मोक्षमार्गोमे विद्यमास साध्य-साधक 
भाव इन सबका परिज्ञान हो जाता है । इसके अनिरिक्न परचास्तिकायकी गाथा १०५ की आचार्य जयसेन 
कृत टीकामे भी व्यवहारमोक्षमार्गको निश्वयमोक्षमार्सका कारण बनलछाकर दोनो मोक्षमार्गोंमे साध्य-साधक 
भाव सान्‍्य किया गया है । तथा गाथा १५९, १६० और १६१ की आचार्य अमृतचन्द्रकत टीकामे भी ऐसा 
ही बताया गया है । 
निश्चयधमंकी व्याख्या 

करणानुयोगको व्यवस्थाके अनुसार जीव अनादिकालसे मोहनीयकमसे बद्ध रहता आया है और उसके 
उदयमे उसकी स्वत सिद्ध स्वभावभूत भावव्तीशवितका छोद्ध स्वभावभूत परिणमनके विपरीत अशुद्ध विभाव- 
भूत परिणमल होता आया है । भाववतीशक्तिके इस अशुद्ध विभावरूप परिणमनकी समाप्ति करणानुझोगकी 
व्यवस्थाके अनुसार मोहनीयकमंके यथास्थान यथायोग्य उपशम, क्षय या क्षयोपशम पूर्वक ही होती है। इस 
तरह जोवकी भाववतीदश्क्तिके अशुद्ध विभावभूत परिणमनके समाप्त हो जानेपर उसका जो शुद्ध स्वभावभूत 
परिणमन होता है, उसे ही निश्चयध म॑ जानना चाहिए । इसके प्रकट होनेकी व्यवस्था निम्न प्रकार है-- 


१. रत्नकरण्डकश्नावका वार, इलोक २ । 
२. वही, इलोक ३ | 
रे. छहुडाला, २-९१ । 


५२ : लश्स्यतो-धरदपुण पं० अंज्ीजर ध्याफरणाचाय अभिनम्दन-प्र्य 


(क) सर्वश्रथम जीवमें दर्शेभोहनीयकर्मकी यथासंभवरूपमें विद्यमान मिध्यात्व, सम्यमग्मिष्यात्व और 
सम्यकप्रकृतिख्व तीन व जारित्रमोहनीयकर्मके प्रथम भेद अनन्तानुअन्धी कपायकी नियमसे विद्यमान क्रीध, 
मान, माया और लोभरूप चार इन सात प्रकृतियोंका यथायोग्य उपशम, क्षय या क्षयोपद्षाम होनेपर उस 
जीवकी भाववतीशबितका वतुर्थगुणस्थानके प्रथम समयमें औपदश्मिक, क्षायिक या क्षायोपश्भिक निएययसभ्य- 
रशंगके रूपमें व निश्ययसम्यरज्ञानके रुपमें शुद्ध स्‍्वभावभूत परिणमन प्रकट होता है । 

(ख) इसके पद्चात्‌ जीवमें चारित्रमोहनीयकर्मके द्वितीय भेद अप्रत्यास्यानावरण कषायकी नियम- 
से विश्वमान क्रोष, भान, भाया और छोभ प्रकृतियोंका क्षयोपशम होनेपर उस जीवकी भाववतीशक्तिका 
पंचमगुणस्थानके प्रथम सम यमें देशविरति-निष्चयसम्यक्चारित्रके रूपमे शुद्ध स्वभावभूत परिणभन प्रकट 
होता है । 


(ग) इसके भी परणात्‌ जीवमें चारित्रमोहनीयकर्मके तृतीय भेद प्रत्याल्यानावरण कषायकी नियमभसे 
विद्यमान क्रोच, मान, माया और लोभ प्रकृतियोंका क्षयो पश्म होने पर उस जीवको भाववतीदाक्तिका सप्तमे- 
गुणस्थानके प्रथम समयमें स्वविरति-निदवयसम्यक्चारित्रके रूपमे शुद्ध स्वभावभूत परिणमन प्रकट होता है । 
ऐसा सप्तमगुणस्थानवर्ती जीव अन्तर्मुहत कालके अन्तरारूसे सप्तमसे षष्ठ और पष्ठसे सप्तम इस तरह दोनो 
गृणस्थानोंमें यधायोग्य समय तक सतत कझ्लेकी तरह झूलता रहता है । 

(थ) यदि यह सप्तम गुणस्थानवर्ती जीव पहलेसे ही उक्त औपशमिक या क्षायिक निदचयसम्यग्दर्शन- 
को प्राप्त हो अथवा सप्तम गुणस्थानके कालमें ही वह उक्त ऑऔपशमिक या क्षायिक निदचयसम्यग्दशंनको 
प्राप्त हो जावे, तो वह तब करणछब्धिके आधारपर नवनोकषायोंके साथ चारित्रमोहनीयकर्मके द्वितीय भेद 
अप्रत्याश्यानावरण और तृतीय भेद प्रह्याश्यानावरण इन दोनों कषायोंकी क्रोष, मान, माया और लोभ 
प्रकृतियोंका तथा उसके चतुर्थ भेद संज्वलन कषायकी क्रोध, सान, साथा और लोभ प्रकृतियोका भी यथा, 
स्थान निशचम्से उपशम या क्षय करता है और उपदास होनेपर उसको भाववत्तीशक्तिका एकादश गुणस्थानके 
प्रथम समयमे औपदामिक, यथाव्यातनिश्चयसम्यकचारित्रके रूपमे अथवा क्षय होनेपर उसकी भाववलीशक्ति- 
का द्वादश गुणस्थानके प्रथम समयमें क्षायिक-यथाल्यात-निश्चयसम्यक्चारित्रके रूपमें शुद्ध स्वभावभूत परि- 
जमन प्रकट होता है ।' 
व्यवहार धर्मक व्याख्या 


व्यवहारघमंकी व्याल्या करनेसे पूर्व यहाँ मैं यह स्पष्ट कर देना चाहता हूँ कि नारकी, देव और नियत 
इन लीनों प्रकारक जोवोंमे केवल अगृहीत मिथ्यात्व पाया जाता है, अत इनमें व्यवहारधर्म का व्यवस्थितक्रम- 
से विवेशन करना संभव नहीं हैं। केवल मनुष्य ही ऐसा जीव है जिसमें अगुद्दोसमिण्यात्वके साथ गृहीत- 
भिध्यात्व भी पाया जाता है । फलत मनुष्योंमें व्यवहारधर्का व्यवस्थितक्रमसे विवेचन करना संभव हो जाता 
है। अतः यहाँ मनुष्योंकी अपेक्षा व्यवहारधर्मका विवेचन किया जाता है । 


अरणामुयोगकी व्यवस्था अनुसार पापभूत अधाती कर्मोंके उदयमें अभव्य और भव्य मिध्यादृष्टि 


१. निदययमौक्षमा्गस्य परस्परया कारणभूतो व्यवह्दरमोक्षमार्ग. । 
(क) निरवयब्यवहारयों: साध्यसाधकभावत्वात्‌ । -समय०, गा० १५२ की टीका 
(ल) निरचयमोक्षमार्ग साधक भावेन व्यवहारमोक्षमागनिर्देशोज्यमू । वही, गा० १६० की टीका 
(ग) व्यवहारमोक्षमार्गसाध्यमावेन निदचयमोक्षमार्गोपन्यासोञ्यम्‌ । वही, गा० १६१ की ठीका 


३ | धर्म औौर शिड्धल्त : ५३ 


परनुच्योकी माववतीशबितके हू दयके सहारेपर अतत्त्वअद्धानके कपणें और मस्तिष्कके सहारेपर अतस्‍्त्वज्ञानके 
रूप में मिथ्यापरिणमन होते रहते हैं तथा जब उनमे पृष्यभूत अधाती कमोका उदय होता है तब अतस्त्वश्रद्धान 
और अतत्वज्ञानहूप परिणमनोंकी समाप्ति होनेपर उनकी उस भाववतीशकितके हृदयक सहारेपर तरचशअद्धान- 
के रूपमे और मस्तिष्कके सहारेपर तत्त्वज्ञानके रूपमें सम्यकपरिणमन होते लगने है । भावषशोदबितके दोनों 
प्रकारके सम्यकपरिणमनोंमेंसे तस्त्वश्रद्धानर्प परिणमत सम्यब्दर्शनके रूपमे व्यवहारधर्म कहलाता है और 
तत्वज्ञानरूप परिणमन सम्यरज्ञानक रूपमें व्यवहारधर्म कहलाता है । 


लरणानुयोगकी व्यवस्थाके अनुसार भाववतीशक्तिके परिणमनस्वरूप उक्त अतस्वश्रद्धान और 
अतस्वज्ञानसे प्रभावित मिध्यादुष्टि मसुष्य अपनी क्रियावतीशक्तिके परिणसनस्वरूप मानसिक, वाचतिक और 
कारयिक संकल्पी पापभूत भ्रवृत्तियाँ किया करते हैं और कदाजितृ साथमे छौकिक स्वार्यकी पृण्मभूत शुभ 
प्रवृत्तियाँ भी करते हैं। तथा जब वे भाववतीदक्तिके परिणमनस्वरूप उक्त तत्त्वश्रद्धान और तसस्‍्वज्ञानसे 
प्रभावित होते है, तब वे अपनी क्रियावतीशक्तिके परिणमनस्वरूप उक्त संकल्पीपापभूत अशुभ प्रवृत्तियोंको 
स्वंथा त्यागकर मानसिक, वाचनिक और कायिक आरमस्भीपापमूत अशुभ प्रवृत्तियोंके साथ कर्तंव्यवश पृण्यभूत 
शुभ भ्रवृत्तियाँ भी करने लगते हैं। इतना ही नहीं, भाववतीशक्तिके परिणमनस्वरूप उक्त तत्त्वश्रद्धाभ और 
तस्वशानके आधारपर वे अभव्य और भव्य मिथ्यादृष्टि मनुष्य कदाखित क्रियावतीशक्तिके परिणमनस्वरूप उक्त 
सकल्पीपापभूत अश्युभ प्रवृत्तियोंके सबंथा त्यागपूर्ंक उक्त आरंभीपापभूत अशुभ प्रवृत्तियोंका भी एकदेश 
अथवा सर्वदेश त्याग करते हुए अनिवार्य आरम्भीयापभत अशुभ प्रवृत्तियोंके साथ पुष्यभूत शुभ प्रवृत्तियाँ करते 
है । इस प्रकार अभव्य और भब्य मिध्यादृष्टि मनुष्य भाववतीशक्तिके परिणमनस्वरूप तस्वश्रद्धान और 
तस्‍्वज्ञानसे प्रभावित होकर अपनी क्रियावतीशक्तिके परिणमनस्वरूप संकल्पीपापभूत अशुभ प्रवृत्तियोंको 
सबंधा त्यागकर जो अपनी क्रियावतीक्षक्तिके परिणमनस्वरूप आरंभीषापभृत अशुभ प्रवियोंके साथ पृण्यभूत 
शुभ प्रवत्तियाँ करते है, उन्हें नैतिक आचारके रूपमे व्यवहारधर्मं कहा जाता है। तथा थे ही मनुष्य जब 
संकल्पीपापभू त अशुभ प्रवृत्तियोके सर्बंधा त्यागपूबंक आरंभीषापभूत अशुभ प्रवृत्तियोंका एकदेशा अथधा स्वदेश 
त्याग करते हुए पृष्यमृत शुभ प्रवृत्तियाँ करते है, तब उन्हें सम्यकचारित्रके रूपमे व्यवहारधमं कहा जाता है । 

प्रसंगवश में यह भी स्पष्ट कर देना चाहता हूँ कि अभन्‍्य और भव्य मिश्यादृष्टि मनुष्योंकी भाववती- 
दाक्तिके १रिणमनस्वरूप हृदयके सहारेपर होनेवाला अतस्‍्त्वश्रद्धान व्यवहारमिथ्यादर्गान कहलाता है। और 
उनकी उस भाववतीशक्तिके ही परिणमनस्वरूप मस्तिष्कके सहारेपर होनेवाला अतत्त्वज्ञान व्यवहारममिस्याज्ञान 
कहलाता है । तथा मिथ्यादर्शन और मिथ्याशञान इन दोनोसे प्रभावित उन मनुष्योंकी क्रियावतीक्षणिसके 
परिणमनस्वरूप मानसिक, वाचनिक और कामिक सकल्पोपापमृत जो अशुभ प्रवृत्ति हुआ करती है वह ब्यवहार 
मिथ्याचारित्र कहलाता है ! यहाँ यह ध्यातव्य है कि उक्त प्रकारके व्यवहारमिध्यादर्शन और व्यवहार- 
मिथ्याज्ञानके विपरीत व्यवहारसम्यग्दशंन और व्यवहारसम्यग्शानसे प्रभावित होकर वे भव्य भौर अभव्य 
मिध्यादृष्टि मनुष्य संकल्पीपापभूत अछुभ प्रवृत्तियोंका संबंधा स्याग करते हुए यदि अशक्तिषश आरम्भी 
पापका अणुमात्र भी त्याग नहीं कर पाते है तो उनकी यह आरश्मी परापरूप अशुभ प्रवृत्ति ब्यवहारस्प 
अविरति कहलाती है | 


यहाँ मैं यह भी स्पष्ट कर देना चाहता हूँ कि जिस प्रकार पूर्वमे मोहनीयकर्मकी उन-उन अ्रकृतियोके 
सथायोग्य उपदाम, क्षय या क्षयोपदमपूर्वक होनेवाले भाववतीशक्तिके परिणमनस्वरूप निदचयसम्यक्दशंन, 
निरचयसम्यरज्ञान व देशविरति, सर्वविरति ओर बथाल्यातसम्यक्चारित्रके रूपमें निवचमप्रमंका विवेचन फिया 


५४ : सरस्यतो-बश्द॒पुत्र पं० अंक्षीघर ध्याकर णाचार्ष अभिमस्थन-प्रत्थ 


गया है उसी प्रकार यहाँ प्रथम गुणस्थानमें मोहनीयकमंकी मिथ्यात्त और अनन्तानुबन्धी कषायके उदयमे 
भाववतीशक्तिके परिणमनस्वरूप मिध्यात्वभत निरचयमिथ्यादशन, निश्चयमिध्याज्ञान और निश्चय- 
मिथ्याचारित्रके रूपमे, द्वितीय गुणस्थानमें मोहनीयकमंकी केवल अनन्तानुबन्धी कषायके उदयमें भाववती- 
शक्तिके परिणमनस्वरूप सासादनसम्यक्त्वभूत निशचयमिथ्यादर्शन, निशचयमिथ्याज्ञान और निष्चय- 
मिथ्याचारित्रके रूपमे एवं तुतोय गुणस्थानमें मोहनीयकर्मकी सम्यग्मिथ्यात्वप्रकृतिके उदयमें भाववतीशक्षितके 
परिणमनस्वरूप सम्यग्मिथ्यात्वभूत मिथ्यादर्शन, मिथ्याज्ञान और भिध्याचारित्रके रूपमें निश्चय अधर्मका भी 
विवेचन कर लेना चाहिए । यहाँ भो यह ध्यातव्य है कि चतुथंगुणस्थानके जीवम नव नोकषायोके उदयके 
साथ अप्रत्याल्यानावरण, प्रत्याव्यानावरण और संज्वलन कषायोके सामूहिक उदयमें जीवकी भाववतीशक्तिका 
जो परिणमन होता है उसे भाव-अविरति जानना चाहिए । इसे न तो भावमिथ्याचारित्र कह सकते है और 
न विरतिके रूपमें भावसम्यकचारित्र कह सकते है, क्योकि भावमिथ्याचारित्र अनन्तानुबन्धी कषायके उद्यमें 
होता है और विरतिके लिए कम-से-कम अप्रत्याल्यानावरण कषायका क्षयोपशम आवश्यक है । 


उपर्यकत दोनों प्रकारके स्पष्टीकरणोंके साथ ही यहाँ निम्नलिखित कुछ विद्वेषताएं भी ज्ञातब्य है 


१. अभव्य जीवोंके केवल प्रथम मिथ्यादृष्टि गुणस्थान हो होता हैं, जबकि भव्यजीवोके प्रथम गुण- 
स्थान-भिध्यादृष्टिसे छेकर चतुर्दश अयोगकेवली गुणस्थानपर्यन्त सभो गुणस्थान होते है । 

२, निदचयघमंका विकास भव्य जीबोंमें ही होता है, अभव्य जीवोंमे नहीं होता । तथा भव्य जीवोमे 
भी उस निदययघमंका विकास चतुथंगुणस्थानके प्रथम समयसे प्रारम्भ होता हैं, इसके पूर्वके गुगस्थानोसे 
नहीं होता । 

३. जीवके चतुथंगुणस्थानके प्रथम समयमे जो निश्चयधमंका विकास होता हैं, वह उस जीवकी 
भाववतीशवितके परिणमनस्वरूप निदचयस म्यग्द्शन और निदययसम्यस्शानके रूपमे होता है। इसके पद्चात्‌ 
जीवके पंचम गुणस्थानके प्रथम समयमे निदचयधमंका विकास उस जीवकी भाववतीशक्तिके परिणमनस्यरूप 
देशविरति-निश्चयसम्यकचा रित्रके रूपमे होता है तथा इसके भी परचात्‌ जीवके निश्चयधरंका विकास संप्तम- 
गुणस्थानके प्रथम समयमे उस जीवकी भाववतीद्क्तिके परिणमनस्वरूप स्वंविरति-निव्चयसम्यक्चारित्रके 
रूपमे होता है और जीवमे उसका सद्भाव पूर्वोक्त प्रकार षष्ठ गुणस्थानसे लेकर दर्षम गुणस्थान तक 
उत्तरोत्तर उल्कतषंके रूपमे विद्यमान रहता हैं। दश्यम गुणस्थानके आगे जीवके एकादश गुणस्थानके प्रथम 
समयमे निरचयधमंका विकास जीवकी भाववतीशक्तिके परिणमनस्वरूप औपशमिक, यथाक्ष्यात-निषचगसम्यक्‌- 
भारित्रके रूपमे होता है अथवा दशम गुणस्थानसे हो आगे जीवके द्वादश गुणस्थानके प्रथम समयम निदचय- 
धर्मका विकास उस जीवकी भाववतीशक्तिके परिणमनस्वरूप क्षाग्रिक-यथारूया त-निदचयससम्यक्चारित्रके रूपसे 
होता हैं तथा यह जोवर्क आगेके सभो गुणस्थानोमे विद्वान रहता है । 

४. पृथ्थसे स्पष्ट किया जा चुका है कि पहला व्यवहारधर्स सम्यरदर्शनक रूपमे जीवकी भाववतीशक्तिका 
हृंदयके सहारेपर होनेवाला परिणमन है और दूसरा व्यवहारघरम सम्यग्ज्ञानक रूपमे जीवकी भाववतीशक्तिका 
मस्तिष्कके सहारेपर होनेवाला परिणमन है एवं तीसरा व्यवहारघर्म नैतिक आचार तथा देश्विरति व 
सर्वविरतिरूप सम्गक्चारित्रके रूपमे भन, वचन और कायके सहारेपर होनेवाला जीवकी क्रियावतीशक्तिका 
परिणमन है । इस सभी प्रकारके व्यवहारधर्मका विकास प्रथ्ममगुणस्थानमे सम्भव है और अभव्य व भव्य 
दोनों प्रकारके जीवोमे हो सकता है। इतना अवध्य है कि उक्त सम्यग्दर्शन व सम्यशशानरूप तथा नैतिक 
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आधाररूप व्यवहारधर्का विकास प्रथम गुणस्थानमें नियमसे होता है क्योंकि इस प्रकारके व्यवहारघर्मका 
विकास किये बिता अभव्य जीवमे क्षयोपशम, विशुद्धि, देशना और प्रायोग्य इन चार लब्धियोंका तथा भव्य 
जीवमे इन लूब्धियोंके साथ करणलब्धिका भी विकास नहीं हो मकता हैं । प्रथम गुणस्थानमे देशविरति और 
संवंविरति सम्यकवारित्ररूप व्यवहास्धर्मके विकसित होनेका कोई नियम नही है, परन्तु देशविरति-सम्पक्‌- 
चारित्ररूप व्यवहारधर्ंका विकास, चतुर्थ गुणस्थानमे नियमसे होकर पचम गुणस्थातमें भी नियमसे रहता है । 
एवं सर्वविरति-सम्यक्लारित्ररूप व्यवहारधमंका पंचम गुणस्थानमें नियमसे बिकास होकर पषष्ठसे दह्षम गुणस्थान 
तक उसका सद्भाव नियमसे रहता है । 

यहाँ इतना अवद्य ध्यातव्य है कि सप्तम गुणस्थानसे लेकर दक्षम गुणस्थान तक उस व्यवहारपर्मका 
सद्भाव अंतरंग रूपमे ही रहा करता है। तथा द्वितीय और तृतीय गृुणस्थानोमे यथासभव रूपमे रहनेवाला 
व्यवहारधर्म भी अबुद्धिपृवंक ही विद्यमान रहता है। एकादश गृणस्थानसे लेकर आगेके सभी गुणस्थानोंमे 
व्यवहारघमंका सवंथा अभाव रहता है | वहाँ केवल निएचयघर्मका ही सदभाव रहता है । 
जीवको मोक्षकी प्राप्ति निश्चयघरमपृ्॑क होती है 

प्रकृतमे मोक्ष! दाब्दफा अर्थ जीव और शरीरके विद्यमान सहयोगका सवबंधा विच्छेद हो जाना है । 
जीव और शरीरके विद्य मान संयोगका स्वंधा विल्छेद चतुर्दंश गुणस्थानमे तब होता हैं जब उस जीवके साथ 
बद्ध चार अघाती कर्मोका सबंधा क्षय हो जाता है। जीवको चतुदंश गुणस्थानकी प्राप्ति तब होती है जब 
श्रयोदश गुणस्थानमें कर्मालवमे कारणभूत जीवके योगका सर्वभा निरोध हो जाता है। जीवको त्रयोदश गुण- 
स्थानकी प्राप्ति तब होती है जब जीवके साथ बद्ध शञानावरण, दर्शनावरण और अन्तराय इन तीन घाती 
कर्मोंका द्वादश गुणस्थानमे सर्वथा क्षय हो जाता है । जीवको द्वादश् गुणस्थानकी प्राप्ति तब होती है जब 
जीवके साथ बद्ध मोहनीयकमंप्रकृतियोका पुव॑ंमे यथासमय क्षय होते हुए दक्षम गुणस्थानके अन्त समयमें 
शेष सूक्ष्म लछोभप्रकृतिका भी क्षय हो जाता है । हादश गुणस्थानका अर्थ ही दद्यम गुणस्थानके अन्त समयमें 
मोहनीयकर्मका सवंथा क्षय हो जानेपर जीवकी भाववतीशक्तिके परिणमनस्वरूप शुद्ध स्वभावभूत निरचंय- 
धर्मकी पूर्णता हो जाना है। इस विवेचनसे निर्णोत होता है कि जीवको भोक्षकी प्राप्ति निदययघर्मपूर्वंक 
होती है । 


जीवको निश्चयधमंकी प्राप्ति व्यवहा रधर्मपूवंक होती है 


जीवके भाववतीक्षक्तिका निदलयधमंके रूपमें प्रारंभिक विकास चतुर्थ गुणस्थानके प्रथम समयमे होता 
हैं और उसका वह विकास पंचमादि गुणस्थानोंमें उत्तरोत्तर बृद्धिकों प्राप्त होकर एकादश गुणस्थानके प्रथम 
ओऔपशमिक-यथास्यात-निश्चयसम्यक्चारित्रके रूपमें अथवा द्वाइश गुणस्थानके प्रथम समयमे क्षायिक-यथा- 
रूयात निरवयसस्मक्चारित्रके रूपमे पूर्णताको प्राप्त होता है। निश्चयघर्मका यह विकास मोहनीयकरमंकी उन्-उन 
प्रकृतियोके यथास्थान यथासम्भव रुपमें होनेवाले उपशम, क्षय या क्षयोपशमपूर्वंक होता है । तथा मोहनीय- 
कर्मकी प्रकृतियोका यथायोग्य वह उपद्यम, क्षय या क्षयोपद्षम भव्य जीवमे आत्मोन्मुखरूप करणलब्धिका 
विकास होनेपर होता है व उसमे उस करणलब्धिका विकास क्षयोपक्षम, विशुद्धि, देशना और प्रायोग्य लब्धियोंके 
विकासपूर्वक होता है । एवं जीवमें इन छऊूब्धियोंका विकास व्यवह्ारघमंपूर्थक होता हे। यह व्यवहारघर्म 
अछुभ प्रवृत्तिसे निवृत्तिपूवंक शुभमें प्रवुत्तिर्प होता है। जोवको इसकी प्राप्ति तब होती है जब उस जीवमें 
भाववतीशक्तिके हू दयके सहारेपर होनेवाला तत्वश्रद्धानरूप व्यवहारसम्यग्दशन और मस्तिष्कके सहारेपर 
होनेवाला तस्वज्ञानरूप व्यवहारसम्यस्षानकी उपलब्धि हो जाती है । इसके विकासकी प्रक्रियाकों पूव॑मे व्यवहार- 
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चमेंकी व्यास्यामें धतकाया जा जुका है। इस विवेजनसे यह सिर्णीत होता है कि व्यवहारघर्म निएययघर्मकी 
उत्रत्तिमं कारण होता है | 

यहाँ यह ध्यातब्य है कि जीवकी अपनी भावजतीदक्तिके परिणमनस्वरूप निदचयकी उत्पत्तिमे कारण- 
भूत मोहनीयकर्मका यथायोस्य उपशम, क्षय या क्षयोपशम करनेके लिए इस व्यवहारधमंके अन्तर्गत एकान्त- 
भिष्यात्वके विरुद्ध पग्रशमभाव, विपरीतरमिध्यात्वके विरुद्ध संवेगभाव, विनयभिष्यात्यके विरुद्ध अनुकम्पाभाष, 
संक्षयभिव्यात्वके विरद्ध आस्तिकयमाव और अविवेकरूप जज्ञानमिथ्यात्वके विरुद्ध विवेकरूप सम्यस्शानभावकों 
भी अपनेमें जागृत करनेकी आवदयकता है । इसी प्रकार जीवको समस्त जीवोंके प्रति मित्रता (समानता) का 
भाव, गुणोजनोंके प्रति प्रमोदभाव, दुःखी जीवोके प्रति सेवाभाव और विपरीत दृष्टि, वृत्ति और प्रवृत्ति वाले 
जीवोंके प्रति मध्यस्थता (तटस्थता) का भाव भी अपनानेकी आवध्यकता है। इस तरह सर्वांगीणताको प्राप्त 
व्यवहारघर्म उपर्युक्त प्रकार निद्थयधमंकी उत्पत्तिमं साधक सिद्ध हो जाता है । 





निश्चय ओर व्यवहार शब्दोंका अर्थाख्यान 


सम्पूर्ण जैनागमको चार भागोंमे विभक्‍त किया गया है--१. प्रथमातुयोग (धर्मकेधानुयोग), २. घरणा- 
नुयोग, ३. करणानुयोग '४. और द्रव्यानुयोग । प्रथमानुयोग वह है जिसमें अध्यात्मकों लक्ष्यमें रखकर महापुरुषोंके 
जीवनअरित्रके आधारपर पाप, पुण्य और घ्मंका दिग्दर्शन कराया गया है। चरणानुयोग वह है जिसमें 
अध्यात्मको लक्ष्यमें रखकर पाप, पुण्य और धमकी व्यवस्थाओका निर्देश किया गया है। करणानुयोग वह है 
जिसमें जीवोंकी पाप, पुण्य और धर्ममय परिणतियों तथा उनके कारणोंका विश्लेषण किया गया है और द्रव्या- 
सुयोग बह हैं जिसमें विश्वकी सम्पूर्ण वस्तुओंके पृथक-पुथक अस्तित्वको बतलाने वाले स्वत सिद्ध स्वरूप एवं 
उनके परिणमनोंका निर्धारण किया गया है । इनमेसे चरणातुयोग, करणानुयोग और द्रव्यानुयोगमें आवश्य- 
कतानुसार विविध अर्थोर्मे निश्वय और व्यवहार शब्दोंका बहुलताके साथ प्रयोग हुआ है, इसरूिये इन दोनों 
शब्दोंका कहाँ कया अथं ग्राह्म है, इस विषयपर यहाँ विचार किया जा रहा है । 
निश्चय ओर व्यवहार दाब्दोंका व्युत्पत्य्थ 

निएचय और व्यवहार दोनों शब्दोमेसे निश्चय शब्द तो 'निस्‌” उपसर्गपूवक चयनाथंक 'चित्र' धातुसे 
अप! प्रत्यय होकर निष्पन्न हुआ है और व्यवहार छाब्द वि तथा अब' उपसगंपूर्वक हम भातुसे ण' 
प्रत्यय होकर निष्पन्न हुआ है । इस प्रकार इन व्युत्पत्तियोंके अनुसार वस्तुमें संभवनीय अभेदाश्नित व भेवाश्रित 
तथा स्वाश्नित व पराश्चित परस्परविरुद्ध धर्मयुगलोंमें एक-एक धर्म तो निदचरय शब्दका तथा एक-एक व्यवहार 
शब्दका अं समझना चाहिये । उक्त व्युलपत्तियोंके अनुसार वस्तुमें संभवनीय अभेदाश्चित व भेदाश्नित तथा 
स्वाक्षित ओर पराश्रित परस्परविरुद्ध धर्मोंके वे युगल निम्न प्रकार संग्रहीत किये जा सकते हैं-- 


अखण्डरूपता-खण्डरूपता, एकरूपता-नानारूपता, तद्गूपता-अतद्रपता, भावरूपता-अभावरूपता, नित्य- 
रूपता-अनित्यरूपता, स्वाश्रयरूपता-पराश्रयरूपता, संग्रहरूपता-विस्ताररूपता, सामान्यरूपता-विशेषरूपता, अन्यय- 
झूपता-व्यतिरेकरूपता द्रव्यरूपता-पर्यायरूपता, गुणरूपता-पर्यायरूपता, स्वभावरूपता-विभावशूपता, उद्देदयरूपता- 
विभेयरूपता, साध्यरूपता-साधनरूपता, कायरूपता-कारणरूपता, उपादानरूपता-निर्मित्तरूपता, साक्षादूपता- 
परम्परारूपता आदि । इसमे पूर्व-पूव॑ धर्म तो भप्नेदाश्रित था स्वाश्रित होनेके कारण वस्तुका निश्चयधमं और 
उत्तर-उत्तर घ्म भेदाश्चित या पराश्रित होनेके कारण वस्तुका व्यवहारघर्म समझना लाहिये। 


यहाँपर सर्वप्रथम हम यह विवेचन करने जा रहे हैं कि चरणानुयोगमें प्रयुक्त निश्चय और व्यवहार 
दाब्दोंका क्या-क्या अर्थ आगमनमें प्रहण किया गया है ? 
अरणानुयोगमें निश्चय और व्यवहार दब्दोंका अर्थ 


जैन संस्कृतिके अध्यात्मका प्रधान और अन्तिम उद्देश्य जीवों द्वारा सासारिक बन्धतोंसे छुटकारा 
पाकर आत्मस्वातंत्य प्राप्त कर छेना ही बतलाया गया है। जीवो द्वारा सांसारिक बन्धनोंसे छुटकारा था 
कैनेका नाम मोक्ष है" और इस मोक्षको प्राप्त करनेका जो उपाय है वह मोक्षमार्ग है। जैनागममें मोक्ष- 
सार्गेको सम्यरदर्शन, सम्यस्शान और सम्यकचारित्रके रूपमें प्रतिपादित किया गया है ।* सम्यग्दर्शन, सम्मस्शान 


१. अस्चद्वेत्वलमावनिर्जराम्यां कृत्स्तक्मविप्रमोक्षो मोक्ष: ।-तत्वा बंसून् १०-२ । 
३. सम्मरदर्णशलशानचारित्राणि मोक्षमार्गं, ।-सत्त्वायंसूभ १।१। 
2 


५८ : सरस्यती-गरवपुत्र ५० अंशीजर ध्याकर भाचाय अतिनत्वत-प्रत्थ 


ओऔर सम्यक्वारित्रको आगममें निश्चय और व्यवहारके भेदसे दो-दो रूप अतलाया गया है ।" इस तरह 
झोक्षमाग वहांपर दो भेदरूप बतला दिया गया है--एक निद्चयमोक्ष-मार्ग और दूसरा व्यवहारमोक्ष-मार्ग ।* 
साथ ही इतना और स्पष्ट कर दिया गया हैं कि निरचयमोक्ष-मार्ग तो मोक्षका साक्षात्‌ कारण है और 
व्यवहारभोक्ष-मार्ग परम्प रया, अर्थात्‌ निश्चयमोक्ष मांका कारण होकर भोक्षका कारण है ।* 
, जैद्धेय पण्डित दौलतरामजीने छहढालामे तीसरी ढालके प्रारम्भमे इस विषयको बहुत ही युन्दरताके 
साथ सारगभित दो पद्यों द्वारा स्पष्ट रूपमें प्रतिपादित किया है । वे पद्म ये हैं-- 
“आतम को हित हैं सुख, सो सुख आकुलता बिन कहिये । 
बाकुझता शिव माँहि न, तातें शिवमग लाग्यो चहिये।। 
सम्यरदर्दत ज्ञान चरण दिवसग सो दुविध विचारो। 
जो सत्यारथ रूप सो निशच्रथ, कारण सो बवहारो॥१॥ 
पर द्रव्यन तें भिन्‍न, आप में रुचि, सम्यकक्‍्त्व भला है। 
आप रूप कौ जानपमौ, सो सम्यरज्ञान कला है।॥ 
भाप रूप में लोन रहे थिर सम्यकू चारित सोई। 
अब ववहार मोखभग सुनिये, हेतु नियत को होई ॥२॥ 
प्रथम पशमें पण्डितजीने कहा है कि आत्माका हित सुख है, वह सुख आकुलताके अभावमे उत्पन्न होता 
है और आकुलताका अभाव मोक्षमें है, अतः जीवोंको मोक्षके मार्गमें प्रवृत्त होता चाहिये। मोक्षका मार्ग 
सम्यग्दर्शंन, सम्यरज्ञात और सम्यक्चारित्ररूप है। ये तीनों निदययरूप भी होते हैं और व्यवहाररूप भी 
होते हैं अतः मोक्षमार्ग भी निश्चण और व्यवहारके भेदसे दो प्रकारका हो जाता है। इनमेंसे सम्यग्द्शन, 
सम्यकज्ञान और सम्यक्चारित्रूप निदच्चयमोक्षमार्ग तो मोक्षका सीधा कारण है तथा सम्यग्दर्शन, सम्यग्शान 
और सम्यक्चारित्ररूप व्यवहारमोक्ष मार्ग इस निश्चयमोक्षमार्गकगा कारण होकर मौक्षका कारण है अर्थात्‌ वह 
परम्परया भोक्षका कारण है । 
द्वितीय पद्चमें पष्डितजीने कहा है कि समस्त चेतन-अचेतन पर-द्रव्योकी ओरसे मुडकर अपने आत्म- 
स्वरूपकी ओर जीवकी अभिरुचि ( उन्मुख्ता ) होता निशचयसस्यग्द्शन है, उसको अपने आत्मस्वरूपका 
ज्ञान हो जाना निष्यसम्यरक्षान है और बुद्धिपूर्वक तथा अबुद्धिपृ्ंक होनेवाली कभायजन्य पाप और 
पृष्यरूप समस्त प्रकारकी भ्रवृत्तियोंसे निवत्ति वाकर उसका अपने आत्मस्वरूपमें स्थिर हो छीन हो जाना 
सिद्चयसम्पकणारित्र है । 


१. पंचास्तिकाय-गाथा १०६। 

२. पंचास्तिकाथमें व्यवहारभोक्ष-मा्गं, गाथा १६०। पश्चास्तिकायमें मनिह्ययमोक्षा-मार्ग, गाथा १६१॥ 
निश्च यव्यवहा रमोक्षकारणे सति मोक्षकार्य संभवति ।--पंत्रास्तिकाय, गाथा १६० की टीकामें आचाये 
जयसेय । 

३. निश्चयव्यवहारयो: साध्यसाधनभावत्वातु ।-पंच्ास्तिकाय, गाथा १६० की टीकामें आचार्य अम्रृतचसत । 
पंचास्तिकाय, गाया १६२ की टीकामें आचायं अमृतचन्द्र | पंचास्तिकाय गाभा १६३ की टोकामे 
आयाय अमृतचन्द्र। साधको व्यवहारमोक्षमार्ग: साध्यों निश्च यमोक्षमार्ग. -परमात्मप्रकाश्, दीका 
पृष्ठ १४२ एवं निशचयश्यवहाराज्यां साध्यगाघनभावेन तीर्थगुरवेबतास्वरूप शातब्यम्‌ ।---प रमात्मप्रकाश 
इलोक ७ की टीका। 


है | धर्म और सिद्धान्त : ५९ 


दितीय पच्धके अन्तिम चरणमें श्रद्धेय पण्डितजोमे कहां है कि आगे छहुडालामें मिदयय-सम्यग्दर्शनादि 
रूप उबत निश्चयमोक्षमार्गके कारणभृत व्यवहारसभ्यस्दर्शनादिख्य व्यवहार मोकषमार्गेंका विवेचत किया 
जायगा। इस तरह छहूढालामें किये गये विवेचनके अनुसार व्यवहारमोक्षमार्गरूप सम्यरवर्शन, सम्यश्षात 
और सम्पक्जारिभरका पुथक-पृथक जो स्वरूप निर्धारित होता है उसका कथने यहाँपर किया जाता है । 


व्यवहा रसम्यग्ददनका स्वरूप 

छहढालामें जीव, अजीव, भास्रव, बन्ध, संवर, निर्जंरा और मोक्ष ये सात तत्त्व कहें गये हैं और कहा 
गया हैं कि इनके प्रति जीवोंके अन्त करणमें श्रद्धा अर्थात्‌ इनके स्वरूपादिको वास्तविकताके सम्बन्ध शासकी 
दुढ़ता यानी आस्तिक्यभाव जागृत हो जानेका नाम व्यवहारसम्यग्दशन है। इसके आधारपर ही जीवोंको 
निरचय-सम्मग्वशञनकी उपलब्धि होती हैं । 

आचार उमास्वामीने तस्वाथंसूत्रमें और स्वामी समनन्‍्तभद्वते रत्नकरण्डकन्रावकाचारमें सम्यग्दर्शनकां 
जो स्वरूप अतलाया है उसे ब्यवहारसम्यरदर्शनका ही स्वरूप समझना चाहिये । आचार्य उमास्वामीके तत्त्वार्भ- 
सूचके अनुसार उपर्युक्त सात तत्वोंके श्रद्धानका नाम सम्यग्दर्शन है ।” और स्वामी समन्तभद्रके रत्नकरण्डक- 
श्रावकाचारके अनुसार परमार्थ अर्थात्‌ बोतरागताके आदर्श देवों, परमार्थ अर्थात्‌ वीतरागताके पोषक शास्त्रों 
और परमार अर्थात्‌ वीतरागताके मार्गमें प्रवृत्त गुरुओंके प्रति जीवोंके अन्तःकरणमें श्रद्धात (भक्ति या आस्था) 
का जागरण हो जाना सम्यर्दर्शन है ।' 


यश्षपि तत्त्वार्थसूत्र और रत्नकरण्डकश्मावकाचारमें निबद्ध सम्यग्दर्शनके उक्त लक्षणोंमें परस्पर भेद 
दिखाई देता हैं। परन्तु तस्वतः उनमें भेद नही है, क्योंकि स्वामी समन्तभद्र द्वारा रत्नकरण्डकश्नावकाचारसें 
प्रतिपादित लक्षणसे भी निष्कर्षके रूपमें जीवोंके अन्त.करणमें उक्त सात तस्वोंके प्रति आस्तिक्य भावकी जागृति 
ही जाता ही सम्पग्दरशंनका स्वरूप निश्चित होता है । 
व्यवहारसम्परज्ञानका स्वरूप 

वीतरागताक पोषक अथवा सात तत्त्वोंके यथावस्थित स्वरूपक प्रतिपादक आंगमका श्रवण, पठन, 
पाठन, अभ्यास, चिन्तन, मनन और उपदेश यह सब व्यवहारसम्यस्शान है । इस प्रकारक सम्यण्जञानसे जीवों- 
को समस्त वस्तुओंके और विशेषकर आत्माक स्वत.सिद्ध स्वरूपका बोध होता है। जैसे आत्माका स्वत-सिद्ध 
स्वरूप शञायकपना अर्थात्‌ समस्त पदार्थोंको देखने-जाननेकी शक्ति रूप हैं। इसके आधारपर ही आत्माका 
अनावि, अनिषन, स्वाश्नित और अखण्ड (स्वरूपक साथ तादात्म्यकों लिए हुए) स्वतंत्र अस्तित्व सिंद्ध होता 
है । आत्माक इस स्वरूपको समझनेके लिये उपर्युक्त प्रकारके आगमका श्रवण, पठन, पाठन, अभ्यास, चिन्तन, 
सनन और उपदेश सहायक होता है । 

विज्ञार कर देखा जाम तो सम्यरदश्शंन प्राप्त होनेसे पूर्व ही जीवोंको इस प्रकारके सम्यक्‌ (बीतरागता- 
के पोषक) भागमशानकी संप्रासि आवश्यक है । इसलिये यद्यपि मोक्षमोर्गर्मे सम्यग्दर्शनके पूरे ही सम्यसक्षानको 
स्थान मिलना चाहिये, परन्तु वहाँ इसको जो सम्परदर्शन और सम्यकूचारित्रके मध्य स्थान दिया गया है 
इसका एक कारण तो यह है कि जीवको सम्भपदर्शन प्राप्त हो जातेपर ही उक्त प्रकारके शानका सस्‍्यकपना 


१. तस्‍्त्याथंश्रद्धानं सम्यग्दशंनम्‌ । जीवाजीवालवबन्धसंवरनिजंरामोक्षास्तत्वम्‌ ।--तत्त्वार्थंयूत्र १-२, १०४ । 
२. अद्भानं परमार्थानामाप्तागमतपोमृतास्‌ । तिमूढापोढमष्ठाडुं सम्यरदशंनमस्मयम्‌ ।। ४ ॥ 





६० : संस्यती-अरधपुत्र ० बंशीधर ध्याकश्णाजाये अभिनस्वत-पर्त्य 


(साथकत्व) माना जा सकता है और दूसरा कारण यह है कि उकस ज्ञानकी उपयोगिता मध्यदीपकल्यायसे 
सम्यन्दर्शनकी तरह सम्यक्चारित्रपर आरुूढ़ होनेके लिये भी आवश्यक है । 


व्यवहा रसम्यक्चारित्रका स्वरूप 
बुद्धिपू्वक और अशुद्धिपूर्वक होने वाली समस्स कषायजन्य पाप और पुण्यमय प्रवृक्तियोंस निवृत्ति 


पाकर अपने आत्मस्वरूपमें छीन होने रूप निचयसम्यक्चारित्रकी प्राप्तिके लिये यथाशबित अणुद्वत, महाव्त, 
समिति, गुप्ति, धर्म और तप आदि क्रियाओंमें जीवकी प्रवृत्ति होना व्यवहार्सम्यक्चारित्र है । 


निदसयसम्यक्चारित्रका अपर नाम यथारूयातचारित्र है। इसे वीतरागचारित्र और करणानुयोगकी 
इृष्टिमें औपशमिक सथा क्षायिक खारित्र भी कहां जाता है ।" इनकी प्राप्ति जीवोंकों उपदमश्रेणी बढ़कर 
११वें गुणस्थानमें पहुँचनेपर औपशमिक चारित्रके रूपमें अथवा क्षपकश्नेणी चढ़कर १२वें गुणस्थानमें पहुँचने 
पर क्षायिक घारित्रके रूपमें होती है। परन्तु ११वें गुणस्थानके औषशमिक चारित्र और १२वें गृणस्थानके 
क्षायिक चारित्रमें इतना अन्तर है कि उपशमश्रेणी बढ़कर ११वें गुणस्थानमें पहुँचने वाला जीव अन्तर्मृहरतंके 
अल्पकालमें हो पतनकी ओर मुह जाता है। अतः जहाँ उसका औपदामिक चारित्र तत्काल (अन्तर्मुहतंमे) 
समाप्त हो जाता है वहाँ क्षपकश्रेणी चढ़कर १२वें गुणस्थानमें पहुँचने वाले जीवका क्षायिक चारित्र स्थायी 
रहता है और वह जीव पतनकी ओर न मुड़ कर अस्तर्मूह॒तके अल्पकालमे ही १२वें गुणस्थानसे १३वें गुणस्थान 
में पहुँच कर सर्वज्ञताक्ो प्राप्त कर लेता है। इसी निशलयचारित्रकी प्राप्तिके लिये चतुर्थ गुणस्थामका 
अविरतसम्यग्दृष्टि जीव पाँचवें गुणस्थानमें अणुक्रत धारण करता है तथा और भी आगे बढ कर छठे गुणस्थान 
में महात्रत भी घारण करता है। इतना ही नहीं, घोर तपश्चरण करके आगे बढ़ता हुआ वह जीव सातवें 
गुणस्थानमें छुद्धो पपोगकी भूमिकाको प्राप्त हो कर आत्मपरिणासोकी उत्तरोत्तर बढ़ती हुई यधायोग्य विशुद्धिके 
आधारपर उपशमश्रेणी या क्षपकश्रेणी माइता है। हस तरह कहना चाहिये कि जन तक उस जीवको उपर्युक्त 
निदचयसम्यक्चारित्रकी प्राप्ति नही हो जाती है तब तक वह पाँचवें और छठें गुणस्थानोमे तो बुद्धिपूक 
और सातवेंसे छेकर १०वें तकके गुणस्थानोंमें अबुद्धिपृवंक उपर्युक्त व्यवहारचारित्रकी पालनामे ही लगा 
रहुता है। इस व्यवह्ारघारित्रका भी अपर नाम सरागचारित्र और फरणानुयोगकी दृष्टिमे क्षायोपशमिक 
आरित्र है । 

यद्यपि अणुश्तत और महाव॒त तथा समिति, गुप्ति, धर्म एवं लपश्यरण आदि क्रियाएँ पुर्वोक्त सम्यरदर्शन- 
से रहित कोई-कोई सिथ्यादृष्टि जीव भी करने रूगते हैं। इतना ही नही, इन क्रियाओंको संलूग्नताके साथ 
करनेसे वे यथासंभव स्वगंमें जन्म घारण करके नवे ग्रैवेयक तक भी पहुँच जाते हैं, परन्तु यह बात ध्यानमें 
रखते भोग्य है कि इन क्रियाओंकी निश्चयसम्यक्चरित्रकी प्राप्तिपूर्वक मोक्षप्राप्तिरूप साथकता सम्यग्दर्शनके 
आषार पर ही हुआ करती है, अन्यथा नही, क्योंकि जीव जब तक मिथ्यादुष्टि बना रहता है तब तक उसको 
अप्रत्यास्यानावरण और प्रत्याह्यातावरण कषायोंका क्षयोपक्षम होना असंभव है जबकि अजुश्नत और महात्रंत 
आविरूप व्यवहारसम्यक्चारित्र यथायोर्य इन कषायोंका आगममें बतकायी गयी प्रक्रियाके अनुसार क्षयोप- 
हम होनेपर ही उत्पन्न होता है। “ 


इस विवेचनसे यह बात स्पष्ट हो जाती है कि चरणानुभोगमें जो सम्यग्दशंनादि रूप निश्चय और 





१. प्रव्धनसार, गाया ७ । 
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व्यवहारके मेंदसे दो प्रकारके मोक्षमामंका कथन मिलता है उसका आदधाय निदचयभोक्षमार्गकों तो मोक्षका 
साक्षात्‌ कारण बतछाना है तथा व्यवहारमोक्षमा्गंको मोक्षका पर॑परया अर्थात्‌ निएययमोक्षमार्गंका कारण 
होकर मोक्षका कारण बतलाना है। विचार कर देखा जाय तो यह आहध्य 'मोक्षमार्ग” हाब्दके साथ रूगे हुए 
निश्चय और व्यवहार हाब्दोसे ही ध्वनित होता है । इसी प्रकार निदच्यमोक्षमागंस्वरूप निए्चयसम्यग्दर्शन 
निश्थयसम्यरक्षान और निश्चयसम्यक्चारित्रको तो कार्यरूप तथा व्यवहारमोक्षमार्गस्वरूप व्यवहारसम्यग्वश्ंन 
व्यवहारसम्यकशान और व्यवहारसम्यक्चारित्रकों उस निश्चयमोक्षमार्गस्वरूप सम्यर्दर्गनादिका कारणरूप 
बतलाना भी उसीका आशय है। यहाँपर भी यदि विचार करके देखा जाय तो यह आएशय भी सम्यर्दर्शन 
आदि शब्दोंके साथ लगे हुए निश्चय और व्यवहार शब्दोंसे ही घ्वनित होता है। इस तरह ज्ञात होता है कि 
चरणानुयोगके प्रकृत प्रकरणमें मोक्षमा्ग शब्दके साथ रंगे हुए निवजयय और व्यवहार दव्दोका क़मसे कारण 
की साक्षाहपता और पर॑परारूपता ही अर्थ होता है तथा सम्यर्दर्शन, सम्यरज्ञान और सम्यकचारित्र शब्दोंके 
साथ छगे हुए निश्यय और व्यवहार शब्दोंका क्रमसे निदपययरूप और व्यवहाररूप सम्यम्दर्शनादिककों काये- 
रूपता और कारणरूपता ही अर्थ होता है। इस तरह यह विवेखन हमे इस निष्कृषंपर पहुँचा देता है कि 
मोक्षप्राप्तिके छिये जीवकों मोक्षके साक्षात्‌ कारणभूत निशययसस्यग्दशंन, निःचयसम्यश्शान और निदचयसम्यक्‌- 
चारित्रकी तथा परंपरया कारणभृत व्यवहारसम्यग्दशंन, व्यवह्ारसम्यशज्ञान और व्यवहारसम्यकज्ारित्रकी 
अनिवाय आवदयकता है। ऐसी स्थितिमे जो व्यक्ति निदचयमोक्षमार्गरूप निद्चयसम्यग्दशंनादिककी प्राप्तिके 
बिना केवल व्यवहारमोक्षमागंख्य व्यवहार सम्यर्दर्शनादिकसे ही मोक्षप्राप्ति कर लेना चाहते हैं, थे गलती 
पर है । कारण कि तपर्यक्त विवेचनके अनुसार उन्हें अपने मोक्षप्राप्ति रूप उह्देश्यमें सफलता मिलना असंभव 
है । इसी तरह जो अ्यक्तित ऐसा कहते हे कि “जब निशचयमोक्षमा्गके बिना भोक्षकी प्राप्ति नहीं ह सकती 
है तो निशंचयमोक्षमा्गंकी प्राप्तिका ही जीवको प्रयत्न करना चाहिये, व्यवहार मोक्षमार्गके ऊपर ध्यान देनेकों' 
कुछ भी आवश्यकता नही है'', तो ये व्यकित भी गलतीपर है, क्योकि ऊपरके विवेचनसे यह भी स्पष्ट हो 
जाता है कि जीवको व्यवहारमोक्षमार्गपर आरूढ़ हुए बिना निरचयमोक्षमार्गको प्राप्ति होना असंभव है। 
यह बात पूर्वमे हो स्पष्ट की जा चुकी है कि मोक्षमार्गके अंगभूत निदचयसम्यकचारितश्रकी प्राप्ति जीबकी 
औपदमिकरूपमे तो उपकमश्रेणी माड कर ११वें गुणस्थानमे पहुँचनेपर ही होती है और क्षाय्रिकरूपमें 
क्षपकश्रेणी माड कर १२वें गुणस्थानमें पहुँचनेपर ही होती है । इस प्रकार कहना चाहिये कि जब तक जीव 
उपक्षम या क्षपक श्रेणी माइकर ११वें अथवा १२वें गुणस्थानमें नहीं पहुँच जाता है तब तक अर्थात्‌ १०वें 
गुणस्थात तक उसके व्यवहारसम्यक्चारित्र, जिसे सरागचारित्र या करणानुयोगकी दृष्टिसे क्षायोपशमिक- 
चारित्र कहा जाता है, ही रहा करता है । 

इससे यह मान्यता खण्डित हो जाती है कि  व्यवह्ारसम्यकजारित्रकों धारण किये बिना ही निश्यय- 
सम्यकलारित्र की उपलब्धि जीवको संभव है”, कारण कि अविरतसम्यस्दृष्टि जीव ययायोग्य गुणस्थानक्रमसे 
बहता हुआ ही ११वें या १२वें गुणस्थानमें पहुंच कर निरचयसम्यक्चारित्र को उपलब्ध कर सकता है और 
यह बात स्पष्ट की जा चुको है कि १०वें गुणस्थान तक व्यवहारसम्यक्चारित्र ही सरागचारित्र या यों कहिये 
कि क्षायोपशमिकचारित्र के रूपमें रहा करता है । 

उपयुक्त कथनसे एक यह मान्यता भी खण्डित हो जाती है कि 'जिस जीवकों निशतयसम्यक्यारित्र- 
की प्राप्ति हो जाती है उसके व्यवहारचारित्र हो ही जाता है ।” कारण कि पूर्बोक्त प्रकारसे व्यवहारसम्पक्‌ू- 
आरित्रका अभाव हो जाने पर ही नि३जयसम्यफ्चारित्रकी प्राप्ति जीवको होतो है। क्‍या कोई व्यक्ति इस 
बातको स्वीकार करेगा कि क्षायोपशमिकचारित्ररूप सरागचारित्र या व्यवह्यरचारित्रका सदुभाव रहते हुए भी 


६ : सररकली-अरकपुरजण प॑० वंश्ीघर व्याफरणासार्थ अलिनम्दग-प्रस्थं 


जीव औपशसिक या क्षामिकर्प भीतरागचारित्र, यथाल्यातचारित्र या निदणयचारित्र रह सकता है ? अर्थात्‌ 
कोई भी व्यक्ति इस बातकों स्वीकार नही करेगा और यही कारण है कि आचायं अमृतचन्द्रने समयसार गाथा 
३३५ की टीकामें व्यवहाराजार सूत्रका" उद्धरण बेकर व्यवहारसम्यकचारित्रको तब तक अमृतबुम्भ कहा है 
जब तक जोवको निशच्षयसम्यक जारित्रकी प्राप्ति नहीं हो जाती है और भगवाम बुन्दछुन्दने उसी व्यवहार- 
सम्यक्वारितको तव विश्वकृम्मकी उपना दे दी है जब जीवको निए्ययसम्यकचारित्रकी उपलब्धि हो जाती 
है /* इस तरह बह बात निर्णीत हो जाती है कि अब तक जीवको निश्चयसम्यक्चारित्रकी प्राप्सि नहीं हो 
जाती है तब तक मोक्षप्राप्तिकें उद्देश्यसे परंपरया मोक्षके कारणभूत व्यवहारसभ्यकचारित्रकी नियमसे उपयो- 
लिता है। लेकित तभो लक व्यवह!रसम्यक्वारित्रकी उपयोगिता है जब तक जीवको मिष्चयसम्यक्चारिश्रकी 
क्राष्ति नहीं हो जाती है, भागे नहीं । 

अब आगे इस बात पर विधार किया जाता है कि आग्ममें निश्जयमोक्षमार्गंको जो भृताथ्थ, सदुभूत, 
आस्तविक या सत्या्थ आदि नामोसे पुकारा जाता है और व्यवहार्मोक्षमागंको जो अभृतार्थ, असद्भूत, अ- 
बस्‍्तविक या असत्यार्थ आदि नामोंसे पुकारा जाता है, ती इसमें आगमका अभिप्राय क्या है ? 

आगममें निश्चयमोक्षमार्गको जो भूतार्थ आदि नासोसि पुकारा जाता है इसमें आगमका अभिभक्‍ाय 
इतना हीं छेना चाहिये कि निएचरयमोक्षमार्गंकी इससे साक्षात्‌ कारणताका बोध हो जाता है और चेकि मोक्ष- 
की साक्ात्‌ कारणताका व्यवहारमोक्षमागंमे अभाव पाया जाता है, कारण कि उसमें तो परंपरया ही कारणता 
पायी जाती है । अतः उसे अभूतार्थ आदि नामोंसे पुकारा जाता है। लेकिन इसका यह अर्थ कदापि नहीं लेना 
चाहिये कि व्यवहारमोक्षमा्गकी मोक्षकी प्राप्लिमें कुछ भी उपयोगिता नहीं है, वह तो वहाँ पर सर्वथा अकि- 
जित्कर ही है'', कारण कि पूर्वोक्त प्रकारसे व्यवह्ारमोक्षमार्ग मोक्षप्राप्तिमें परंपरया कारण नि यमसे होता है । 
इस तरह व्यवहारमोक्षमागंगें मोक्षप्रतप्तिकी साक्षातु कारणताफा अभाव रहनेसे जहाँ अभृताथता आदि धर्म 
सिद्ध होते हैं वहाँ उसमें मोक्ष प्राप्तिकी परपरमा कारणताका सदुभाव रहनेसे भूतार्थता आदि धर्म भी सिद्ध 
होते हैं। इस तरह कहना चाहिये कि निश्चयमोंक्षमार्ग तो सर्वधा भूतार्थ आदि है क्‍योंकि उसमे मोक्षकी 
साक्षात्‌ कारणता विध्वमान है और व्यवहारभोक्षमागं कर्थचित्‌ भूतार्थे आदि हैं बयोंकि उसमे मोक्षकी 
परंपरया कारणता विद्यमान है और कर्थंचित्‌ अमृतार्थ आदि भी हैं क्योकि उसमें भोक्षकी साक्षात्‌ कारणताका 
अभाव है । इस तरह इसे सवंधा अभूला्थ तो नहीं माना जा सकता है, कारण कि जब पूर्वोक्त प्रकारसे 
व्यवहारसम्यक्चारित्रका सदभाव १०वें गुणस्थान तक मानना अनिवार्य हैं, ११वें और १२वें गुणस्थानमें ही 
निशच्चयसम्यक चारित्रकी उपलब्धि जीवकों होती है तो इसे मोक्षका सर्वंधा अकारण कैसे माना जा सकता है, 
जिससे कि इसे सर्वधा अभूताथे आदि माना जा सके ? 

इस कथनका तात्पर्य यह है कि मोक्षप्राप्तिके साक्षात्‌ कारणभूल निए्चयमोक्षमार्गकी प्राप्ति किसी 
जी जीवको व्यवहारमोक्षमार्सको अपनाये बिता संभव नहीं है। अर्थात्‌ निदश्रयमोक्षमा्गंकी प्राप्सिके लिये 
प्रत्येक जीवकों हर हालतमें व्यवहारमोक्षमा्ग को अपनाना ही होगा । 

इतना स्पष्टीकरण हो जानेके बाद जो व्यक्ति व्यवहार्मोक्षमार्गको संसारका कारण मानते हैं वे बहुत 
१. अपडिकमण अपरिक्षिरंणं अप्पडिहारों अधारणा चेव | अणियली य अणिदा5गर्हाधसोही प विसकुंभो ॥१॥ 

पंड़िकमर्ण पस्सिरणं परिहारों धारणा णियत्ती य । णिदा गरहाः सोही अट्वुविहों अमयक्‌भों दु ॥२॥। 


ई “--अयवहाराता रसूभ 
२. समक्‍सार, गाया, ३०९-३०७ 4 
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भारी भूल करते हैं। कारण कि संसारके मुख्य कारण तो मोहलीय कर्मफे उम्रयसे होने वाले मिव्यादर्शंन, मिध्या- 
शत और मिव्यायारित्र ही हैं तथा व्यवहार अर्थात्‌ क्षायोपष्तमिक मोक्षमार्मसे देशभाती प्रकृतियोंका उदय 
विद्यमान रहता है वह यद्यपि संतारका कारण होता है छेकिग उसमें (क्षायोपशमिक भोक्षमार्गमें) जितना अंश 
यवाविधि उपक्षम या क्षमके रूपमें सर्वंधाती कर्मके उदयामावरूप रहा करता है वह कभी संसारका कारण 
नहीं होता हैं ।* यही कारण है कि देशचाती प्रकृतिके प्रभावते ऐसा जीब तर कर उत्तम गतिमें ही जन्म लिया 
करता है और परंपरया उस देशघाती प्रकृतिके प्रभावकों समाष्त करके मोक्ष भी आप्त कर लेता है।? 

निएचयमोक्षमार्गकी सर्वया भूताता और व्यवहार मौक्षमार्की कर्थाणित्‌ भूतार्यता और कर्यजित्‌, 
अभृताथताको सिद्धिसें एक तक यह भी है कि निरणयमोक्षमार्य सर्बधा बन्घका अकारण है जबकि व्यवहार" 
मोक्षमार पूर्वोक्त प्रकारसे कर्षंचित्‌ अस्थका अकारण है और क्थंलित्‌ बल्थका कारण भी है। अतः मुक्तिका 
सर्वथा कारण होनेसे निश्चयमोक्षमागंकों सवंथा भूतार्थ आदि कहना उचित है और कंथंचित्‌ अन्घका कारण 
तथा कर्यलित्‌ बर्थका अकारण होमेसे जब व्यवहारमोक्षमार्गम कर्मात्रित्‌ संसारको कारणता ओर कर्मचित्‌ 
मुक्तिकी कारणता सिद्ध हो जाती है तो एक प्रकारसे उसे मुक्तिकी कर्भोांष्रित अकारणताके आधारपर कर्षणित्‌ 
अवास्तविक या अभूता थे आदि मानना तथा भुक्तिको कथंचित्‌ कारणताके आधार पर कर्षचितृ वास्तविक या 
भूतार्थ आदि मानना ही उचित है। उसे सर्वधा अभूतार्थ मानना तो बिलकुल अनुजित है, क्योंकि सबंधा 
अभृताधंता तो ससारके सवंधा कारणभूत या मोक्षके सर्वभा अकारणभूत्त भिभ्यादर्शन, मिथ्याज्ञात और मिथ्या- 
चारित्रमें सिद्ध होती है। यदि व्यवहार अर्थात्‌ क्षायोपह्ामिक मोक्षभा्गमें सबंधा अभृतार्थता स्वीकार की जाययो 
तो फिर उसका मिथ्याद्शनादिकी अपेक्षा भेद ही गया रह जायेगा ? ब्र्ात्‌ कुछ भेद नही रह जायगा । 


करणानुयोगमें निश्चय और व्यवहार शब्दोंका अथ॑ 

इस लेखके आरम्भमें हम कह आये हैं कि करणानुयोग यह है जिसमें जीधोंकी पाप, पृण्प और धर्म- 
मय परिणतियों तथा उनके कारणोंका विश्लेषण किया गया है और आगे चल कर एक स्थान पर हम यह भी 
कह आये है कि आत्माका स्वभाव श्ञायकपना अर्थात्‌ विध्वके समस्त पंदाोंकी देखने-जाननेकीं शक्ति रूप है । 
प्रकृतमे जो कुछ विवेचन किया गया है वह सब इसके आधार पर ही किया गया है । 


उपर्युक्त प्रकार शञायकपना आत्माका स्वत.सिद्ध स्वभाव है। इसलिये इस आधार पर एक तो आत्माका 
स्वतंत्र और अनादि-निधन अस्तित्व सिद्ध होता है, दूसरे, जिस प्रकार आकाश अपने स्वतःसिद्ध अवगाहक 
स्वभावके आघार पर विश्वकी सम्पूर्ण वस्तुओंको अपने उदरमें एक साथ हमेशा समाये हुए रह रहा है उसी 
प्रकार आत्माकों भी अपने स्वतःसिद्ध ज्ञायक स्व॒भावके आधार पर विश्वकी संपूर्ण वस्तुओंको एक साथ हमेशा 
देखते-जानते रहना चाहिये, परन्तु जो जीव अनादिकालसे संसार-परिश्रमण करते हुए अभी भी इसी चक्रमें फेसे हुए 
हैं उन्होंने अनादिकालसे भ्रभी तक न तो कभी विश्वकी संपूर्ण वस्तुओंको एक साथ देखा-जाता है और त थे 
अभी भी उन्हें एक साथ देख-जान पा रहे है। इतना ही नहीं, इन संसारी जीवोंमें एक तो तरतमभावस्ते 
शानको मात्रा अल्प ही पायी जांती है। दूसरे, जितनी मात्रामें इनमें ज्ञान पाया जाता है वह भी इस्द्रियादिक 
अल्य साधनोंकी अधोनतामें ही हुआ करता है । एक बात और है कि ये संसारी जीव परदार्थोंको देखने-जानमेकक 


१. पुरुषाधंसिद्धद्चपाग, इछोक २१९, २१३, २१४। 
२. प्रवचनसार, गाया, १ १-१२ । 
३. पुरषाथंसिड्धुपाय, इलोक २९ । 
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परचात उन जाने हुए पदार्थोम्तिं इष्टपत या अभिष्टपनकी कल्पनारूप भोह किया करते हैं ओर तब ये दृष्द 
कल्फ्साके विधयभूत पदार्थमिं प्रीतिर्ष राग तथा अनिष्ट कल्पनाक विषयभूत पदार्थोमें अप्रीति (घृणा) रूप 
हष सतत किया करते हैं जिसका परिंणाम यह होता है कि उन्हें सतत इृष्ट कल्पताके विषयभूत परदार्थोकी 
प्राप्सिमें शो हव॑ हुआ करता है तथा अनिष्ट कल्पनाके विषयमूत पदार्थोकी अप्राप्तिमि और दृष्ट कल्पताके 
विषयभूत पदार्थोकी अप्राप्तिमें विधाद हुआ करता है। यदि किन्ही-किन्ही जीवोकों इस प्रकारसे ह॑ और 
वियाद न भी हो, तो भी ऐसे जोव भी जब शरीरकी अधोनतामें ही रह रहे हैं और उनका अपना शरीर भी 
किन्हीं दूसरे पदार्थोंकी अधीनता स्वीकार किए हुए है तो ऐसी स्थितिसें शरीरके लिये उपयोगी आवश्यक 
पदार्थोंकी प्राप्ति व अप्राप्तिमें अथवा शरीरके लिये पीडाकारक पदार्थोंकी अप्राप्तिमे और प्राप्सिमे उन्हें भी क्रमसे 
सुक्ष व दुः:खका संवेदन हुआ करता है । इसके अतिरिक्त सभी संसारी जीव अनादिकालसे अभी तक कभी देव, 
कभी भनुष्य, कभी तिर्यंच और कभी नारक भी हुए है । कभी एकेन्द्रिय, कभी द्वीन्द्रिय, कभी त्रीइन्द्रिय, कभी 
चतुरिन्द्रिय और कभी पंचेन्द्रिय भी हुए है । इसो तरह कभी मनरहित असंशी और कभी मनसहित संज्ञी भी 
हुए हैं। इन्होंने कभी पृथ्वीका, कभी जलका, कभी तेजका, कभी वायुका और कभी वनस्पतिका भी शरोर 
घारण किया है। हम यह भी देखते है कि एक ही श्रेणीके जीवोंके शरीरोमें भी परस्पर विलक्षणता पायी 
जाती है । साथ ही कोई जीव लोकमे प्रभावशाली देखे जाते है और कोई जोव प्रभावहीन भी देखें जाते है । 
एक जीव में उच्चताका और एक जीवमें नीचताका भी व्यवहार लोकमे देखा जाता है। इसी प्रकार भरत्येक 
जीवको जन्म-सरण भी घारण करना पढ़ रहा है । 


यह सब क्यों हो रहा है ? इसका समाधान आगम-च्न्थोंमें इस प्रकार किया गया है कि प्रत्येक ससारी 
जीव अपने स्वत'सिद्ध जानने-देखनेके स्वभावकों न छोडते हुए भी अनादिकालसे स्वर्ण-पाषाणकी तरह पौदु- 
शलिक कर्मोंके साथ सम्बद्ध (सिश्चित) यानी एकक्षेत्रावगाहीरूपसे एकमेकपनेकों प्राप्त हो रहा हैं ।' ये कर्म 
ज्ञानावरण, दर्शनावरण, वेदनीय, मोहनीय, आयु, नाम, गोत्र और अन्तरायके भेदसे आठ प्रकारके आगममे 
बतलाये गये है।'* आगममें यह भी बतलाया गया है कि ज्ञानावरणकर्मका कार्य जीवकी जाननेकी शक्तिको 
आषुत करना है, दर्शंनावरणकर्मका कार्य जीवकी देखनेकी 'शक्तिको आयुत करना है, वेदनोयकर्मका कार्य 
जोवको परपदार्थोके आधारपर यथायोग्य सुख और दु'खका संबेदन कराना है, मोहनीयकर्मका कार्य जीव- 
को परपदार्थोॉके आधार पर मीही, रागी और द्वेषी बनाकर उच्चित-अनुचितके भेदसे रहित प्रवृत्तियोमे 
व्यवहृत कराना है, आयृकर्मका काय॑ जीवको प्राप्त शरीरमें सीमित कारू तक रोक रखना है, नामकमंका 
कार्य जीवको मनुष्यादिरूपता प्राप्त कराता है, गोत्रकर्मका काये कुछ, शरीर और आचरण आदिके आधार- 
पर जीवमें उच्चता-नीचताका व्यवहार कराना है और अन्तरायकर्मका कार्य जीवकी स्वावलम्बन शक्तिका 
घात करना है।* 

करणानुयोगकी व्यवस्था यह है कि इन सब प्रकारके कर्मोंको जीव हमेशा अपने विकारी भावों (परि- 
णामों) द्वारा बाँधता है ओर तब ये कर्म जोवके साथ बंध कर उसमें सीमित कालके लिये अपनी सत्ता बना 


१, गोम्मटसार कमकाण्ड, गाथा २ । 
२. वही, गाथा ८। 


३. किस कर्मका क्‍या कार्य है, इसकी सामान्य जानकारीके छिग्रे गोम्मट्सार कर्मकाण्डकी गाथा १० से 
गाथा ३३ तक देखना चाहिमे। 
४. समयसार, गाया ८० । 
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केले हैं तथा अन्तमे उदयमें आकर अर्थात्‌ जीवको अपना फलानुभव कराकर ये कर्म तो निर्जरित हो जाते है" । 
केकिन उस फलानुभवसे प्रभावित होकर अपनेमें उत्पल्त विकारी भावों द्वारा वह जीव दूसरे इसी तरहके 
नवीन कम्मोसे पुन. बँध जाता हैं । ये कर्म उदयमें आकर अपना फलानुभव जिस ख्पमें जीवेकों कराते हैं वह 
जीवका औदयिक भाव कहछाता है क्योंकि जीवका उस रूप भाव उस करमंका उदय होनेपर ही होता है, 
अन्यथा नहीं। कदालित्‌ कोई जीव अपनेमे सत्ताको प्राप्त यथायोग्य किसी कर्ंको अपने पुरुषाय 
हारा इस तरह शक्तिहीन बना देता है कि वह कर्म अपनी फलूदानशक्तिको सुरक्षित रखते हुए भी 
जीवको एक अत्तर्महर्तके छिये फल देनेमे (डदयमें) असमर्थ हो जाता है, कर्मकी इस अवस्थाका नाम 
उपशम है और इसके होने पर जीवकी जो अवस्था होती है उसे जीवका औपद्ममिक भाव कहते है ।* 
कदचित्‌ कोई जीव अपने पुरुषार्थ द्वारा कमंको सर्वथा शक्तिहीन* बना देता है, जिससे वह कर्म उस जोबले 
अपना सम्बन्ध सवेधा समूल विछिन्न कर छेता है | कमंकी इस अवस्थाका नाम क्षय हैं और इसके होने पर 
जीवकी जो अवस्था होती है उसे जीवका क्षायिक भाव कहते है ।४ इसो प्रकार कदाक्षित्‌ कोई जीव अपना 
पुरुषार्थ इस तरह करता है कि कर्मके कुछ अंश (देशघाती रूप) तो उदय रूप रहे, कुछ अंश (सर्वधाती रूप) 
उदयाभावी क्षयरूप हो जावें और कुछ अंदर (सववंधातीरूप) सदवस्थारूप उपशमकी स्थितिको प्राप्त हो 
जावें तो इसका नाम कर्मकी क्षयोपष्म अवस्था है और इसके होने पर जीवकी जो अवस्था होती है उसे जीव- 
का क्षायोपशमिक भाव कहते है” । क्षायोपशमिक भावका अपर नाम मिश्र भाव भी है । 


इस प्रकार कहना चाहिये कि कर्मोके यथायोग्य उदय, उपशम, क्षय और क्षयोप्म होने पर जीवकी 
अवस्थायें भो क्रमश औदणिक, औपशमिक, क्षायिक और क्षायोपद्षमिकरूप हो जाया करती है' । अब इनमें प्रदि 
कारणताकी व्यवस्थाकी जाय तो कहा जा सकता हैं-जोवकी इस ओऔदधिकादि अवस्थाओंकी उत्पत्तिमें कर्म 
तो अपनी उदयादि अवस्थाओके आधारपर व्यवहारकारण होता है और जीव स्वयं निदवयकारण है। 
जैसा कि नयचक्रकी निम्नलिखित गायासे स्पष्ट होता है-- 
“बंधे च मोक्‍्ख हेऊ अण्णो ववहारदों य णायव्यों । 
णिच्छयदों पुण जीवों भणिदों खलु सव्बदरिसीहि ॥२३५॥ 
अर्थात्‌ बन्ध और मोक्षमे अन्य अर्थात्‌ कर्म अपनी यथायोग्य उदय, उपशम, क्षय और क्षयोपद्यमरूप 
अवस्थाओंके आघार पर व्यवहारख्पसे कारण होता है और जीव निदचयरूपसे कारण होता है । 
यहाँ पर ''कमं व्यवहाररूपसे कारण होता है”” इसका अभिप्राय यह है कि कर्म निमित्त या सहायकरूप- 
से कारण होता है और “जीव निश्चयडुपसे कारण होता है” इसका अभिप्राय यह है कि जीव उपादान- 
रूपसे कारण होता है । इस प्रकार कहना चाहिये कि उक्त गाथा द्वारा कर्ममे जीवके बन्ध और मोक्षको 
उत्पत्तिके प्रति यथायोग्य उदय, उपशम, क्षय और क्षयोपशमके आधारपर निर्मित्तवारणताका सदुभाव सिद्ध 


१. विपाकोबनुभब. । स यथानाम । ततर्ल निज॑रा ।-तत्त्वाथंसूत्र ८२१, २२, २३। 
२. पंचाध्यायी, २।६७ । धवला पुस्तक १ पृष्ठ २१२ । 
३. पंचाध्यायी, ९१९६८ । पंचास्तिकाथ, गाथा ५८ तथा उसकी टीका 
४. पंचाध्यायो, २-९६९ । >धवरू, पुस्तरू १, पु० २१२। 
५. बही, २९६६ । 
६, बही, २९६२ । 
९ 


६६  सरह्यती-धरवपुत्र पं० बंधीचर व्याकश्णाजायं अभिनरदन-प्न्‍्य 


होता है तथा जीव स्वयं अपने उस बन्ध और मोक्षके प्रति उपादात कारण होता है। इसका तात्पर्य 
यह है कि जब कर्मकी उदय, उपक्षम, क्षण अथवा क्षयोपशमरूप अवस्थाएँ होती हैं तब जीव अपनी 
विकारी योग्यताके कारण क्रमश: औंदयिक, औपणमिक, क्षायिक अथवा क्षायोपशमिक अवस्थाओंके रूपमें 
कपनी परिणति बना लेता हैं। यानी जीव इत औदयिकादि परिणतियोके रूपमे परिणत हो जाया करता है, 
कर्म तो अपती उदयादि अवस्थाओके आधारपर आत्माकी उन अवस्थाओंकी उत्पत्तिमे सहायक मात्र हुआ 
करता है ।" अर्थात्‌ कर्मकी कोई परिणति यहाँपर जीवकी परिणति बन जाती हो--ऐसी बात नहीं है! 

/उपादीयत अनेन”” इस विग्नहुके आधारपर 'उप' उपसर्ग पूर्वक आदानार्थक “आ” उपसर्ग विदिष्ट 
दा” घातुसे कर्ताके अर्थमे 'ल्युट” प्रत्यय होकर उपादान शब्द निष्पन्न हुआ है, जिसका अर्थ यह होता है कि 
जो कार्यरूप परिणत हो उसे उपादान कहते हैं ।* इसी प्रकार “निमेद्यति” इस विग्रहके आघारपर नि 
उपसर्ग पूर्वक स्नेहाथंक 'मिद्‌' धातुसे कर्ताके अर्थमें 'क्त” प्रत्यय होकर 'निमित्त' शब्द निष्पन्न हुआ है। मित्र” 
शब्द भी इसी स्नेहार्थंक मिद्‌” धातुसे क्र” प्रत्यय होकर निष्पन्न हुआ है ! इस तरह कहना चाहिये कि जो 
मित्रके समान उपादानका स्नेहन करे अर्थात्‌ उपादानको उसकी अपनी परिणतिमे भिन्रके समात सहयोग प्रदान 
करे वह निमित्त कहलाता है | 

यद्यपि यहाँपर यह बात ध्यान देने योग्य हैं कि उपादान स्वयं कार्यरूप परिणत होनेके कारण 
“स्वाधितो निश्चय “३ इस आगमवाक्यके अनुसार उसे कार्यंका निशवयकारण मानना उचित है और कार्यरूप 
परिणत न होकर उपादानको उसकी अपनी कार्यरूप परिणलिमे सहयोग मात्र देनेके कारण “पराक्षितों व्यव- 
हार हस आममवाक्यके अनुसार निमित्तको कार्यका व्यवहारकारण मानता उचित है, परन्तु साथ ही यह 
बात भी ध्यान देने योग्य है कि उपांदात और नि्भित्त दोनों कारणोंमें निश्वयकारणता और व्यवहारकारणता- 
का अन्तर रहते हुए भी कार्यक्री उत्पत्तिमे दोनों ही कारण उपयोगी सिद्ध होते हैं। इसलिये जिस प्रकार 
उपादान कारणकों निदचयकारणके रूपमे भूतार्थ, सदूभूत, वास्तविक या सत्याथं कहा जाता हैं उसी प्रकार 
निर्मित्तकारणको भी व्यवह्ारकारणके रूपमे भूता्ं, सदूभूत, वास्तविक या सत्याथ कहा जाना अयुकत नहीं है, 
क्योंकि जिस प्रकार उपादानका कार्यरूप परिणत होना वास्तविक हैं उसो प्रकार निभित्तका उपादानको कार्यरूप 
परिणतिमें सहायक होना भी वास्तविक है । इतनो बात अवदय है कि ल्कि निमित्त उपादानकी तरह कार्यरूप 
परिणत नहीं होता, अत. इस दृष्टिस उसमे यदि अभूतार्थता आदि घर्मोका सद्भाव माना जाय तो यह भी 
असंगत नही है। इस प्रकार कहना चाहिये कि उपादान चूंकि कार्यरूप परिणत होता है इसलिये सर्वथा 
भूतार्थ आदि है और निमित्त चूंकि कार्यरूप परिणत नहीं होता, इसलिये तो कथचित्‌ अभूताय॑ आदि है 
लेकिन उपादा नकी कार्यरूप परिणलिमे सहायक होता है, अतः कथ्थंचित्‌ भूता्थ आदि भी है। अत. जो व्यक्ति 
निर्मित्तको कार्योत्पत्तिमें सवेथा अकिचित्कर मानकर उसे सर्वथा अभूतार्थ आदि मान लेना चाहते है उसका 
यह प्रयास गलत ही है । 

अनुभवमें यह बात आती है. कि उपादानकी कार्यपरिणतिमे निमित्तके सहयोगकी अनिवाय॑ रूपसे 
सवंदा अपेक्षा रहा करती है और प्रत्यक्ष देखतेमे आता है कि जब तक उपादानको आवश्यकतानुसार स्वाभा- 


१. पुरुषार्थसिद्धभुपाय, इलोक १३ । 

२. समयसार, गाया ८६ की टीकामें आचाय॑ अमृ तचन्द्र द्वारा 'य. परिणसति स कर्ता” आदि पद्चों द्वारा 
यही आहयय व्यक्त किया गया है | 

हैन्‍हं- समयसार, गाथा २७३ की समयतार-टीका । 


है | धर्म और सिद्धान्त : ६७ 


बिक रूपसे अथवा पुरुषकृत प्रयत्न द्वारा निमिल्का सहयोग प्राप्त नहीं होता है तब तक उपादान कार्यरूप 
परिणत नहीं होता है । इसका अभिभ्राय यह है कि निरमित्त उपादानमें कार्योत्तत्तिके लिये उसकी कार्थोत्पत्ति 
न हो सकने रूप असामथ्यंका नियममसे भेदन करने वारा है। आगममें भी इस बातको स्पष्ट स्वीकार किया 
गंगा है कि निमिल कार्योत्यत्तिमें यदि उपादालसे कार्योत्यत्ति न हो सकने रूप असामथ्यंका भेदन नही करता 
है तो फिर उसे निमभित्त कहना ही असत्य होगा ।* इसलिये जो महानुभाव कहते है कि कार्य तो उपादान 
स्वयं अपनी सामथ्यंसे ही उत्पन्न कर लेता है उसमे उसको सिमित्तके सहयोगकी बिल्कुल अपेक्षा नही रहा 
करती है, बह तो वहाँपर सबंथा अकिचित्कर ही बना रहता है, तो उनका ऐसा कहना ग़लत ही हैं। साथ 
ही जो व्यक्ति व्यवहारविमृढ होकर ऐसा कहते हैं कि 'निमित्त अपने रूपका समपंण कार्यमें करता है,'' तो 
उनका ऐसा कहना भी गलत है । कारण कि निमित्त यदि कार्यमे अपना रूप समपित करने छूग जाय तो फिर 
निर्मिप्तमें उपादानकी अपेक्षा अन्तर ही कया रह जायगा ? अर्थात्‌ ऐसी स्थितिम भिर्मित्त स्वयं ही उपादान बन 
जायगा और तंब उसे निमिलस कहना ही असंगत होगा । वेदान्त और लार्वाक दर्शनोमे यही बात बतलायी' 
गयी है कि बेदान्तके मतानुसार चित॒से अखित्‌॒की उत्पत्ति होती है और चार्वाकके मतानुसार अचितृसे चित॒की 
उत्पत्ति होती है अर्थात्‌ वेदान्त चितुको जचि तका और चार्वाक अचितृको चित॒का उपादान कारण मानते है । 
जैनदर्शन इन दोनो ही मान्यताओंका खण्डन करता है, कारण कि जैनदर्शनका यह सिद्धान्त हैं कि एक द्रव्य 
कभी दूसरे द्रव्यरूप परिणत नहीं होता और न कभी एक द्रव्यके गुण-घर्म ही किसी अन्य द्रव्यम्रे संक्रमित 
होते हैं ।* लेकित वेदान्‍्त और चार्वाककी उक्स मान्यताओका खण्डन करता हुआ भी जैनदशंन चितृकों अषित- 
की परिणतिमें तथा अचित्‌को चितको परिणतिमें निमित्त कारण अवध्य मानता है।? यही कारण है कि 
आचाय॑ कुन्दकुन्दते समयसारमें इन दोनों बातोका विस्तारसे विवेचन किया है। अर्थात्‌ समयसारमें स्थान- 
स्थानपर यही बात देखनेको मिलती है कि उसमे जहाँ एक वस्तुमे दूसरी वस्तुकी उपादानकारणताके सदभाव 
का दृढ़ताके साथ निषेघ किया गया है वहाँ उतनी ही दृढ़ताके साथ एक वस्तुमें दूसरी वस्तु की निम्मित्त- 
कारणताका समर्थन भी किया गया हैं और यह बात हम पूर्वम स्पष्ट ही कर चुके हैँ कि निमित्तकारणता 
उपादानकारणताके रूपमे अमृता, असदूभूत, अवास्तविक और असत्याथं होते हुए भी स्थयं अपने रूपमे तो 
वह भुतार्थ, सदभूत, वास्तविक और सत्यार्थ ही है। यही कारण है कि आचाय॑ विद्यानन्दने तत््वाथंइलोकवार्तिक- 
में तत्त्वायंसूत्रके प्रथम अध्यायके सूत्र ७ की व्याख्या करते हुए वातिक इलोक १३के अन्तर्गत पृष्ठ. ५१ पर 
सहकारी--निमित्त कारणकी उपादानकी कार्यंपरिणतिम सहकारितारूपसे पारमार्थिकता (वास्तविकता) को 
स्पष्ट रूपसे स्वीकार किया है |" 


* तदसामध्यंमखण्डयदकिचित्करं कि सहकारिकारणं स्यात्‌ ?--आत्तमीमासा कारिका, १०की अष्टदती-टीका । 

* जो जम्हि गुणे दब्वे सो अण्णम्हि दु ण संकमदि दब्वे | --समयसार, गाथा १०३ का पूर्वाद्ध । 

* पृरुषाथंसिदृष्युपाय, एछोफ १२, १३ । 

 समयसार, गाया ८०, ८१। 

« क्रमभुवो. पर्याययोरेकद्रव्यप्रत्यासत्तेरपादानों पादेयत्वस्थ बचनात्‌ । न चैव॑बिघ. कार्यकारणभावः सिद्धान्त- 
विरुद्ध:। सहकारिकारणेन कार्यस्य कथं तत्स्यादेकद्रव्यश्रत्यासततेरभावादिति चेतु ? कालप्रत्यासत्तिविश्षेषात्‌ 
तत्सिद्ध. । यदनन्तर हि यदवध्ष्य भवति तत्तस्य का रणमितरत्कायंमिति प्रतीतम्‌ । तदेवं व्यवहारनय- 
समाक्षयणें कार्यकारणभावो द्विष्ठ: सम्बन्ध संयोग-समवायादिवत्‌ प्रतीतिश्तिद्धल्वातु पारभाथिक एवं, न पुन. 
कल्पनारोपित., सर्वंधाप्यनवद्चत्वात । 


मरी # आए सा न 


६८ : शंरत्यती-धरतापुत्र पं० अंदौधर व्याक्रणाजाय अभिनन्‍्दन-प्त्थ 


यहाँपर उपादानकारणता और निम्मित्तकारणताके स्वरूपका, उनकी क्रमसे निश्चयरूपता और 
व्यवहारस्यताका एवं दोनोंकी अपने-अपने रूपमे वास्तविकताका जो विहलेषण किया गया है, उसका प्रकृतमें 
उपयोग यह है कि जोवको पूर्वोक्त औदथिक, औपशमिक, क्षाथिक और क्षायोपशमिक परिणतियोंके प्रति क्ममें 
जो उदयादिकके आधारपर कारणता विद्यमान है वह तो व्यवहार रूपसे अर्थात्‌ निमिसरुपसे है और जीव 
स्वयंसें उन औदयिकादि परिणतियोंके प्रति जो कारणताएं विद्य मान है थे निश्चयरुपसे अर्थात्‌ उपादानसू्पसे 
हैं तथा साथ ही ये दोनों ही कारणतायें अपने-अपने रूपमे भूता्थं, सदृभूत, वास्तविक और सत्याथ ही हैं 
बयोंकि जिस प्रकार उबत औदयिकादि परिणतियोंके प्रति जीव स्वयकी उपादानकारणता पूर्वोक्‍्त प्रकारसे 
कल्पनारोपित नहीं है उसी प्रकार जीवकी उन औदयिकादि परिणतियोंके प्रति अपनी उदयादिपरिणतियोंके 
आधारपर सहयोगी होनेके कारण कमंमे विद्यमान निर्मित्ततारणता भी कल्पनारोपित नहीं है। इतना अबल्य 
है कि चुँकि उपादानकारण होनेके सबब जीव ही कारयरूप परिणत होता है, इसलिये उपादानकारणता तो 
सर्बथा मृतार्थ आदि है, ऊेकिन निमित्तकारण होनेके सकय चूकि कर्म स्वयं कार्यरूप परिणत नही होता, 
इसलिये वह कंथचित्‌ अभृतार्थ आदि हैं फिर भी उपादानभूत जीवकी कार्यभूत औदयिकादि परिणतियोंमें 
अपनी उदयादिपरिणतियोंके आधारपर वह सहायक अवद्य होता है, अत वह सहायकपनेकी अपेक्षा क्ंच्ित्‌ 
भूता्ं आदि भी है। 

यहाँ पर इतना अवध््य ध्यान रखना चाहिये कि जीवकी औदयिकादि परिणतियोंके प्रति जो कर्मनिष्ठ 
निमिश्षकारणता है वह उसकी उदयादि परिणतियोकों छोडकर और कुछ नही है अर्थात्‌ कर्मंका उदय, उपदम, 
क्षय और क्षयोपशमरुपसे परिणत होना ही जीवकी औदयिक, औपशमिक, क्षायिक और क्षायोपशमिक परिं- 
णतिमोंके प्रात कर्मकी क्रश् निर्मित्तवारणता हैँ। ऐसा नहीं समझना चाहिये कि कर्मकी उदयादिकपरि- 
णतियाँ अलग हैं और जीवकी औद्यिकादि परिणतियोंके प्रति उसमें (कर्ममे) विधमान निमिश्कारणता अलग 
है | इसीलिये यदि इस तरहसे विचार किया जाय तो कर्ंकी उदयादिक परिणतियाँ उसकी भपतनी स्वाश्रित 
या स्वात्ममूत परिणतियाँ होनेक्े कारण जहाँ 'स्वाश्रितो निश्चय.” इस आगमवाक्यके आधारपर उसके 
विश्णयधर्म हैं वहाँ कमंकी वे ही परिणतियाँ जीवकी औदयिकादि परिणतियोंके प्रति यथायोग्य रूपमे निमित्त- 
कारणताका डप धारण कर लेनेसे 'पराश्चितो ज्यवहार ” इस आगमवाक्यके आधारपर निर्मित्तकारणताके 
रूपमें उसके व्यवहारधर्म भी है । अब ऐसी हालतमें भी यदि निमित्तकारणताकी भूतार्थता आदिके विषयमे 
विज्ञार किया जाय तो यही भिष्कर्ष निकलता है कि जीवकी औदयिकादि परिणतियोंके प्रति कमंगरे विशमान 
निर्मिफ्तकारणता जहाँ उस कर्मंकी उदयादि परिणतियोके रूपमें भूतार्थ, सदभूत, वास्तविक या सत्यार्ण धर्म है 
वहीं उसका कर्मम्रे उदयादि परिणतियोंसे पृथक्‌ स्वतंत्र अस्तित्व न रहनेके कारण वह कमंका अभूतार्थ, असदू- 
भूत, अवास्तविक या असत्यार्ण धर्म भो है। इस तरहसे भी जीवको ओदयिकादि परिणतिपयोंके प्रति कर्मनिष्ठ 
निभित्तकारणता उस कर्मका कथलित्‌ वास्तविक और कणचित्‌ अवास्तिक धर्म हो सिद्ध होती है । गधेके सीग- 
की तरह उसे सबंधा अभृतार्ण आदिके रूपमे कंदापि नही माना जा सकता है । 


इस कथनको निचोड़ यह है कि जीवकी जो औदयिक, औपशमिक, क्षायिक और क्षामोपद्षामिक रूप 
परिणतियाँ हुआ करती है वे सब परिणतियाँ जीवकी अपनी ही परिणतियाँ हैं। इसलिये जीव इन परिणत्तियों- 
का उपादानकारण या निएथयकारण होता है। साथ ही ये सभी परिणतियाँ क्रमश: कर्मके उदय, उपशम, क्षय 
और क्षयोपक्षमके द्वोनेपर ही होती है, इसलिये कर्म जीवकी इन ओऔदणिकादि परिणतियोंका अपनी उदया- 
दिक परिणतियोंके आधार पर तिमित्तकारण या व्यवहारकारण होता है। चूँकि कर्मके उदयादिकके अभावमें 
जीवकी ये भौदयिकादि परिणतियाँ कदापि नहीं होती है, अतः कमंको जीवकी इन परिणतियोंमें अकिचित्कर 


३ | धर्म और सिद्ञान्त : ६९ 


या निरष्योगी भानता मिथ्या हैं और चूँकि कर्मकी कोई परिणति कदापि जीवकी परिणति नहीं बनती है, 
इसलिए कर्मको जीवकी औदयिकादि परिणतियोंका उपादानकारण या निद्चयकारण भानना भी मिथ्या है । 

इस प्रकार अब तकके विवेचनसे यह बात अच्छी तरह समझमे आ जानी चाहिये कि चरणानुयोगके 
प्रकरणमे मोक्षका्यंकी दृष्टिसि जो निषचयमोक्षमा्गं और व्यवहारमोक्षमागंका कथन किया गया है वह 
कथन निश्चय और व्यवहार शब्दोंके आधारपर क्रमश. निदचयमोक्षमारगंपें भोक्षकी साक्षात्‌ कारणताके और 
व्यवहारमोक्षमागंमे मोक्षकी परंपरया कारणताके अस्तित्वका ही बोध कराता है । इसी प्रकार वही पर जो 
निएंचयसम्यग्दशंन, निशुयसम्यरशञान और निरचयसम्थक्चारित्रका तथा व्यवहारसम्यग्द्शन, व्यवहार- 
समस्यरज्ञान, और व्यवह्यास्सम्यक्चारित्रका कथन किया गया है बहु कथन भी निश्चय और व्यवहार दब्दोंके 
आधार पर क्रमश' निष्चयसम्यग्दर्श नादिमे तो का्यंताके और ध्यवह्ारसम्यग्दशंनादिकमे कारणताके अस्तित्व- 
का ही बोध कराता है । इसके अतिरिक्त करणानुयोगके प्रकरणमें जीवके बन्ध और मोक्षरूप अथवा जीवकी 
ओऔदयिकादिपरिणतिरूप कार्य और उसके अमावरूपकारणकी दृष्टिसे जो नयचक्रकी उपर्युक्त २३५ वी गायाके 
अनुसार निदनयकारण और व्यवहारकारणके रूपमे दो कारणोका कथन किया गया है वह कथन निरचयशब्दके 
आधार पर जीव स्वयंमे उपादानकारणताके और व्यवह्ारशब्दके आधार पर कमंमे यथायोग्य उदयादिरूपसे 
निमित्तका रणताके अस्तित्वका ही बोघ कराता है । अब आगे हम इस विषय पर विचार करना चाहते है कि 
ब्रव्यानुयोगसे तिश्वचय और व्यवहार शब्दोका क्या अर्थ ग्रहण किया गया हैँ ? 


द्रव्यानुयोगमे निश्चय और व्यवहार शब्दोका अर्थ 
लेखके प्रारम्भभे हमने यह भी कहा है कि द्रश्यानुयोग वह है जिसमें विष्वकी संपूर्ण वस्तुओके पृथक्‌- 
पुृथक्‌ अल्तित्वको बतलानेवाले स्वत सिद्ध स्वरूप एवं उनके परिणमनोका विवेखन किया गया हैं। यहाँ प्रकृत 
विषय पर इसीको आधार बनाकर विचार किया जा रहा है । 
जैनागममे बतलाया गया हैँ कि पृथक-पृथक्‌ अपनी-अपनी स्वतन्र सद्ृपता हो बस्तुका लक्षण है । 
प्रत्येक वस्तुकी यह सद्गपता स्वतत्र तभी मानी जा सकती है जबकि वह स्वत सिद्ध हो, अत कहना चाहिये कि 
प्रत्येक वस्तुकी अपनी-अपनी सद्गूपता स्वत.सिद्ध है और जब प्रत्येक वस्तुकी सद्ृपता स्वत सिद्ध हैं तो इस 
आधार पर प्रत्येक वस्तुमें निम्नलिखित चार विशेषताएँ अनायारू सिद्ध हो जाती हैं । 
प्रत्येक वस्तु अनादि है (अनादिकालसे रहती आ रही है), अनधिन है (अनन्तकार तक रहने वालो 
है), स्वाश्रित #, (स्वावलम्बनपूर्ण है) और अखण्ड है (अपने-अपने स्वरूपके साथ तादात्म्यकों लिये हुए है ।) 
इस विषयको पंचाध्यायोमे निम्न प्रकारसे स्पष्ट किया गया है--- 
“तत्त्वं सललाक्षणिक॑ सन्मात्र॑ वा यतः स्वत. सिद्धम्‌ । 
तस्मादनादि-निधनं स्वतहायं निविकल्पं च॥१-८॥” 
इस प्रकार विश्यमे अपनी-अपनी पृथक्‌-पृथक्‌ स्वतःसिद्ध संद्पताको प्राप्त संपूर्ण वस्तुओको संख्या 
अनस्तानन्त है। इनमे भी जीबोकी संख्या अनन्तानन्त हूँ, पुदूगल जीवोंकी संख्यासे भी अनन्तानन्त णुणे हैं, 
काल असंख्यात है और धर्म, अधर्म तथा आकाश एक-एक हूैँ।' इस प्रकार ये सभी अनन्तानन्‍्त कस्‍तुएँ 
सामान्यरूपसे जीव, पुदूगल, धर्म, अधर्म, आकाश और काल नामके छह द्रव्य प्रकारोम समाविष्ट होती हैं ।* 


१. सर्वाथंसिद्धि-टोका-१०२९ । 
२- अजीवकाया धर्माधर्माकाशपुदुगला. । द्रब्याणि । जीवाइच । कॉलश्च ।-तत्त्वाथंसूत्र ५-१, २, २, रे९ । 


७० : सरश्यती-वरबपुच् पं० अंशोधर व्यत्करणाचाय अभिभन्‍्दभ-पात्ये 


प्रत्येक वस्तु अपने-अपने पृथक-पृथक्‌ अनन्तगुण विद्यमान हैं ! इन्हें धर्म या स्वभाव भी कहते हैं।' 
यस्‍्लुका जो एक गुण है वह उसका कभी अन्य गुण नही हो सकता है। इस तरह प्रत्येक वस्तुमें गुणोंकी संख्या 
अमन्‍्त ही सिद्ध होती है।* 
प्रत्येक वस्तु और प्रत्येक वस्लुका प्रत्येक गुण परिणमनक्षीक है इसका यह अभिप्राय नहीं समझ्षना 
चाहिये कि अगुरलभुगृणके अतिरिक्त शुद्ध द्रब्यके अन्य गणोंके दक्त्यंश्षोंमें हानि-वृद्धि होती है ।" इस प्रकार 
सभी वस्तुओंकी निम्नप्रकार स्थिति निश्चित होती है-- 
“बस्तुकी आकृति (प्रदेशवत्तारूप द्रथ्यरूपता), वस्तुकों प्रकृति (स्वभाववत्तारूप गुणरूपता और वस्तु- 
की तथा वस्तुके प्रत्येक गुणकी विकृति (परिणामवत्तारूप पर्यायरूपता) ।” 
इस तरह कहना चाहिये कि द्रव्यानुयोगमे द्रब्यरूपताके साथ-साथ वस्तुकी अनन्त व्रव्यपयायों तथा 
बस्तुके अनन्तगुणों और उन गुणमिंसे प्रत्येक गुणकी अनन्तगुणपर्यायोंके रूपमें वस्तुका जैनागममें विष्छेषण किया 
थया है। 
प्रत्येक वस्तुकी अपनी-अपनी उक्त श्रका रकी व्रव्यरूपता और गुणरूपता दोनों ही शाश्वत (स्थायी) है 
तथा पर्मायरूपता समय, आबि, मुहूर्त, घड़ी, दिन, सप्ताह, पक्ष, मास और वर्ष आदिके रूपमें विभक्त 
होकर अद्याश्वत (अस्थायी) है । इस तरह प्रत्येक थस्तुको जैनागममें सत्त भागते हुए भी उस सत्ताकों उत्पाद, 
व्यय और श्रौ्यात्मक स्वीकार किया गया है ।/ अर्थात्‌ जैनागम्मे प्रत्येक वस्तुमें द्रव्य पर्यायों और गुण 
पर्वोवीके रूपमें तो उत्पाद तथा व्यय और द्रव्यत्व और गुणत्वके कृपमें प्रौव्यका सद्भाव स्वीकार किया 
भया है । 
परिणमन करते हुए भी प्रत्येक वस्तुकी द्रव्यरूपता, भगुणरूपता और पर्या यरूपता प्रतिनियत है। अर्थात्‌ 
परिणमनमे वस्तु न तो अपने अस्तित्व (सद्रूपता) को छोडती है और न ही एक वस्तुकी अपनी द्रव्यरूपता, 
गुणरूपता तथा पर्यायरूपता कभी अन्य वस्सुकी द्रव्यर्पता, गुणरूपता तथा पर्यायरूपता बन सकती है । इसका 
अभिप्राय यह हुआ कि परिणमन करते हुए भी वस्तु न तो कभी स्वंधा नष्ट हो सकती है और न वह कभी 
अन्य वस्तुरूप भी परिणमती है। 
इस प्रकार जीव परिणमन करते हुए भी कभी सर्वधा नष्ट नहीं हो सकता है और न ही वह 
कभी अन्य द्रव्यरूप परिणत हो सकता है, वह हमेशासे जीव हो रहा आया है, जीव ही है और जीव ही रहेगा । 
यही व्यवस्था पुद्गल, घमं, अधर्म, आकाश और काल इन सभो द्रव्योंमें समझना चाहिये । इतना हो नहीं, 
१. पंचाध्यामी, १-४८ । 
२. पंचाष्यायी, १०४९, ५२ ॥ 
३. (क) वस्त्वस्ति स्वत सिद्ध क्या तथा तत्स्वतह्थ परिणामि ।-पंचाध्यायी, १-८९ । 
(स्व) वस्तु यथा परिणामि तथैव परिणामिनों गुणाधज्ञापि ।-पंचाध्यायी, १०११२ । 
४ प्रबचनसार, शेयतत्वाधिकार, गाया ९९ । 
इंह हि किलर भ. कफ्थन परिच्छियमान पदार्थ से सर्व एवं विस्तारायतसामान्यसमुदायात्मता द्रव्येणा- 
भिनिवृत्तत्वाद्‌ द्रव्यमय: । द्रव्याणि तु पुनरेकाअयविस्तारायतविद्ेषात्मकर्गुणैरणि निवृ सत्वात्‌ गुणात्म- 
कानि । पर्यावास्तु पुनरायतविद्येषात्मका उक्तसक्षणद्रंब्येरपि गुणरप्यभिनिवत्तत्वाद्‌ द्रव्यात्मका अपि 
गुणात्मका अपि | --अवचनसार, शेयतत्वाधिकार, गाया १ की टोका, आचार्य अमृतचन्द्र । 
५. स॒द्‌ द्रव्यलक्षणम्‌ । उत्पादव्ययप्रौग्ययुक्त सत्‌ ।-सत्वा० ५-२९, ३० १ 


१ | यर्म और सिड़ास्त : ७१ 


एक जीव कभी दूसरे जीवरूप परिणत नहीं होता, एक पुद्गराणु कभी दूसरा पृद्गलाणु नहीं बनता और 
एक काल्‍ाणु कभी घूसरा कालाणु नहीं हो जाता । इतना अवद्य है कि सभो वस्तुएँ य्यायोग्य एक-दूसरी 
वस्‍्तुके साथ संयुक्‍्त्र होकर ही रह रही हैं।'” इसके अतिरिक्त जीवों और पुद्गलोंमें ऐसो 5स्वतःसिद्ध 
(स्वाभाविक) वैभाविकी दाक्ति तामकी विशेषता विद्य मान है, जिसके आधारपर सभी जीव अनादिकालसे यया- 
योग्य पृद्गलोंके साथ संबद्ध (मिश्चित) याती एक्षेत्रावगाहीरूपमें एकमेकपतेको प्राप्त रहे है। उनमेंसे बहुत- 
से जीवोंने यद्यपि पुदूगलोंके साथ विद्यमान अपनी अनादविकालीन उस बद्धता (मिश्रण) को समाप्त कर दिया 
है, परन्तु उनसे अनन्तगुणे जीव अभी भी उसी बद्धावस्थामें रह रहे हैं।' बहुतसे पुदूगल अझपनेमें विद्यमान 
उपयुक्त वैधभाविकी शबितके आधारपर अनादिकालसे जीवोंके साथ तो सम्बद्ध हो ही रहे हैं, साथ ही बहुतसे 
पुदूगल एक-दूसरे पुदूगलोंके साथ भी इसी तरह सम्बद्ध होकर रह रहे हैं । 


जिन जीवोंने पुद्गलोंके साथ अनादिकालसे विद्यमान अपनी बद्धस्थितिकों समूल समाप्त कर दिया 
है वे अब कभी पुन. पुद्गछोंके साथ बद्ध नहीं होंगे। परन्तु पुद्यछ एक बार जीवके साथ अथवा अन्य पुदूगलों- 
के साथ विद्यमान अपनी बद्धस्थितिको समूल समाप्त करके भी पुनः उस योग्य बन जाया करते हैं। यही 
कारण है कि वे यथायोग्य जीवों, पुदूगछाणुओं और पुद्गलस्करघोंके साथ हमेशा ही बेघते और बिछुडते 
रहते हैं । 

जिस प्रकार वस्तु परिणमन करते हुए भी कभी अपने द्रव्यत्वकों नष्ट नहीं होने देती है और न कभी 
अन्य द्रव्यरूप ही परिणत होती है उसी प्रकार प्रत्येक वस्सुका प्रत्येक गुण परिणमन करते हुए भी न तो 
अपने गुणल्वको कभी सर्वथा नष्ट होने देता है और न वह कभी उस वस्तुके अन्य गुणरूप अथवा अभय बस्तुके 
गुणरूप ही परिणत हो सकता है। इसी' प्रकार प्रत्येक वस्तुकी अथवा प्रत्येक बस्तुके प्रत्येक गुणकी प्रत्येक 
पर्याय यशपि उत्पाद और व्ययरूपताकों धारण किये हुए हैं। परन्तु इन सभी पर्यायोंमें भी यह व्यवस्था बनी 
हुई है कि एक वस्तुकी कोई भी पर्याय केवल उसी बस्तुकी पर्याय होती है व एक गुणकी भी कोई पर्याय 
केवल उसी गुणकी पर्याय होती है । इस प्रकार कहना भाहिये कि प्रत्येक वस्तुकी द्रव्यरूपता, गुणरूपता और 
पर्यायरूपता ये तीनों ही उपयुक्त प्रकारसे सतत प्रतिनियतताकों ही घारण किये हुए हैं ।९ 


प्रत्येक वस्सुमें यथासंभव जो भी द्रव्यपरिणमन होते है थे सभी नियमसे स्वपर-प्रत्यय ही हुआ करते 
हैं । लेकिन प्रत्येक बस्तुमें जो गुणपारिणमन होते हैं उतमेंसे कुछ तो स्वप्रत्यय होते हैँ और कुछ स्वपरप्रत्यय होते 


१. (क) सर्वत्रापि धर्माधर्माकाशकालपुद्गलजीवद्रव्यात्मति लोके ये यावन्तः केचनाप्यर्थास्ते स्व॑ एवं स्वकीय- 
द्रव्यान्तमंग्नानन्तस्वधर्मचक्रजुम्बिनोईषपि परस्परमचुम्बिनोधत्यन्तप्रत्यासत्ताथषपि नित्ममेव स्वरूपादापतन्तः 
पररूपेणापरिणमनाद विनष्टानन्तव्यक्तित्वाल्टूंकोत्कीर्णा इव तिथ्ठन्तः समस्तविरुद्धाविरुद्ध का्यहेतुतया शब्वदेव 
विश्वमनुगृह्लुन्तो नियतमेकत्वनिदययगतत्वेनेव सौन्दर्यमापथ्च स्ते, प्रकारान्तरेण सर्वसंकरादिदोषापते, । 

-+समयसार, गाथा ३, टोका, आधाय॑ अमृतचन्द्र । 
(ख) पंचास्तिकाय, गाया, ७ । 

२. पंचाध्यायी, २-४५ | 

३. गोम्मटसार जीवकाण्ड, गाथा १९६। 

४, (अ) जो जम्हि गुणे दब्वे सो अण्णम्हि ण संकमदि वव्ये ।--समयसार, गाया १०३ | 
(जा) समयसार, गाया ७६, ७७, ७८, ७९ । 


9२ : शबस्थती-धरदपुत १० अंशीधर व्याकरणाचाय अभिनस्दम-प्रत्त 


हैं। इस अकार सामास्यरूपसे यहू थात निर्चित हो जाती है कि परिणमन दो प्रकारसे होते है । उनमेंसे एक 
प्रकार तो स्वप्रत्ययका है और दूसरा प्रफार स्वपरप्रत्ययका है।" यह बात निदिचित ही समझता चाहिये कि 
बस्तुका कोई भी द्रव्यपरिणमन अथवा गृणपरिणमन परप्रत्यय नहीं होता है ।* 

प्रत्येक वस्तुमें जो गुणका परिणमन उस वस्तुकी अपनी परिणमनशक्तिके आधारपर परकी अपेक्षाके 
बिना ही केवल स्वत होता है वह स्वप्रत्यय परिणमन कहलाता है और प्रत्येक वस्तुमे जो द्रव्य या गृणका 
पॉरेणमन उस बस्तुकी अपनी परिणमन दाब्तिके आघारपर परवस्तुका सहयोग मिलनेपर होता है वह 
स्वपरप्रत्यय परिणमन कहलाता है । 

प्रत्येक वस्तुके अगुस्लघुगुणके हावत्यंशोंमें अनन्तभागहानि, असंब्यातभागहानि, सल्यांतभागहानि, 
संख्यातगुणहानि, असंरुयातगुणहानि और अनन्तगुणहानिके रूपमे तथा इसके अनन्तर अनन्तभागवृद्धि, 
असंख्यातभागवद्धि, संख्यातभागवृद्धि, संख्यातगुणवृद्धि, असंख्यातगुणवृद्धि और अनन्तगुणवृद्धि इस प्रकार 
बद्स्थानपतित हानि और वद्धिरूपसे जो परिणमन समय-समयके विभागपूर्यक सतत हुआ करता है उसे तो 
स्वप्रत्यय परिणमत जानता चाहिये | इसके अलावा प्रत्येक वस्तुमे होनेवाले शेष सभी गुणपरिणमन और सभी 
द्रब्पपरिणमन स्वपरप्रत्यय* ही हुआ करते हैं। ये सभी परिणमन यथायोग्य व्यवहारकारके समय, भावली, 
घडी, मुह, दिन, सप्ताह, पक्ष, मास और वर्ष आदि विभागोमें विभकत किये जा सकते हैं । 

यद्षपि वेदान्त और चार्वाक जैसे दर्दानोमें परप्रत्यय परिणमनोंकों भी स्वीकार किया गया है । जैसा 
पूबमें हम बतला आये हैं कि वेदान्तदशंनमें चिंत्‌को अखित॒का उपादान मात लिया गया है और चार्वाक 
दर्शनमें अचित॒कों चित्‌का उपादान मान लिया गया है। परन्तु जैनदर्शनमें जेेंकि पर-प्रत्यय परिणमनका 
सवंधा निषेध कर दिया गया है और जो अनुभव सिद्ध भी है इसलिये वस्तुमे परप्रत्ययर्परिणमन मानने वाले 
वेदान्त आदि दर्वंनोंकी इन मान्यताओका वहाँ पर (जैनदशंनमे) खण्डन किया गया हैं। और यही कारण हैं 
कि जैन मान्यताके अनुसार जीव, पुद्गल, धर्म, अघमं, आकाश और काल द्रब्योंकी जितनी सख्या विश्वमें 
मिर्धारित की गयी है वह नियत है, उसमे कभी धटा-बढी नहीं हो सकती है । 

प्रत्येक वस्तुके अगुरुलघुगुणके शक्‍्त्यंशोंके आधारपर होनेवाले पट्स्थानपतित हानि-वृश्धिरूप स्वप्रत्यम 


गुणपरिणमनोका संकेत ऊपर हम कर चुके है। बस्तुके स्वपरप्रत्यय द्रव्यपरिणमनों और गुणपरिणमनोका 
विवरण निम्न प्रकार जानना चाहिये। 


१. द्विविध उत्पाद. स्वनिभित्त परप्रत्ययश्च | --सर्वार्थंसिद्धि-दोका, ५-२ । 
नोट---पहाँ पर पर-पअ्त्ययसे तात्पयं स्वपरप्रत्ययका आगमानुसार ग्रहण किया गया है । 

२. समयसार, गाथा ११६ से १२० व १२१ से १२५ तक | 

है. स्वनिमित्तस्तावदतन्तानामगुरुलधुगुणानामागमप्रामाण्यादस्युपगम्यमानाना बट्स्थानपतितया बृद्धचा हान्या च 
प्रवर्तमानाना स्वभावादेतेषामृत्पादो व्ययक््य ।--सर्वार्थसिद्धि, ५-७ । 

४. स्वष्य परव्च, स्वपरो, स्वपरौ प्रत्ययौ ययोस्तों स्वपरप्रत्ययो । उत्पादश्च विगमश्च उत्पादविगमौ, स्वपर- 
प्रत्ययौ उत्पादविगमो येंषा ते स्वपरप्रत्ययोत्पादविगमाः । के पुनस्ते ? पर्याया: । द्व्यक्षेत्रकालभावलक्षणो 
बाहा, प्रत्यय. तस्मित्‌ सत्यपि स्वयमतत्परिणामोड5थों न पर्यायान्तरमास्कन्दति । तत्समर्थश्च स्व प्रत्यय । 
तावुभौ संभूय भावानामृत्पादविग्रमयोहेँतु भवत., नान्‍्यतरापाये कुशुलस्थमाषपच्यमानोदकस्थघोटकमाषवत्‌ । 

““>तत्त्वाथराजवातिक, ५-२ ॥ 


३ | बर्म और सिद्धाल्त : ७३ 


जीवका कारीरके छोटे-बड़े आंकारके अनुसार जो छोटा-बड़ा आकार यथासमय बनता रहता है तथा 
जीवकी नर-तारकादि पर्यायोंके रूपमें पर्यामें बनती रहती हैं ये सभी तथा इसी प्रकारके प्रत्येक वस्तुमें अन्य 
वस्तुके यभाभोर्य संयोग या सिश्रणसे होने वाले सभी द्रव्यपरिणाम स्वपरपत्यथ द्रव्यपरिणमन कहलाते हैं । 
इसी प्रकार आत्माकी ज्ञानदक्तिका पदार्थों जाननेरूप परिणमन आत्माकी उस ज्ञानशक्तिमें विशमान 
प्ररिणमन करनेकी योग्यताके आधारपर उस-उस पदार्थका योग मिलनेपर ही हुआ करता है। यह आत्म-वस्तुका 
स्थपरप्रत्थय गुणपरिणमन है । इसी प्रकार सर्वत्र जानना चाहिये । 

आत्माकी ज्ञानशक्तिके पदाथंकों जानने रूप परिणमनमें पदार्थ तो सवंत्र कारण होता है। वह शान- 
शक्ति भाहे मतिशञानरूप हो अथवा चाहे श्ुतज्ञान, अवधिज्ञात, मनःपर्ययज्ञान या केवलक्ानस्प हो। अर्थात्‌ 
इन पाँचों शञानोंमेंस कोई भरी ज्ञान पदार्थके अभावमें कदापि पदार्थशानरूप परिणमन नहीं कर सकता है। 
यही कारण है कि केवलशानकी दावित विदवमें विद्यमान सभी पदा्थेसि अनन्तगुणी”" होकर भी स्वज्ञ उसके द्वारा 
केवल उन्ही पदार्थोंको जानता है जो अपनी सद्गपताकों धारण किये हुए हैं। इसका अभिभ्राय यही है कि 
बिना पदार्थका सहयोग मिले केवलज्ञानका परिणमन पदार्थकों जानने रूप नहीं हो सकता है । इस प्रकार 
कैवरज्ञानशबितका पदार्थज्ञानरूप परिणमन पदार्थाधीन ही सिद्ध होता है। मतिश्ञान और श्रुतज्ञान वो 
पदार्थंके साथ-साथ यथायोग्य पाँच पौद्गलिक इन्द्रियों तथा छठे मनकी सहायतासे ही उत्पस्न हुआ करते हैं। 
हस प्रकार यह बात सिद्ध हो जाती है कि आत्माकी शानदावितके पदार्थों जामनेरूप परिणमनमं स्वगत 
योग्यताके साथ-साथ पदार्थों तथा आवश्यकतानुसार इन्द्रियों और मनकी कारणता भी रहा करती है। इतना 
कर हे मतिज्ञानमें प्रकाश भी ग्रथायोग्य कारण हुआ करता है ओभीर श्रुतशानमें शब्द भी कारण हुआ 
करते हैं । 

यहाँ पर विचारणीय बात यह है कि पदार्थशानरूप परिणमनमे आत्माकी ज्ञानशक्तिमें रहनेवाली कारणता 

भिन्न प्रकारकी है और पदार्थोंम रहनेवाली कारणता भिन्न प्रकारकी है तथा इन्द्रियोमें, मनमें और प्रकाएमें 
रहनेयाली कारणता भिन्‍न-भिन्‍न प्रकारकी है। इसी तरह श्रृतज्ञानमें शब्दकी कारणता भी भिन्न प्रकारकी 
है । अर्थात्‌ आत्माकी ज्ञानशक्तिकी जो कारणता है वह उपादानरूप है क्योंकि वह ज्ञानशक्ति ही पदार्थशानखूय 
परिणत होती है। पदार्थोमे, मनमे, इन्द्रियोंमें, प्रकाशमें और शब्दमें जो कारणता है वह निभित्तरूप है क्योंकि 
ये सब स्वयं पदार्थशानरूप परिणमत न करते हुए आत्माकी शामशक्ततिके पदार्थशञानरूप परिणमनमें सहायक 
होते हैं। इनमें भी आत्माकी शानशक्तिके पदार्थज्ञानरूप परिणमनमें पदार्थ अवरूम्बनरूपसे निमित्त होता है 
अर्थात्‌ पदार्थ जब आत्मप्रदेशोंपर दर्पणको तरह प्रतिबिम्बित होता है. तभी आत्माकी ज्ञानशक्तिका पदार्थ 
शानखूप परिणमन होता है, अन्यथा नहीं । इन्द्रियाँ और मन करणरूपसे निमित्त होते है । प्रकाश विद्यमानता 
रूपसे ही निमिल होता है । श्रुतज्ञानमें दाब्द श्रवणपूर्वक निमित्त होते हैं । 

पूर्वमें हम इस बातका कथन कर आये है कि कार्यके प्रति कार्यसे अभिन्‍न वस्तु विद्यमान उपादान- 
कारणता स्वाश्रित धमं होतेके कारण “स्वाधितो निदचय ” इस आगमवाक्यके अनुसार निद्यरूप है और 
उसी कार्यके प्रति कार्यसे भिन्‍त वस्तुमें विद्यमान निमित्तकारणता “पराश्चितो व्यवहार.” इस आगमवाक्‍यके 
अनुसार ध्यवहाररूप है । 

पूर्व में हम यह भी कह आये हैं कि जिसमें निश्चयसूपता रहा करती है बहू सबंथा वास्तविक, भूतार्थ, 
झद्मूत या सत्याथं हुआ करता है और जिसमें ध्यवहाररूपता रहा करती हैं व्रहु कर्यश्चित्‌ वास्तविक आदि 
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होता है और कर्थाच्ित्‌ अवास्तविक आदि भी होता है। इस प्रकार उपादान कारण तेकि निएचयरूप कारण 
है, इसलिये उत्ते सबंधा वास्तविक होना ही चाहिये और यह सर्वथा वास्तविकता उपादानकारणमें इस तरह 
सिद्ध होती है कि कार्य जब तक रहता है तब तक कार्यमे उपादानकी अपेक्षा रहा फरती है, इसलिये वह 
सर्वधा वास्तविक आदि है । छेकिन निर्मित्तकी अपेक्षा तभी तक रहती हैँ जब तक कार्य उत्पन्न नहीं हो जाता । 
कार्यके उत्पन्न हो जाने पर निर्मित्तकी अपेक्षा समाप्त हो जाती है । अत' जब तक कार्यमें उसकी अपेक्षा है तय 
हक निमित्तको उस अपेक्षाके रूपमें वास्तविक ही कहा जायगा और कायंके उस्पन्य होने पर चूँकि उसकी 
अपेक्षा समाप्त हो जाती है, अत तब उसे इस दृष्टिसे अवास्तविक ही कहा जायगा | दूसरी बात यह है कि 
निमित्त तो कार्योलत्तिमें सहायक ही होता है, अत इस दृष्टिसे तो यह वास्तविक ही होगा और चूँकि 
वह कार्यरूप परिणत नहीं होता, अत. इस दृष्टिसे वह अवास्तविक ही होगा, यह हम पूर्वमें स्पष्ट कर 
चुके है । 

इस तरह उपादानमे तो स्वथा वास्तविकता और निमित्तमें कर्थंचित्‌ वास्तविकता तथा कर्थ॑चित्‌ अवास्त- 
दिकता रहनेके कारण उपादान तो कार्यमें निश्वयकारण होता है और निमित्त व्यवहारकारण होता है । 


इसी प्रकार जो वस्तु स्वद्रव्य-क्षेत्रकाल-भावसे सत्‌ है वह परद्रव्य-क्षेत्र-काल-भावसे असत्‌ है अर्थात्‌ 
प्रत्येक वस्तुमें स्वद्रव्य-क्षेत्रकाल-भावसे सत्तारूप धर्म विद्यमान हैं तथा परद्रव्य-क्षेत्रकाल-भावसे असत्तारूप 
धर्म विद्यमान है । जैसे आत्मा चित्‌ है । यहाँपर जिस प्रकार आत्मामे चिद्रुप धर्मको सत्ता सिद्ध होती है उसी 
प्रकार उसके अचित्र प धर्मंकी असत्ता भी सिद्ध होती है। अत कहना चाहिये कि आत्मामे चिद्रूपताका सद्भाव 
और अचिद्रपताका अभाव इन दोनों धर्मोमेंसे चिट्रूपताका सद्भाव आत्माका स्वरूपपरक धममं होने, अत एवं स्वाश्रित 
धर्म होनेके कारण निशजयधर्म हे व अधिद्रपताका अभाव स्वरूपपरक धर्म न होने, एतावता पराश्चित धर्म होनेके 
कारण व्यवहारधमं है । ये दोनों ही भावात्मक और अभावात्मक धर्म आत्मामे अपनी-अपनी सत्ता जमाकर 
बैठे है । यही कारण है कि जैनागममें यह सिद्धान्त स्वीकार किया गया है कि पत्येक वस्तुमे प्रत्येक प्रकारकी 
ससा अपनी प्रतिपक्षमृत असत्ताके साथ ही रहती है ।* यदि ऐसा नही माना जायगा अर्थात्‌ आत्मामें 
चिद्र पताके सद्भावके साथ अचिद्र पताका अभाव नहीं माना जायगा तो फिर चिद्रुप आत्माका अचिद्र प 
पुद्गलादि द्रब्योंके साथ वास्तविक भेद सिद्ध नही हो सकेगा। इसलिये जिस प्रकार आत्मामे चिद्र पताका 
सद्भाव वास्तविक है उसी प्रकार उसमे अचिद्र पताका अभाव भी वास्तविक ही है । इतनी बात अवष्य है कि 
चिट्टूपताका सद्भाव अपनी स्वाश्रयताके कारण जहाँ मवंथा वास्तविक है वहाँ अचिद्रुपताका अभाव पराश्रयताके 
कारण कर्थंचित्‌ वास्तविक है और कर्थंचित्‌ अवास्तविक भी है। इसका कारण यह है कि जिस प्रकार 
आत्मामे चितद्रूपताका सद्भाव एक और अखण्ड घ॒र्म है उस प्रकार अचिद्र पताका अभाव एक और अखण्ड 
धर्म नही है, क्योंकि पुदूगल, धर्म, अधमं, आकाश और काल इन सभी अचिद्र ५ वस्तुओंकी अचिद्र पता भिन्‍न- 
भिन्‍न है। इसलिये इतमेंसे प्रत्येकको अचिद्रपताका अमाव भी आत्मामें भिन्‍त-भिन्‍न ही होगा । इस तरह 
आत्माम नाना अचिद्र पताओंके अभाव (स्वान्यन्यावृत्तियाँ) भी नाना सिद्ध हैं और तब अचिद्र पता भी सखण्ड 
व नानारूप सिद्ध हो जाती है । नानारूपता और खण्डरूपताकों व्यवहारधर्म व एकरूपता और अलण्डरूपताकों 
निशचयधर्म इन दोनों शाब्दोंको व्युत्पत्तिके आधार पर हम पू्बमें प्रतिपादित कर ही चुके हैं । 


भावरूपताको निशचयशब्दका प्रतिपाद्य और अभावरूपताको व्यवहारशब्दका प्रतिपाद्य माननेमे एक 
कारण यह भी है कि प्रत्येक वस्तुका भावरूर धर्म अनने वैशिष्टयके कारण उस वस्तुकों स्वतंत्रताका निर्णायक 


जज--++ 


१. पंलाध्यायी, अध्याय १, १५ । 


३ | धर्म और सिद्धान्त : ७५ 


होता है, अभावरूप धर्म नही । इसका कारण यह है कि अभावरूप धर्म तो नाना वस्लुओंमें भी समानता लिये 
हुये पाये जाते है। जैसे जीवमे पुद्यलद्रब्यकी-अचिद्रपताका जैसा अभाव है वैसा ही पुद्गलद्रव्यकी अखिदपताका 
अभाव आकादादि वस्तुओंमे भी है अन्यथा आकाशादि वस्तुओंमे पुद्गलद्रव्यसे भेद करना असंभव हो जायगा | 
अथवा यों कहें कि पुदूगछादि अचिद्गर प वस्तुओंकी अचिद्रपताका जैसे अभाव एक जीवमे है वैसा ही अभाव 
अन्य जीवोंमें भी है तो इस तरह नाना जीवोंमें परस्पर पार्थक्य सिद्ध करना असंभव हो जायगा | इसलिये 
मानना पड़ता है कि प्रत्येक वस्तुका भावरूप धर्म ही उस वस्तुकी स्वतंत्रताका निर्णायक होता है अभावरूप 
घर्म नहीं । इस तरह भावरूप धर्मको निदचयघर्म तथा अभावरूप धर्मको व्यवहारघर्भ कहना उचित ही है । 
अनन्तानन्त जीवों, अनन्तानन्त पुदूगलों, असख्यात कालद्रव्यों तथा एक धर्म, एक अधर्म और एक आकाश इन 
सबका अपना-अपना पृथक्‌-पृथक्‌ भावरूप धर्म ही इन सब वस्तुओंके पृथक-पुथक्‌ अस्तित्वको सुरक्षित रखे 
हुए है। अन्यथा जीवोंकी अनन्तता, पुद्गलोको अनन्तता और कालद्रव्योंकी असंख्यातता भंग हो जायगी । 
इतना ही नही, सम्पूर्ण वस्तुओंमे एकत्वका प्रस्थापन होकर संपूर्ण जगत्‌ अद्वेतताके साँचसे हल जायगा। एक 
बात और है। अभावकों जैनदर्शनमें भावान्तर स्वभाव माना गया है, भावको अभावान्तर स्वभाव नही । 
इसका भी कारण यह है कि सत्तात्मक (भावात्मक) घर्मके आधार पर ही वस्तुकी स्वतंत्रताका भान हो सकता 
है, असस्तात्मक (अभावात्मक) धर्म बस्तुकी स्वतंत्रताका भान करनेमे कदापि सहायक नही हो सकता है । ये 
सब कारण हैं जिनके आधार पर हमे प्रत्येक वस्तुके भावात्मक धमंको नि३चयधमं और अभावात्मक धर्मेको 
व्यवहारधर्म ही स्वीकार करना पड़ता है। यह सब निश्चय और व्यवहारकी व्यवस्था वस्तुके नित्यत्व- 
अनित्यत्व, तत्त्व-अतत्त्व, अभेद-भेद, एकत्व-अनेकत्व आदि वस्तुधर्मोंके विषयमें भी समझ लेना चाहिये। इस 
विषयको पचाध्यायी प्रन्थमें अध्याय प्रथमके इलोक १५ से इलोक २२ तक विस्तारसे स्पष्ट किया हैं । 
ऊपरके कथनसे यह बात स्पष्ट हो जाती हैं कि जिस प्रकार वस्तुके निइ्वयधर्ंको नि३ुचयरूपसे 
अर्थात्‌ सवंथारूपसे वास्तविक माना जाता है उसी प्रकार वस्तुके व्यवहारधर्मको व्यवहाररूपसे भर्थात्‌ 
कर्थंचित्‌ रूपसे वास्तविक मानना ही उचित हैं। ग्रधेके सोगकी तरह स्वंधा अवास्तबिक, कल्पित या मिथ्या 
मानना उचित नहीं है । 
इन सब निश३चय-व्यवहारधर्मोके अलावा भी यदि नि£यय-य्यवहारधर्मोंके विषयमे विचार किया जाय 
तो कहा जा सकता है कि जहाँ द्रव्यानुयोगकी दृष्टिमे उपयुक्त प्रकारसे विधिरूप धर्म निएवय और निषेषरूप 
धर्म व्यवहारधर्म माना जाता है वहाँ करणानुयोगकी दुष्टिसे निषेघरूप घ्म निश्वयमधम और विधिरूप घम्मं 
व्यवहारघमं कहा जाने योग्य है । जैसे मुक्ति ससारका अभावरूप धर्म है लेकिन पराश्चितताका अभावरूप धर्म 
होकर भी आत्माकी स्वतंत्रतारूप स्वाश्रयताका बोघक होनेसे निएचयधर्ं है तथा संसार आत्माकी परतंत्रता- 
रूप पराश्ितताका बोघक होनेके कारण भावरूप धर्म होकर भी व्यवहार है। इसी प्रकार उद्देश्यरूपता- 
विधेयरूपता, कार्यरूपता-कारगरूपता, साध्यरूपता-साधनरूपता आदि परस्पर-विरोधी घर्मयुगलोमे भी निश्चय 
और व्यवहारकी व्यवस्था बैठा लेता चाहिये । लूब्धि और उपयोग, स्वभाव और विभाव, द्रव्य और पर्याय, 
गुण और पर्याय, अन्वय और व्यत्तिरेक, अन्तरंग और बाह्य आदिके विकल्पोंमे भी पुव॑-पूर्वका घर्म निश्वयरूप 
और उत्तर-उत्तरका धर्म व्यवहाररूप ही होता है । किस धमंको बस्तुका निदचयक्षमं माना जाय और किस 
भर्मको वस्तुका व्यवहारघर्म माना जाय, इसका निर्णय हमें सवंत्र निदचयय और व्यवहार शब्दोंके व्युत्पत्यथोंके 
आधारपर भ्रकरणानुसार हो कर लेना चाहिये । लेकिन सर्वत्र इस बातका ध्यान रखना ही चाहिये कि वे 
तो निषचययधम हैं जो अपने-अपने ढगसे सर्वेथा वास्तविक हैं और वे व्यवहारधमं हैं जो अपने-अपने ढंगसे 
कंथंचित्‌ वास्तविक और कर्थंचित्‌ अवास्तविक हैं । इस तरह जो भी सर्वथा अवास्तविक धर्म हो उसे व्यवह्यार- 
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खर्ते कहना असंगत, मिधथ्या या कल्पनारूप ही है। इसीलिये जो व्यक्ति सबंधा अवास्तविक धर्मोंको ही व्यवहार 
धर्मके रूपमें समझ बैठे है वे महात्‌ ऋमके छशिकार हो रहे है। इसी तरह जिन छोगोंने व्यवहारघमंको भी 
सर्वश्रा अत्तविक चर्म मान रक्‍्खा है वे भी महान्‌ भ्रमके शिकार हो रहे है। 

छोकमें भी व्यवहारधमंको कथंचित्‌ वास्तविक मानना अत्यन्त आवश्यक है। जैसे-- यह शरोर मेरा 
है”, “वह मकान मेरा है”, “यह द्रव्य मेरा है'', “ये मेरे स्वजन है”, “मैं अमुक समाजका व्यक्ति हैँ” और 
/अंमुक प्राम या देदाका रहनेवाला हूँ” इत्यादि व्यवहार यदि संवंथा अवास्तविक ही हैं तो छोककी 
और अध्यात्मकी संपूर्ण व्यवस्था हो छिल्त-भिन्‍न हो जायगी, क्योंकि फिर तो सवंत्र अराजकता फ्र 
जायती व अधासिकताका ही बोलबाला हो जायगा। विवेकी पुरुषोकी तो कल्पना करके रूह काँपने छग 
सकती है । 

यहाँ पर यह भी ध्यान रखना चाहिये कि एक स्थानपर वस्तुका जो व्यवहारधर्म है वह दूसरे स्थान 
पर निष्वयघम हो सकता हैँ । परन्तु ऐसे भी निश्चयघर्म होते है जो सर्वेधा लिध्चयय होकर ही रहंते हैं जैसे--- 
पुदंग़लाणुओंके मिश्रणसे बनी हुईं मिट्टी रूप स्कृघपर्याय व्यवहारधमं है परन्तु वही मिट्टी धटोत्पत्तिमें निए्चय- 
रूपताको प्राप्त हो जाती है। यहो कारण कि मिट्रीरूप स्कंधपर्यायकों द्रव्यके रूपमे भदि कहा जाय तो वह 
अशृद्ध द्रव्य ही कहा जागगा । इस तरह केवल अणुरूप पुद्गल द्रव्य हो ऐसा है जिसे एकान्त (सर्वधा) 
वास्तविक या शुद्ध द्रव्य कहा जा सकता है । यह व्यवस्था सवंत्र लागू कर लेना चाहिये । 

इस तरह हम पुनः कह देना चाहते हैं कि परसापेक्ष सवंथा वास्तविकताका होना निदचयकी 
कसौटी है, कर्थाचित्‌ वास्तविकता ओर कथचित्‌ अवास्तविकताका होना व्यवहारकी कसौटी है तथा 
परतिरपेक्ष सर्वधा वास्तविकताका होना मिथ्यारूपता को कसौटो है । 
उपसंहार 

अध्यात्मके प्रकरणमें जो सम्पस्दर्शन, सम्यरज्ञान और सम्यकचारिन्ररूप मोक्षमार्गका विवेचन किया 
गया है और उससे जो निःयसम्यग्दशंत, निरचयसम्यश्जञान और निदचयसम्यकचारिश्रको निदचयमोक्षमार्ग 
तथा ध्यवहारसम्यरददांन, व्यवहारसम्यज्ञान और व्यवहारसस्यकचारित्रकों व्यवहारमोक्षमार्ग कहा गया है, 
इसके विषयमें इसतरह निदचय-व्यवहारका विभाजन करना चाहिये कि किसमें, किस तरहसे स्वाश्रयता या 
अभेदरूपता पायी जाती है और किसमें, किस तरहसे पराश्षयता या भेदरूपता पायी जातो है । इसप्रकार यह 
निर्णीत होता है कि औपशमिक सम्यरदर्शन और क्षायिक सम्यग्दर्शन तथा औपशमिक सम्यकथारित्र और 
क्षायिक सम्यक्चरित्र थे सभी निशचयघमंकी कोटिमें आते हैं । यह बात दूसरी है कि ऑपशमिक सम्यग्दशंन 
और औपमिक सम्यक्चारित्र अदादबत (अन्तमु हृतंस्थायी) है, जबकि क्षायिकसम्यरदर्शन और क्षायिक 
सम्पक्लारित्र शाइवत (स्थायी) हैं। इन सबको निद्चयघर्म इसलिये कहा जाता है कि ये सभी उस-उस 
करमके उपदाम या क्षयसे उत्पल्त होनेके कारण स्वंथा आत्माश्नित धर्म सिद्ध होते है | क्षायोपश्मिकसम्यग्दर्शम 
और क्षायोपशमिकसम्यकचारित्र ये दोनों व्यवहारधर्ंकी कोटिमें आते हैं। इनको व्यवहारघ्म कहनसेका 
कारण यह है कि ये दोनों उस-उस कर्मके क्षयोपदामसे पैदा होते है अर्थात्‌ इनको उत्पत्तिमें उस-उस कमंकी 
सर्वंधाती प्रकृतियोंके वततमानमें उदय आनेवाले निषेकोंका उदयाभावी क्षय, आगासी कालमें उदय आनेवाले 
निषेकोंका सदवस्थारूप उपशम तथा देशघाती प्रकृतिका उदय, इसंतरह कमंका उदयांश, उपशर्मांश और 
क्षयांश तीनों ही कारण होते है। ऐसी स्थितिमें इतमें जहाँ कमंके उपशम और क्षयकी अपेक्षा आंत्मा- 
ख्ितता पायी जाती हैं वहाँ करके उदयकी अपेक्षा पराश्चितंता भी पायी जाती है। इस तरह इनमें जहाँ 
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संसारकी कारणताका अभाव पाया जाता है वहीं संसारकी कारणताका सदभाव भी पाया जाता है। अथवा यों 
कहिये कि जहाँ इनमें मोक्षकी का रणताका सदूभाव पाया जाता है कही मोक्षकी कारणताका अभाव भी पाया 
जाता है ।' 

व्यवहार या क्षायोपशमिक सम्यग्दर्शनकी स्थिति जीवके चौथे गुणस्थानसे सप्तमगुणस्थान तक ही 
संभव है, औपद्वमिकरूप निदश्चयसम्यग्दर्शनकी स्थिति चौथेसे सातवें तक तथा उपदधामश्रेणोके सातवें, आठवें, 
नौवें और ददावें गुणस्थानोंमें एवं उपशातमोह नामक १ रैवें गुणस्थानमें संभव है तथा क्षायिकरूप निद्ययसम्य- 
ग्वर्दनकी स्थिति चौथेसे सातवें शक तथा उपहश्मश्रेणीके सातवें, आठवें, मौवें ओर दहवें गुणस्थानोमें एवं 
११वें उपशान्ततामक गुणस्थानमे भी संभव है। इसके अतिरिक्त क्षपकश्नेणीके सातवें, आठवें, नौवें और दहावें 
गुणस्थानोंमे तथा क्षीणमोहनामक :२वें गुणस्थानमें एवं उसके आगे सर्वत्र नियमसे क्षायिक सम्यस्दर्शन 
विद्यमान रहता है । चौथे गुणस्थानसे पूर्व प्रथम गुणस्थातमें मिध्यात्वके रुपमें, द्वितीय गुणस्थानमें सातादन 
अर्थात्त अनन्तानुबत्धी कथायके उदयसे उत्पल्त औदयिकमावके रूपसे तथा तृत्तीय गुणस्थानमे सभ्यग्मिष्यात्म 
(सिश्रभाव) के रूपमे सम्यग्दर्दनका सबंधा अभाव रहा करता है अर्थात्‌ इन गुणस्थानोंमें तिक्चय और 
व्यवहार दोनों ही प्रकारके सम्यन्दर्शन नही रहा करते हैं । 


व्यवहार या क्षायोपशमिक चारित्र या यों कहिये कि सरागवारित्र नियमसे पाँचवेसे लेकर दश्शवे” 
गुण-स्थान तक रहा करता है, ११वे' गुणस्थानमें नियमसे औपशमिकरूप निश्चयचारित्र, वीतरागचारित्र या 
यथाल्यातचारित्र रहा करता हैं और १२वे' गुणस्थानसे लेकर आगे १४वें गृणस्थानके अन्ततक क्षायिकरूप 
निदवयचारित्र, वीतरागच्रारित्र या यथाश्यातचारित्र रहा करता है। आगे मोक्षम चौकि आत्मस्वर्पमें 
कारणरूपता समाप्त होकर कार्यरूपताका प्रादुर्भाव हो जाता है । अत वहाँपर चारित्रकी स्थितिको आगममें 
अस्वीकृत कर दिया गया है ।* यहाँ पर इतनी विशेषता और समझ छेना चाहिये कि यद्यपि निश्थयसम्यक्‌- 
चारित्र, क्षायिकत्व और यथाल्यतत्वकी दृष्टिसे १२बे' गुणस्थानके प्रारम्भमे जीवको उपलब्ध हो जाता है । 
परन्तु यह सब उसका भावात्मकरूप है, द्रव्यात्मक दृष्टिसि असमी उसकी (निश्चयसम्यकथारित्रकी) पृणंता 
शेष रह जाती है, क्योंकि अभी भी उसके कर्मोंके साथ बद्धता बनीहुई है। साथ हो निश्ययसम्यणज्ञानकां 
पूर्णता और पूर्ण आत्माथ्विताके रूपमे अभी भी अभाव बना रहता है। इसके अलावा नोकम॑निमिसक योग भी 
आत्मामें हुआ करता हैं। तेरहवे' गुणस्थानकी आदियें यद्यपि समस्त शानावरण, समस्त दर्शनावरण और 
समस्त अन्तराय कर्मका स्वेथा क्षय हो जानेसे निदययसम्यस्क्षानकी पृर्णता हो जाती है फिर भी द्रव्यात्मक 
रूपसे निशैचयसम्यक्बारित्र अभी भो अपूर्ण बसा रहता है। यद्यपि योगका निरोध हो आनेपर नोकर्म- 
निर्मिसक योय समाप्त हो जाता है फिर भी अधातीकर्म अभी भी कार्यरत रहा करते है। इन अथाली 
कर्मोंका प्रभाव १४ते गुणस्थानके अन्त समयमें हो समाप्त होता है । अतः: उसी समय आत्मा भी द्रव्धास्मक- 
रूपमें पुर्ण स्वायरूस्जी बनता है, यही भिरचयसम्यकचारित्रकी पूर्णता है और इसके होनेपर आत्मा भी 
तत्काल पूर्ण स्वतन्त्यमय मुक्तिको प्राप्त हो जाता है ।* 


१. आगममें सरागसस्यवटबकों जो व्यवहारसस्यक्थ और वीतरागसम्यवत्वको तनिषलयसम्यक्त्व कहा गया 
है उसके साथ प्रकृतका विरोध नही समझना चाहिये, क्‍योंकि यहाँपर सम्पर्दर्शनके सम्यक्त्व सम्बन्धमें 
सात्र दर्शनमोहनीयकर्मके उदय-अनुदयकी अपेक्षासे विचार किया गया है । 

२. तस्वाध॑सूत्र, अध्याय १० के सूत्र रे व ४ की इछोकवातिकटीका । 

३. तस्‍्वार्थसूत्र, अ० १ के सूत्र १ को इलोकवालिकटोकाममें वातिकबलीक ८७ से ९७ तक व इनका भाष्य | 


७८ : शरायती-अरश्पुत्र पं० अंशीधर व्याकरजाचार्थ अभिनत्वत-प्त्व 


कमर पाँचवे' गृणस्थानसे दशने' गुणस्थान तक व्यवहारसस्यक्चारित्रका और ?(वे' से छेकर 
ओदहने' गुणस्थान तक निरचयसम्यक्चारित्रका सदूभाव बतला आये हैं। इससे मह भी सिद्ध हो जाता है 
कि प्श्रससे लेकर चतुर्थ गुणस्थान तक व्यवहारसम्यकचारित्रका अभाव ही पाया जाता है । 

इसी प्रकार यदि स्वाश्रयता और परर्णताकों ही निशचयसम्यरज्ञानकी कसौढी माना जाय, जो कि 
तत्वश: सही है, तो क्षायिकरूप केवलज्ञान ही निश्चयसम्यस्क्षानकी कोटिमे आता है । अत पराश्रयता और 
अपूर्णताके आधारपर मति, श्रुत, अवधि और मनःपर्यय ये चारों ही ज्ञान क्षायोपशम्रिक होनेके कारण व्यवहार- 
सम्यस्ज्ञानकी कोटिमें "ही आ जाते हैं। ऐसी स्थितिमे व्यवहारसभ्यरक्षानकी स्थिति चतुर्थ गृणस्थानसे 
लेकर १२वे' गुणस्थान तक सिद्ध होती है व तेरहवे गुणस्थान व उसके आगे ही निश्चयसम्यग्शानका सदुभाव 
सिद्ध होता है ।' चतुर्थ गुणस्थानसे पूर्वका ज्ञान मिथ्याज्ञान ही सिद्ध होता है । 

इस विवेचनका सार यह है कि प्रथमसे तृतीय गुणस्थान तक मोक्षमार्गलाका सवंधा अभाव है, कारण 
कि बहाँ तक सम्यर्दर्शन, सम्यस्शान और सम्यकचारित्रका अभाव ही रहा करता है | अत- वहाँ १र संसार- 
की ही कारणता रहा करती है। व्यवहारसम्यग्भ्ञानर्प मोक्षमाग चतुर्थ गुणस्थानसे प्रारम्भ हो जाता है 
और १२वें' गृणस्थात तक रहता है व तेरहवें गुणस्थानमें निश्चयसम्यरज्ञान हो जाता हैं और वह आगे 
भी रहता है। व्यवहा रसम्यर्दर्दान भी चतुर्थ गुणस्थानमें उत्पन्न होकर सत्तबे' गुणस्थान तक रहता है। इसके 
आगे निव्वयसम्यग्दर्दत ही रहा करता है। परन्तु किसी जीवके निशच्चयसम्यग्दशनको प्राप्ति चतुर्थ गुण- 
स्थानमें भी हो जाती हैं, किसीको पाँचवे में, किसीको छठेमे और फिसीको सात में भी होती हैं। इस तरह 
निशचयसम्यग्दर्दनका सदुभाव चौथेसे सातवें तकके गुणस्थान तक भी सम्भव हो जाता है। व्यवहारसम्पक- 
चारित्रकी प्राप्ति पाँचवें गुणस्थानमें होती है। इसका सद्भाव १०वे' गुणस्थान तक रहता है। ११वें गुणस्थानमे 
व आगे निदपु्चयसम्यक्चारित्र ही रहता है तथा इसको पूणंता भतुर्दश गृणस्थानके अन्त समयमे होती है । 
पाँचवे' गुणस्थानसे पूर्व व्यवह्वारसम्यक्चारित्र भी नही रहता है । 

विषयका उपसंहार करते हुए हमले ऊपर यद्यपि निश्वय ओर 5 यवहाररूप विभाजन मोक्षमार्गको 
दृष्टिमें रखकर अथवा यों फहिये कि सम्यर्दर्शन, सम्यग्शान और भ्षम्यकचा रित्रको दृष्टिमे रखकर किया है । 
परन्तु लेखमें णास्त्रीय दृष्टिसि चर गानुयोग, करणानुयोग और द्रव्यातुयोग इन सभी अनुयोगोके आधारसे भी 
विस्तारसे किया है। साथ ही लौकिक दृष्टिसे भी संक्षिप्त रूपमें किया है। इसलिये इसके सम्बन्धमें 
विस्तार न करके अब इस बातपर विचार करते है कि जब आगमसे 'निरचयनय' और व्यवहारनय' दब्दों 
का भो सवंत्र बहुलतासे प्रयोग मिलता है तो इनका अर्थ और प्रयोजन क्‍या है ? 


निदययनय ओर व्यवहा रनयका अर्थ और प्रयोजन 


नयोको जैनागममें प्रमाणका अंश स्वीकार किया हैँ ।* जैनागममे यह भी बतलाया गया हैँ कि 
वस्तुलत्त्वको समझनेके लिये जो साधकतम (करणरूप) साधन हो उसे प्रमाण समझ ना चाहिये ।? इसके साथ 


१. तत्वार्थसूत्र, अध्याय १, सूत्र २ को इलोकवातिकटोकाके वातिक-दछोक ९३, ९४, ९५ । 
३. नाम्रसाणं प्रमाण वा नयो ज्ञाना त्मको मत. + स्पात्ममाणकर्देशस्तु स्वंधाष्यविरोधत. ॥ 


--तत्त्वा०, श्लो० ६-६, वा० २९ । 
३. प्रकर्षण सशयादिव्यवच्छेदेन मीयते परिच्छिद्य ते वस्तुतत्त्व येन तत्प्रमाणम्‌ । 


“-प्रमेयरत्नमारा १-१ को टीोका। 


३ | बर्म और सिद्धान्त : ७९ 


ही वहाँ पर यह भी स्पष्ट कर दिया गया है कि वस्तुतस्वकों समझनेका साधकतम (करणरूप) साधन ज्ञाम 
ही हो सकता है, अत: शानको ही प्रमाण जानना चाहिये ।" इस तरह चूँकि वस्सुतस्वकों समझनेका साधन- 
भूत ज्ञान हीं पूर्वोक्‍्त प्रकारसे प्रमाण होता है और प्रमाणका अंश ही नय होता है। अतः इसके अनुसार यह 
निर्णीत होता है कि जो वस्तुतत्वके अंशको समझनेका साधनभृत ज्ञान हो उसे नय कहना चाहिये ।* 


प्रमाणरूष ज्ञान जैनागममें पाँच बतलाये गये हैं--भतिज्ञान, “तजशान, अवधिशान, मनःपर्यंयशात 
और केवलक्ञान ।* इनमेंसे मतिज्ञान, अवधिजश्ञान, मनःपर्ययशञान और केवलज्ञान ये चारों ही शञान अखण्डवस्तुका 
ज्ञान कराते हैं और हनमेंसे भी केंबलल्ञान तो वस्तुका सर्वात्मता ज्ञान कराता है तथा मतिज्ञान, अवधिशाने 
और मनेपंय॑यज्ञान एकदेशात्मना वस्तुका श्ञान कराते हैं। श्रृतज्ञानकी वस्तुका ज्ञान करानेकी प्रक्रिया इन 
लारों क्षानोंसे भिन्‍न प्रकारकी है। अर्थात्‌ श्रुतशञान वस्तुका यद्यपि सर्वात्मना शान कराता है, परन्तु केवल- 
शानसे वस्तुका ज्ञान सर्वात्मना होता है वह युगपत्‌ प्रत्यक्षरूपमें होता है और श्रुतशानसे जो वस्तुका सर्वात्ममा 
ज्ञान होता है वह क्रमश, एक-एक अंधे ग्रहणपूर्थक परोक्ष रूपमें होता है। इस तरह कहना चाहिये कि 
श्रुतज्ञान द्वारा वस्तुके एक-एक अंशका क्रमश: पृथक-पृथक्‌ ही ग्रहण होता है इसलिये श्रुतज्ञानमें नयोंकी 
व्यवस्थाको अनायास स्थान प्राप्त हो जाता है और यही कारण है कि आगममें श्रुतज्ञानमें ही नयोंकी 
व्यवस्थाका प्रतिपादन किया गया है तथा मतिशान, अवधिज्ञान, मनःपर्यंयज्ञान और केवरूज्ञाममें नयव्यवस्थाका 
निर्षंघ किया गया है ।४ 


उपयुक्त कथनका अभिप्राय यह हूँ कि वस्तुके एक-एक अंधका पृथक पृथक रूपमे क्रमशः बोध 
होनेका नाम नय है । ऐसा बोध श्रुतज्ञानकों छोड़तर मतिज्ञान, अवधिश्ञान, मनःपयंयज्ञान और केव लज्ञानमें 
सम्भव नही है। श्रुतज्ञानमे फैसे संभव है ? इसका समाधान यह हैँ कि श्रुतज्ञानकी उत्पत्ति वचनके क्राघारपर 
ही हुआ करती है और चूँकि वचन साश होता है अत साश बचनके आधारपर उत्पन्न होनेवाला जो 
श्रुतशञानख्पी बोध है उसमे भी साश्ताकी सिद्धि हो जाती है। इसप्रकार श्रृतज्ञानमें नय व्यवस्थाकी सिद्धि 
हो जाती है।' 

बचनमें साशताकी सिद्धि अनुभवसिद्ध है, कारण कि वाषयोंके समूहरूप महावाक्यमें समाविष्ट जितने 
वाक्य हों उतका उच्चारण या लेखन क्रमसे ही होता है। इसी तरह प्रत्येक वाक्यमे जितने पद हों उनका 


१. स्वापूर्वाव्यवसायात्मक ज्ञान प्रमाणम्‌ ।--परोक्षामुख, ।१-१ । 
हिताहितप्राप्तिपरिहा रसमथे हि प्रमाणं ततो ज्ानमेव सतत । वही, १।२ । 
२. स्वार्थेकदेशनिर्णीतिलक्षणो हि नय स्मृत: १०९८ (---तत्वाथंइछोकवातिक, १-९ बा० ४ । 
रे. मतिश्रुतावधिमन.पर्ययकेवलानि ज्ञानम्‌ | तत्ममाणे | आद्य परोक्षम्‌, प्त्यक्षमन्यत्‌ । 
--सत्त्वाथ॑सूत्र, १९, २०, ११, १२ 
४. मलेश्वधितों वापि मन पर्ययतोईपि वा । शञातस्माथंस्थ नांझेपरित नयानां वतन नौनु ॥ 
निःदोषदेशकालार्थांगोच रत्वदुविनिश्चयात्‌ । तस्पेति भाषित कैल्चिश्क्तमेव तथेष्टत: || 
त्रिकालगोचराशेषपदार्थाशेषु._ वृत्तितः | केव रज्ञानमूलत्व मपि तेषां न युज्यते ॥ 
परोक्षाकारतावत्ते: स्पष्टत्वात्केवलस्थ तु । श्रुतमूछा नया सिद्धा वक्ष्माणा: प्रमाणबत्‌ ॥ 
--सस्‍्वाधेप्लोकवालतिक १०६, वए० २४, २५, २६, २७। 
५. नीयते गम्पते येत श्रुताधालों यो हि सः ।--सस्‍््या० इशो० १-३३, वा० ६ । 


<० ; शरलातो-शरापुत भ्रं० धंक्षोघर भ्याकरजाबार्य अधिनन्‍्दन-प्रत्य 


भी उन्यारण या लेखन क्रमसे होता है और प्रत्येक पदमें जितने अक्षर हों उनका भी उच््यारण या रेखन 
बमझः होता है। मही कारण है कि निरथंक अक्षरोंके समूहूका नाम दाब्द कहलाता है, और शब्द यदि 
विभषत्यमा हो आये तो वह पद कहरूने लगता है|" पद दो प्रकारके होते हैं एक संज्ञापद और दूसरा क्रिया- 
पद । इस दोनोंके योगसे वाक्य बनता है । दो आदि आाक्योंके योगसे महावाक्य बनता है। इसी प्रकार 
दो आदि महावाक्‍्योंके योगसे भी महावाक्यको निष्पत्ति होतो है । 


सबसे बड़ा महावागय प्न्थ होता है । प्रन्थके अन्तगंत अध्याय आदिके रूपमें भी महावाक्‍य होते हैं । 
एक-एक अध्याय भी कई-कई महावाक्योंका समुदाय होता है। एक-एक महावाक्यमें दो आदि अनेक वाक्य 
होते है और एक-एक वाक्‍्यमें दो आदि अनेक पद होते हैं। इस प्रकार वचनरूप श्रुतका रूप पदसे लेकर 
बड़े-सेनबड़े महावाबम तक हो जाता है । जैनागमका सबसे बडा महावानय द्वादशशांग रूप है। इसके १२ अन्तर्भेद 
हैं। १२वें अन्तर्मेंद दृष्टिवादके मुख्य पाँच भेद हैं. और फिर्‌ इनके भी अनेक उपभेद हैं। ये सब भेद वचन- 
झूप श्रुतके हैं तथा इनके अ्वण या पाठसे जो वस्तुतत््वका बोध श्रोता या पाठकको हुआ करता है वह शान- 
रूप श्रुत कहलाता है। ज्ञानरूप श्रत अर्थात्‌ वचनके आधारपर जो बोध श्रोता या पाठकको हुआ करता है उसे 
आगममे स्वायंश्रुत भी कहा गया हैं और वहींपर उस वचनरूप श्रुत या वचनको परायंश्रुत भी कहा गया है । 
मतिशान, अवधिज्ञान, मन .पर्ययज्ञान और केवलज्ञान ये चारों ही ज्ञान चूँकि ज्ञानरूप ही हुआ करते हैं, अतः 
खपनी शानरूपताके कारण ये बारों ज्ञान स्वार्थ प्रमाणरूप ही हुआ करते है । इस तरह कहना चाहिये कि 
प्रभाण दो तरहका होता है--एक स्वाथंरप और दूसरा पराथरूप । जो प्रमाण ज्ञानरूप हो उसे स्वार्थ 
प्रमाण और जो प्रमाण-वचनरूप हो उसे परार्थ-प्रमाण जानना चाहिये । इस प्रकार मत्ति, अवधि, मन पंथ 
और केवल ये चारों प्रमाण तो अपनी ज्ञानख्यताके कारण स्वार्थप्रमाणरूप ही होते हैं और श्रुतप्रमाण 
अपनी शातरूपताके कारण तो स्वार्थप्रमाणरूप होता है तथा अपनो वचनरूपताके कारण वह वराथ्थप्रमाणरूप 
भी होता है ।* 

जो वचन वक्ता या लेखकके अभिप्रायरूप वस्तुतत्त्वका पूर्णरूपसे प्रतिपादन करता है बह तो प्रमाणरूप 
होता है और जो वचन वक्ता या लेखकके अभिप्रायरूप वस्तुतत्त्वके एक देश (अंश)का प्रतिपादन करता 


१. घुप्लिडन्तं पदम--पाणितीय अध्टाष्यायी ०४-१४ । 

२. पदातां परस्परसापेक्षाणा निरपेक्ष: समुदायों वक्यम्‌ ।--अष्टशती, अकलंकदेव, आप्तमी० का० १०३ । 

३. वान्योज्ययो महावाक्यम्‌ ।--साहित्यदपंण २-१। यहाँपर 'वातयोज्चय:' पदका विशेषण इसकी टीकामें 
“योग्यताकांक्षासत्तियुक्त दिया गया है। इस तरह महावाक्‍्यका रूक्षण निस्‍्त प्रकार हो जाता है-- 

/परस्परसापेक्षाणां वाक्‍्यानां निरपेक्ष: समुदायों महावाक्यम्‌”' | 

इस लक्षणके आधारपर ही गोम्मटसार जीवकाण्डमें श्रुतमागंणाप्रकरणमें गिनाये गये श्रुतके बीस 
भेदोमरेंस आदिके अक्षर, पद और संघात (वाब्य)से आगे जितने भेद गिनाये गये हैं वे सब यहाँ वाबयके 
भेंद समझना चाहिये ; 

४. महावाक्योंके योगसे जो महावाक्य बनता है उसका लक्षण लिम्भ प्रकार जानना चहिये--परस्परसपेक्ष 
महावाक्योंके निरपेक्ष समुदायका नाम भी महावाबय है ।--(छेखक) । 

५. प्रमाण द्विविध स्वार्थ परायं: जे। तत्र सवा प्रमार्ण श्रुतवज्यंम्‌ । श्रुत॑ं पुत' स्वायं भवति पराथं ज | 
ज्ञानात्मक स्वार्थ वचनात्मक पराथंम्‌ । तद्गिकल्पा लया:--सुर्वार्भसिद्धि १-६ । 


३ / धर्म और घिड्ाप्स : ८१ 


है वह नयरूप होता है। इस तरह पद, यदि वाक्यसे सम्बद्ध हो तो वह नयरूप होगा और पद तभी 
नयकूप होगा, जबकि वह वाक्यसे सम्बद्ध होगा । स्वतन्त्र पद प्रमाणरूप तो होगा ही नहीं, ऊैकिन अर्थाशके 
भो प्रतिपादनमें असमर्थ रहनेके कारण वह नयरूप भी नहीं होगा । वाक्य यदि अपनी स्वतन्त्र हालतमें बक्ता 
या लेखकके पूर्ण अभिप्रायका प्रतिपादन करता है तो वह प्रमाणरप होगा और यद्दि किसी महावाक्यका 
अवयवब होकर वक्ता या लेखकके अभिप्रायके एकदेशका प्रतिपादन करला है तो वह नयरूप होगा । यही 
व्यवस्था वाबयोके सभूहरूप महावाक्योके और महावाक्योंके समुहरूप महावानयोंमें भी जानना चाहिये । लेख- 
विस्तारके भयसे यहाँपर इन सब बातोपर विशेष प्रकाश नहीं डाला जा रहा है । 


जैनागममें नयोंक्री व्यवस्था विविन प्रकारसे की गयी है। उनमें एक प्रकार तो नैगम, संग्रह, व्यवहार, 
ऋजुसूत्र, दाब्द, समभिरूढ और एवंभूत नामक्रे सात नयोंका है ।* दूसरा प्रकार द्रव्याथिक और पर्यायाथिक 
नामके दो नयोका' हैं और तीसरा प्रकार निरचय तथा व्यवहार नामके दो नयोंका है ।* नयोंका इन 
प्रकारोंके अछावा एक प्रकार वढ़ भी है, जिसमे वचनके सभी प्रकारोंका समावेश हो जाता है । इसे हम लोक- 
संप्राहक नपोंका प्रकार कहना उचित समझने है । हस सम्बन्धमें गोम्मट्सार कर्मकाण्डकी निम्नलिखित गाया 
ध्यान देने योग्य ह-- 

जावदिया वयणपहा तार्बादया चेव होंति णयवादा । 
जावदिया णयवादा तावदिया चेव होंति परसमया ॥८९४॥।। 

अर्थात्‌ जितने वचन बोलनेके मार्ग हैं उतने ही तयवाद है और जितने नयवाद हैं उतने ही 
परममभय है । 

नयोके इन सब प्रकारोका विवेचन यहाँ हमें नहीं करना है। प्रकृत प्रसंग तो निशचयनय और 
व्यवहारनयका है । अत इन्हीं दो नयोपर ही हम यहाँ प्रकाश डाल रहे हैं । 

सर्वप्रथम यहाँपर इस बातकों समझना है कि उपयुक्त पदादि महावाक्य पर्यन्त वचन दो प्रकारका 
होता है--एक तो वस्तुतत्वकों सत्य (यथावस्थित) रूपमें प्रतिपादित करनेवाला वचन और दूसरा वस्तु- 
तस्वको असत्य (जैसा नही है बैसा) रूपमे प्रतिपादित करनेवाला बचन । इनमेंसे वस्तुतत्त्वको सत्यरूपमें 
प्रतिषादित करनेत्राला वचन सकलादेजो प्रमाणरूप होता है और वस्तुतत्त्वके एकदेशको सत्परूपमें प्रतिपादित 
करनेबारा वचन विकलादेशी नयरूय होता है। इसो प्रकार वस्तुतत्त्वको असत्यरूपमें प्रतिपादित करनेवाला 
वचन प्रमाणाभास ओर नयाभागसके भेदसे दो प्रकारका होता है । जो धचन अवस्तुको वस्तुरूपमे प्रतिपादित 
करता हो वह भी प्रमाणाभासरूप होता है तथा जो वचन वस्तुके एक अंदाकों संपूर्ण वस्तुरूपमें प्रतिपादित 
करता हो, वह वचन भी प्रमाणाभासरूप होता है। इसी प्रकार जो वचन वअस्तुके अंशको दूसरे अंशरूपमें 
प्रतिपादित करता हो वह वचन नयाभानरूप होता है । 


१. सकलादेश: प्रमाणाधीनो विकलादेशो नयाधीन इति ।--सर्वार्थसिद्धि १-६ । 

२. मैगमसंग्रहव्यवहारजु सृत्रशब्दसममिरू्देवस्मूता नया ।--तत्त्वाथंसूत्र रै-रे३ । 

३. नयो द्विविध । द्रव्याथिक' पर्याधाथिकदन ।--सर्वार्थंसिद्धि ९-६ । 
(नय.) ढ्ं घा द्रव्याधिक पर्यायाथिकश्चेति । द्रव्यं सामान्यमुत्स्ग अनुवृत्तिरित्यथं , तद्विषयों ब्र्याथिक' । 
पर्यायों विशेषोष्पषवादों व्यावृत्तिरित्यर्थ , तद्दिषय पर्यायारथिकः ।- -सर्वार्थंसिद्धि ९-रेरे । 

४. पुनरप्यध्यात्ममाषया नया उच्यन्ते । वावन्मूलनयौं दो तिश्चयों उयवहार्च । तत्र निश्वयोप्मेदविषयी 
व्यवहारों भेदविधयः ।+---आलापपत्ति । 

११ 


८२ : शरत्यती-अरखुज ५० धंश्ौधर ध्याकरणाचाएं अभिनग्दन-प्रत्य 


जैनागममे बस्तुको अमेकान्तात्मक माना गया है अर्थात्‌ जैनागमर्में बतलाया गया है कि प्रत्येक वस्तु 
माजकप और अभावखूप परस्पर-विरोधी अनन्तघर्मात्मक है और वे भावरूप तथा अभावरूप परस्पर-विरोधी 
अमन्तंधर्म वस्तुमें अपने-अपने विरोधी घर्मके साथ ही रहा करते हैं। प्रत्येक भावरूप धर्म अपने विरोधी 
अभावरूप घमंके साथ ही वस्तुमें रह रहा है। इसी प्रकार प्रत्येक वस्तुमे नित्यरूप घर्म रह रहा है, तो 
उसका विरोधी अनित्यरूप धर्म भी उसमें रह रहा है। इस विषयको आवश्यकताके अनुसार पूर्वमें स्पष्ट 
किया गया है। पूर्वमें हम यह भी धतला आये हैं कि प्रत्येक वस्तुमें विद्यमान परस्पर-विरोधी उन दो 
धर्मोमेंसे एक धर्म सो मिश्ययरुप होता है और एक धर्म व्यवह्ाररूप होता है। इस आधारपर वस्तुतस्वके 
प्रतिपादनमें यह बात निर्णीत होती है कि जो वचन वस्तुतस्‍त्वके निदचय और व्यवहारख्प दोनों अंशोका 
प्रतिपादन करता है वह वचन प्रभाणख्प है। जैसे--- अस्तु नित्यानित्य है” । यह वचन वस्तुके निर्चय और 
व्यवहार दोनों अंधोंका प्रतिपादन करता है इसलिये प्रमाणरूप है। जो वचन बस्तुके निश्वयांशका निदयय- 
ख्यसे प्रतिपादन करता है वहू वचन निद्चयनयरूप है। जैसे--- प्रत्येक वस्तु अपनी अपनी परिणतिका उपादान 
कारण होता है” । यह वचन वस्तुमें विद्यमान उपादनकारणतारूप निदचय धर्मका प्रतिपादन करता है, इसलिए 
निश्चयनयरूप है। जो वचन वस्तुके व्यवहारांशका व्यवहारांश रूपमें प्रतिपादन करता हैं वह वचन ब्यवहार- 
तयरूप है | जैसे--- चित्‌ अधित्‌की परिणतिमें और अचित्‌ चित्‌की परिणतिमें निरमित्कारण होता है” । वह 
वचन लित्‌में अचितकी परिणतिकी और अचितमें चितृकी परिणतिको विद्यमान निमित्तकारणतारूप 
व्यवहारघमंका प्रतिपादन करता है, इसलिये व्यवहारनयरूप है। जो वचन अवस्तुको वस्तुरूपमें प्रतिपादन 
करता है वह वचन प्रमाणाभास है, जैसे- गधेके सींग होते है”” । यह वचन सर्वथा असद्भूत वस्तुका प्रतिपादन 
करता है इसलिये प्रमाणामास हैं । जो वचन एक वस्तुकों अन्य वस्तुरूप प्रतिपादन करता है वह १चन भी 
प्रमाणांभास है जैसे-- संपूर्ण दृश्यमान जगत्‌ ब्रह्मकी ही पर्याय है” । यह वचन अचेतनको चेतनरूप प्रतिपादित 
कर रहा है इसलिये प्रमाणाभास है। इसी भ्रकार जो वचन वस्तुके एक अंशको वस्तु रूपमें प्रतिपादन 
करता है वह भी प्रमाणाभास है। जैसे-वस्तुको सवंथा भावात्मक या सबंथा अभावात्मक मानना अथवा सवा 
नित्यात्मक या सर्वथा अनित्यात्मक मानना इत्यादि वचन वस्तुके अंधको वस्तुरूपमें प्रतिपादन करते हैं, इसलिये 
ये वचन भी प्रमाणाभास हैं। जो वचन वस्तुके एक अंशको वस्तुके अन्य अशके रूपमे प्रतिपादन करते है वे 
वचन तयाभास होते हैं ऐसा ऊपर कहा गया है। इस आधार पर जो वचन वस्तुके व्यवहाराशका निश्चयांक्ष- 
रूपमें प्रतिपादन करनेवाला हो वह निश्चयनयाभास है। जैसे--चित्‌ ही अचित्रूप परिणत होता है” । अथवा 
“अधित्‌ ही चित रूप परिणत होता है” यह वचन निदचय नयाभास है क्योंकि चित्‌ अचितृकी उत्पत्तिमें 
और अधित्‌ चित॒की उत्पत्तिमें निमित्तकारणरूप व्यवहारकारण ही होते है, उपादानकारणरूप निश्चयकारण 
नहीं होते हैं। इस तरह उक्त वाक्योंमें लिमिसकारणरूप व्यवहारका रणकों उपादानकारणरूपमें निव्चय- 
कारणरूप प्रतिपादित किया गया है, इसलिये वे दोनों वाक्य निश्वयनयाभास हैं। इसी प्रकार आत्मा और 
उसके स्वभावभूत चैतन्यका पृथक -पृथक, अल्तित्व स्वीकार करके चैतन्यके योगसे आत्माको चित्रूप 
प्रतिपादन करना व्यवहारनयाभास है| आत्मा और चैतन्यमें सवंधा अभेद मानना भी निश्णनयनयाभास है । 
यहाँ प्रमाण और प्रमाणाभास तथा नय और नयाभासके रूपमें जितना विवेचन किया गया है. वह 
सब वचनरूप श्रुतके सम्बन्धमें किया गया है। शानरूप श्रूतके सम्बन्धमे कहा जा सकता है कि इनसे होने 
बाझा बोध भी उस रूपमें प्रमाण और प्रमाणाभास तथा लय और नयाभासरूप हो होगा । इसहिये यहाँ 
पर उसका विवेचत अलगसे नही किया जा रहा है । 


उसरके कथनसे यह बात स्पष्ट होती है कि वचगरूप प्रमाणश्र॒त और तयश्रृूतका पदाषके साथ 
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प्रतिपाश्चजञतिपादक सम्बन्ध रहता है और शानवूप प्रमाणश्ुत और नयश्रुतका पदार्थके साथ शाप्य-आपक 
भावरूप सम्बन्ध पाया जाता है । अर्थात्‌ बचनरूप प्रमाणश्रुत और नयश्ूत क्रमदा: वस्तु और बस्तुके अंशोकि 
प्रतिपादक होते हैं तथा वस्तु और वस्तुके अंश क्रमश: उनके प्रतिपाश्व होते हैं। इसी प्रकार ज्ञानरूप प्रमाण- 
श्रूत और नयश्र्‌त क्रमदा: वस्तु और वस्तुके अंशोंके ज्ञापक होते हैं तथा वस्लु और वस्तुके अंबा क्रमश: 
उनके शाप्य होते हैं। इस प्रकार पूर्वम,ं जितना चरणानुयोग आदिकी दृष्टिसे निश्चय और ध्यवहाररूप 
श्रथोंका व्याश्यान किया गया है उसमें जितना मिदथयरूप अथे है उसका उसी ख्पमें प्रतिपादन करने वाला 
वचनरूप निरचयनय होता है और उसका उसी रूपमें बोध करने बाछा झानरूप निशययनय होता है| इसी 
प्रकार उसमें जितना व्यवहाररूप अथे है उत्तका उसी रूपमे प्रतिषगादत करनेवाला वचनखूप व्यवहारनय होता 
है और उसका उसी रूपमें बोध करानेवाला ज्ञानरूप व्यवहारनय हीता है। इस बातको रूृक्ष्यमे रखंकर ही 
सर्वत्र हमें वस्लुतत्वका निर्णय करनेका प्रयत्म करना चाहिये । 

इसका तात्पम॑ यह है कि जब ऐसा आमममें बललछाया गया है कि मोक्षमार्ग दो प्रकारका है--एक 
निदययमोक्षमाग॑ और दूसरा व्यवहा रमोक्षमा्गं, तो दोनो ही मोक्षमार्गोंकी वास्तविकताकों मानकर नथ- 
प्रक्रियसे इस बातका निर्णय करता चाहिये कि निशचचयमोक्षमार्ग तो मोक्षका साक्षात्‌ कारण होता है और 
व्यवहारमोक्षमार्ग परम्यरया कारण होता है, जैसा कि पूर्वमें प्रतिपादित किया गया है । इस तरह मोक्षमार्गकी 
स्वतंत्र-स्वतंत्र दो भेदरूपताके प्रसंगके भयसे जिनको व्यवहारमोक्षमार्गको अकिथिस्कर माननेका सहारा लेना 
पणता है उन्हें उस सहारेकी फिर आवश्यकता नहीं लेनी पडेगी। इसी प्रकार आत्माकी परिणतिकों जब 
ओऔदधिक, औपश्षमिक, क्षायिक था क्षायोपणमिक नामसे पुकारा जाता है, तो नमात्मक दृष्टिकोण रहनेसे इसका 
भर्थ यही होता है कि आत्माको उक्त, औदयिकादि परिणतियोंमें कर्मकी उदयादि परिणितियाँ निरमिशकारण 
हुआ करती है । यदि करम्ंकी उदयादि परिणतियाँ आत्माकी औदयिकादि परिणतियोंकी उत्पत्तिमें निमिशत- 
कारण नहीं होने पर उन्हें आत्मकी औदयिकादि परिणतियोंमें निमिसकारण कहा जाता है तो फिर यह 
कथन तो असत्य हो हो सकता है। इसको व्यवह्ारनयका कथन किसी भी हालतमें नहीं कहा जा सकता 
है। इसे व्यवहार नय तभी कहा जा सकता है जबकि कर्मकी उदयादिक परिणतियोंमें आत्माकी औदमिकादि 
परिणतियोकी निमिसकारणताका सदभाव माना जायगा और छउपादानकारण हो कारयरूप परिणत होता है 
निर्मित्त कारण नहीं, क्योंकि उपादानकारणका काम ही का्यरूप परिणत होना है, निमित्त-कारणका कायें तो 
उपादानको कार्यरूप परिणत होनेमें केवल सहायता देनेका ही रहता है । इसलिये किसीको ऐसा भय करनेकी 
आवश्यकता नहीं कि “'थदि कार्यमें निभित्तकारणकी निम्मिशकारणताकों वास्तविक मान लिया जाता हैं तो 
निमिसकारण ही कार्म बन जायेगा ।” इसी प्रकार सबंत्र समझ लेना चाहिये । 


आचार्य कुन्दकुन्दने समयसार' भ्रन्थमें आत्माकों स्वतस्त्र और अनादि-निधन वस्तु सिद्ध करनेके लिये 
सर्वप्रथम उसके स्वत:सिद्ध श्ञायकस्वमावका प्रतिपादन किया है । केकिन जब आत्मा अनादिकारुसे अपने 
उक्त स्वभावमें स्थिर न रहकर विकारी बन रहा है तो इसके लिये उन्होंने आत्साकी पुदूगछकर्मके साथ 
बद्धताको भी स्वीकार किया है। अर्थात्‌ जिस प्रकार आत्माके स्वभाव ज्ञायकभावकों आचार्य कुम्दकुन्द 
स्वतःसिद्ध मानते हैं उस प्रकार वे आत्माके विकारको स्वतः:सिद्ध नहीं मानते हैं। इस बातको बतलानेके छिये 
सर्वप्रथम उन्होंने शुद्धनय और व्यवहारनयका आश्रय लिया है। इससे आचाय॑ कुन्दकुन्द यह दिखल्‍ाना चाहते 
हैं कि यदि आत्माको स्वतन्त्र और अनादि-निषन वस्तुके रूपमें जानना है तो आत्माके स्वतःसिद्धस्वरूपको 
बतछानेवाले शुद्धभयका अवलम्बत लेता होगा, कारण कि वस्तुके स्वत-सिद्धस्वरूपका प्रतिपादक शुद्धनय है 
अथवा यों कहिये कि वस्तुके स्वतःसिद्धस्वरूपका प्रतिपादत करना ही शुद्धनय है । इसी तरह यदि आत्माकी 


८४ : शरह्थती-धरइंपुत्र प॑० अंशोधर व्याकरणाजाय अभिनस्वम-प्रत्य 


अतादिकालसे 'बली भा रही विकारो संताररूप अवस्थाको समझना है तो इसका ज्ञान शुद्धनयसे तो होगा नही, 
कारण कि बह तो वस्तुके स्वत सिद्धस्वरूपका ही ज्ञापक होता है, जबकि आत्माकी विकारी संसाररूप अवस्था 
उसकी स्वत:सिठ् अवस्था न होकर कर्मोदयजन्य अवस्था है। इसलिये इसको समझानेके लिये व्यवहारनयक्रा 
अवरूस्थन लेना होगा, कारण कि वस्तुके पराश्रितस्वरूपका प्रतिपादक व्यवहारनय है । अथवां यों कहिये कि 
बसस्‍तुके पराक्षित घर्मका प्रतिपादन करना ही व्यवहारनय है। इसके भी अतिरिक्त यदि आत्माकी संसाररूप 
विकारी अवस्थाकीं समाप्त करके उत्पन्न होनेवाली मोक्षरूप अवस्थाकों समझना है तो इसका भी ज्ञान शुद्ध 
मसयसे नहीं होगा; कारण कि थह अवस्थायी आत्माकी स्वत सिद्ध अवस्था न होकर करके उपशम, क्षय और 


क्षयोपशमजन्य अथस्था है । इसलिये इसको समझनेके लिये भी वस्तुके पराश्चित धर्मके प्रतिपादक व्यवहार- 
मंथका अवलस्बन लेना होगा । 


अब प्रदन उठता है कि आत्माकी सेसार और मोक्ष दोनो ही प्रकारकी अवस्थायें जब क्रमश कर्मके 
उदयसे जन्य और करके उपशम, क्षय तथा क्षयोपशमसे जन्य है। यानी आत्माकी संसाररूप अवस्थामे कर्म- 
का उदय कारण है और मोक्षरूप अवस्थामे कर्मका उपशम, क्षय और क्षयांपशम यथायोग्य साक्षात्‌ और 
परंपरया कारण है तो क्‍या कर्मके ये उदय, उपशम, क्षय और क्षयोपशम आत्मामे तटूप परिणमनकी योग्यता 
के अभावमें आत्माकों संसारी या मुक्त बना सकते है ? इस विषयमे आचार्य कुन्दकुन्दका कहना है कि वस्तु- 
में स्वगत योग्यताके अभावमें अन्य कोई भी क्रारण उसको किसी रूप परिणमन करातेमे असमर्थ ही रहा 
करता हैं । यही कारण है कि जैनागममें आत्माकी ससाररूप अवस्थाका कारण आत्माकी स्वत सिद्ध वैभा- 
विकी शाब्तिकों तथा आत्माकी मोक्षरूप अवस्थाका कारण आत्माकी स्वत सिद्ध भव्यत्वशक्तिकों भी स्वीकार 
किया गया है। इस तरह यह बात निर्णीत होती है कि यथायोग्य कर्मका उदय होनेपर भआत्मा अपनी 
वैभाविकी दक्तिके आधारपर संसारी बना हुआ हैं और कर्मका उपशम अथवा क्षयोपदाम होते हुए अन्तमे 
सर्वधा क्षय हो जानेपर आत्मा अपनी भव्यत्वशक्तिके आधार पर मोक्षरूप अवस्थाकों भी प्राप्त कर लेगा । 


इससे यह निष्कर्ष निकल आता है कि आत्माके संसारम उसको वैभाविकी शक्ति और कमंका उदय 
ये दोनों कारण हैं तथा आत्माके मोक्षमें उसकी भव्यत्वशक्ति और कर्मका थथायोग्य उपशम, क्योपशम 
और क्षय कारण हैं । अब यदि ससारके दोनों कारणोंके विषयमे यह विचार किया जाय कि ससारके दोनों 
कारणोंमेंसे कोन किस रूपमे कारण होता है और भोक्षके दोनों कारणोंमेसे कौन किस रूपमे कारण होता 
है ? तो आत्माके संसारमे कारंणभूत उसकी वैभाविकी शक्ति उसके ससारमे तथा आत्माके मोक्षमे कारण- 
भूत उसकी भव्यत्वशक्ति उसके मोक्षमे उपादानकारण है, कारण कि ये दाक्तियाँ ही व्यक्त होकर क्रमश 
ससार और मोक्षरूपताको प्राप्त होती है। इसी प्रकार आत्माके संसारमे कारणभूत कर्मका उदय व आत्माके 
मोक्षमं कारणभूत कर्संका उपशसम, क्षय और क्षयोपश्म निरित्त कारण है। कारण कि कमंका 
उदय आत्माके संसाररूपसे और कर्मका उपशम, क्षय व क्षायोपह्ाम आत्माके मोक्षरूप से कदापि 
परिणत नही होते, केवल आत्माके उस परिमणनमे सहयोग मात्र दिया करते हैं क्‍योंकि कर्मके 
उदमका सहयोग न मिलनेपर आत्माकी वैभाविको शक्ति संसाररू प परिणत नहीं हो सकती है और कर्मके 
तह क्षयोपश्मका सहयोग न मिलनेपर आत्माकी भव्यत्वशक्ति भी मोक्षरूप परिणत नहीं 

इस तरह उपयुक्त निमित्त और उपादान दोनो कारणोंमेंस उपादानकारणको तो स्वाश्यताके आधार 
पर निशचयकारण कहना योग्य है और निमिप्तकारणकों पराश्रयताके आधघारपर व्यवद्यारकारण कहना 
योग्य है। यह सब विषय पूर्वमें विस्तारपूर्वक स्पष्ट किया जा चुका है। अब यदि इन दोनों हो कारणताओंके 
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प्रतिपादन करते या बोघ करनेकी दृष्टिसे विचार किया जाय, तो कहा जा सकता है कि उपादानकारणता 
रूपए निशचयकारणता प्रतिपाद्य-प्रतिपादकभावके आधारपर सिद्चयनयरूप वचनका तथा ज्ञाप्य-शापक 
भावके आधारपर निशचचयनयरूप ज्ञालका विषय होती है और नि्मित्तकारणतारूप व्यवहारकारणता प्रतिपाद- 
प्रतिपादकभावके आधारपर व्यवहारनयरूप वचनका तथा ज्ञाप्य-झापकभावके आधघारपर व्यवहारनयरूप ज्ञानका 
विषय होती हैं। इस तरह आचार्य कुन्दकुन्दते समयसारमें शुद्धनय और व्यवहारनयके विकल्पोंके समान 
मिदवयनय और व्यवहारनयके विकल्पोका भी समावेश किया है। 


आगममें निशच्चयनयके भी शुद्धनिश्वयनय और अशुद्धनिश्कचयनय इस तरह दो भेद कर दिये गये हैं । 
इनमेंसे आत्माका विकाररहित शुद्ध स्वरूप स्वाश्नितपनेकी दृष्टिसे शुद्धनिष्चमनयका विषय होता है और 
आत्माका विकारी अशुद्ध स्वरूप भी स्वाश्वितपनेकी दृष्टिसि अशुद्धनिचयनयका विषय होता है । आत्माके इसी 
स्वरूपको यदि पराश्चितपनेकी दृष्टिसे देखा जाय, तो फिर यह व्यवहारनयका विषय हो जाता है। व्यवहार- 
नयके भी आभगममे दो भेद किये गये है--एक सद्भूत व्यवहारसय और दूसरा असदभूतव्यवहारनय । 
सद्भुतव्यवहारनय भी दो प्रकार का हैं--एक अनुपचरितसद्भूतव्यवहारनय और दूसरा उपचरितसदभूत- 
व्यवहारनय । इसी प्रकार असद्भृतव्यवहारनय भी दो प्रकारका है--एक अनुपचरितअसदुभू वव्यवहार- 
नय और दूसरा उतचरित असदभूत वपवह्ाारतथ । इस विषयको आलापपद्धतिमे निम्न प्रकार निबद्ध 
किया गया है--- 
“तावन्मूलनयौ द्वरौ निरचयों व्यवहारदच । तत्र निश्चयो3भेदविषयों व्यवहारों भेदविषय' । तक्र 
निश्चयों द्विविध --शुद्धनिश्वयोउशुद्धनिश चयह्च । ततन्न निरुपाधिकगुणगुण्यमेदविषयक शुद्ध- 
निशचयो, यथा केवलज्ञानादयो जोव । सोपाधिक (गुणगुण्यभेद) विषयोहशुद्धनिद्चय । यथा मति- 
ज्ञानादयो जीव । व्यवहारों ठिविष संद्भूतव्यवह्ारोध्सद्भू तव्यवहारश्व। तत्रेकवस्तुविषयः 
सद्भ तव्यवहारः, भिन्‍नवस्तुविषयोध्सद्भूतव्यवहारः । तत्र सदुभूतव्यवहारों द्विविध उपचरितानुप- 
चरितभेदात्‌ । तत्र सोपाधिगुणग्रणिनोभेंदविषय:उपचरित सदुभतव्यवहारों, यथा जीवस्य मति- 
ज्ञानादयों गुणा । निरुषाधिगुणगुणिनोर्भेंदविषयानुपचरितसद्भृतब्यवहा रो, यथा जीवस्य केवलज्ञाना- 
दयो गुणा । असद्भूतव्यवहारों द्विविध -उपचरितानुपचरितभेदात्‌ । तत्र संश्लेपरहितवस्तुमस्वन्ध- 
विषय उपचरितासदुभूतव्यवहारों, यथा देवदत्तःय धनम्‌। संश्लेषसहि तवस्तुसम्बन्धविषयो5नु प चरि- 
तासदभतब्यवहा रो, यथा जीवस्य शरोरम्‌ |” इसका अथे ऊपर स्पष्ट है । 
इस तरह नयोके स्वरूपको यथावत्‌ प्रकार समझनेकी अत्यन्त आवश्यकता है, कारण कि सपूर्ण वस्तु- 
तत्त्वको समझनेका साधन अल्पन्ञ प्राणियोके लिये नय-व्यवस्था ही है । 
इस नय-व्यवस्थाको छोकिक दृष्टान्त द्वारा इस तरह समझा जा सकता हैं कि कुम्भकारने दण्ड 
और चक्रके सहयोगसे मिट्रीसे घडा बनाया” ऐसा वाक्य यदि बोला जाता हैँ तो इसका अभिप्राय निम्न 
प्रकार होता है--- 

+ यह संपूर्ण वाक्य अक्ताके संपूर्ण अ्थंका यदि निराकॉक्षरूपसे बोधक है, तो इसे अपने वर्तमान रूपमे 
प्रमाणवथन ओर इससे होने वाले बोधको प्रमाणशान हो कहा जायगा । इस वाक्यके संपूर्ण अ्थमे इतने अर्थ 
गर्भित हैं--- 

अभेददृष्टिस मिट्टी और घटमे जो अभेदका बोध होता है यह मिश्चयनय है, कार्यकारण-भावकी दृष्टिसे 
जो भेदका बोध होता है यह सद्भूतव्यवहारनय हूँ, मिट्टीकी घटरूप परिणतिरूप >त्पादम मिट्टीमे जो उपादान- 
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कारणताका बोध होता है यह भी निदवयनय है। यहीपर कुम्भकारमें जो तिमित्तकारणताका बोध होता है 
यह अनुपच्रित असंदूभूत व्यवहारनय है, कारण कि कुम्भकार मिट्टीकी घटरूप परिणतिमें साक्षात् निमित्त- 
कारण है, ग्रहींपर चक्रमें जो मिमित्तवारणताका बोच होता है वह उपचरितअसदुभूतव्यवहारनय है, क्योंकि 
मिट्टीकी भटरूप परिणतिमें परंपरया अर्थात कुम्मकारका सहयोगी होकर ही चक्र निमित्तकारण होता है, 
और यहींपर दण्डमे जो निर्मिशलकारणताका बोध होता है, वह उपचरितोपचरितअसदभूतवब्यवहारनय है 
क्योंकि मिट्टीकी घटरूप परिणतिमें दण्डनिष्ठ लिमित्तकारणता दो परंपराओंसे अनुरक्‍त है अर्थात्‌ दण्ड चक्रका 
सहयोगी होता है, चक्र कुम्मकारका सहयोगी होता है और तब कुम्भकार मिट्टीका सहयोगी होता है । इस 
विषयको हस रूपमें भी समझा जा सकता है कि भिट्टीकी घटरूप परिणतिमे मिट्टी उपादानकारण आर्थात्‌ 
आस्तविक कारण है। यह निशच्यनयका विषय है और यही पर कुम्भकार निमित्तकारण होनेसे व्यवहार 
कारण अर्थात्‌ उपचरितकारण है, यह उपचरित असद्भूत व्यवहारनयका विषय है । यहीपर चक्रमें जो निमित्त 
कारणता है वह उपचरितोपचरितअसद्भृतथ्यवह्दारनयका विषय है तथा यहीं दण्डकी निर्मित्त कारणता है वह 
उपचरितोपचरितोपचरित असद्भूतव्यवह्ारनयका विषय है । 


इस तरह यह बात अच्छी तरह समझमें आ जानी चाहिये कि चाहें निश्चयनय हो, अथवा चाहे 
ध्यवहारनय हो, इसमें भी चाहे सदभूतव्यवहारनय हो अथवा चाहे असदुभृतव्यवहारनय हो और इसमें भी 
चाहे अनुप्चारितअसद्भूतब्यवहास्तय हो या उपचरितअसदुभूतव्यवहारनय हो अथवा चाहे उपचरितोप- 
चरितअसदुभूतव्यवहा रनय हो--ये सभी नय अपने-अपने ढंगसे सद्भूतताप्राप्त वस्त्वंशोंकी ही विषय करते हैं । 
इसलिये ऐसा नहीं समझना चाहिये कि तिश्वयनयका विषय ही सद्भूत होता है तथा व्यवहारनयका विषय 
सबंधा असद्भूत ही होता है। इतना अवश्य है कि निश्चयनय सर्वथा सदभूत विषयको ग्रहण करता है लेकिन 
चाहे सद्भृतव्यवहारनय हो अथवा चाहे असंदुभूतव्यवहारनय हो दोनो हो कथंचित्‌ सदृभूत विषयको 
हो ग्रहण करते हैं। कोई भी व्यवहारनय न तो सर्वथा असद्भूत विषयकों ग्रहण करता है और न॒सर्वेथा 
संदृभूत विषयको ही ग्रहण करता है क्योंकि सबंधा असदूभूत वस्तु गधेके सीगकी तरह सर्वधा अभावात्मक हो 
जानेसे वह, नय अथवा प्रमाण किसोका भी विषय नहीं होती है । स्वंथा सदुभूत वस्तु तो निष्चयनयका ही विषय 
होती है, व्यवहारनयका नही । अन्त इतना ध्यान और रखना चाहिये कि व्यवहारनयका विषय भी अभेद 
और स्वाश्रयताकी दृष्टिसि निश्वयनयका विषय हो जाता है और निक््चयनयका विषय भी भेद और पराश्रयता- 
की दृष्टिस व्यकहारनयका विषय हो जाता है । जैसा कि पंचाध्यायीमे कहा हैं--- 


“इदमन्र समाधान व्यवहारस्थ च न यस्य यद्वाच्यमू” | 
सर्वोविकल्पाभावे तदेव निश्चयनयस्य स्याद्‌ वाच्यम्‌ ॥ ६४३ ॥ 


मे अर्थात्‌ जो व्यवह्ारनयका विषय है वहीं संधृर्ण बिकल्पोंका अभाव होने पर तिएचयनयका विषय हो 
जाता है । 


तात्पयं यह है कि संपूर्ण नय पृथक्‌-पृथक्‌ एक-एक दृष्टि है और अनन्तधर्मात्मक एवं अनेकान्तात्मक 
है, अत: सभी अविरुद्ध है । ५७७ ५५ 


व्यवहारनयकी अभूतार्थताका अभिप्राय 
आधा कुन्दकुल्दके समयसारमें निम्नलिखित गाथा पायी जाती है-- 
“बवहारोश्मूयस्थोी भूयत्यो देसिदों दु सुद्धशयो। 
भूयस्थमस्सिदों सलु॒सम्माइट्री हृवह जीवों ॥११॥” 

अथे--( जिन शासनमें) व्यवहारतथकों अमृतार्थ और शुद्धभय अर्थात्‌ निश्वयनयकों भतार्थ कहा 
गया है। जिस जीवने भृता्थनयरूप शुद्धतव आर्थात्‌ निश्वयनयका अवलूम्बन लेकर वस्तुतर्वके स्वरूपकी 
पहिचान कर ली है वह जीव सम्परदृष्टि हो जाता है । 

तात्पयं यह है कि जीवोंको वस्तुतत्त्वके स्वरूपको पहचान मुता्थनयरूप शुद्धनय अर्थात्‌ निद्नयनय 
द्वारा ही हो सकती है । अतः इसके लिए प्रत्येक जीवको हस तयका ही अवलम्बन लेना चाहिए । 

इस कथनका स्पष्टीकरण इस प्रकार है कि जिन-शासनमें निश्चयनय और व्यवह्ारनय ऐसे दो भेद 
नरयोंके बतलऊाये गये हैं ॥ नय प्रमाणका अंशरूप होता है और प्रमाण वचनात्मक और शझानात्मक दो प्रकारका 
होता है । अत निश्चय और व्यवहाररूप दोनों प्रकारके नय भी वचनात्मक और शानात्मकके भेदसे दो-दो 
प्रकारके सिद्ध होते हैं। वचनका अपने विषयभूत परदार्थक्रे साथ प्रतिपा्-प्रशिपादकसम्बस्ध रहता है । अर्थात्‌ 
बचन अपने विषयभुत पदार्थका प्रतिपादक होता है और वह पदार्थ उस बचनका प्रतिपाद्य होता है। इसी 
तरह शानका अपने विषयभूत पदार्थ साथ शाप्य-ज्ञापकसम्बन्ध रहता हैं। अर्थात्‌ शान अपने विषयभूत 
पदार्थंका ज्ञापक होता है और वह पदार्थ उस ज्ञानका ज्ञाप्य होता है। उैकि उपयुक्त गायामें व्यवहारनयकों 
अभूतार्थंनय कहा गया है, अतः इसका प्रतिपाथ अथवा प्राप्य पदार्थ भी अभूता्थ होता चाहिए ओर चुकि 
उपयुक्त गाथामें ही निश्वयनयकोी मृताथनय कहा गया है अत. इसका प्रतिपाद्य अथवा ज्ञाप्य पदार्थ भी 
भूता्थं होना चाहिए । यही कारण है कि उपयुक्त गाथाको टीकामे आधाये श्रोअमृतचन्द्रने लिखा है कि--- 

“व्यवहा रतयो हि सर्व एवं अभूताय॑त्वादभूतम् प्रद्योतवति | शुद्धनभय एक एवं भूतायथंत्वादू- 
भूतमर्थ॑ प्रदोतवति ।” 

अरथ--सम्पूर्ण ब्यवहारनय अभूतार्थ होनेके कारण अभूत पदार्थका प्रद्योत करता है तथा शुद्धनय 
अर्थात्‌ निद्चयनय एक ही ऐसा नय हैं कि वह भूतार्थ होनेसे भूत पदा्थका प्रचोत करता है । 

इस कथनका निचोड यह है कि वचनरूप व्यवह्वारसय अभूताथे होनेसे अपने विषयभूत कभृत अथंका 
ही प्रतिपादन करता है और ज्ञानरूप व्यवह्वारनय भी अभूता्थ होनेसे अपने विषयभूत अभूत अथंका ही शापन 
करता है| इसी प्रकार वचनरूप निदयनय भृतार्थ होनेसे अपने विषयभृत भूत अथंका ही प्रतिपांदन करता 
है और शानरूप निरंव्मनय भी भृता्थ होसेसे अपते विषयभृत भूत अर्थका ही क्षापन करता है। चूंकि 
उपयु कस गायाके अनुसार जीवको सम्यग्दृष्टि बननेके लिए वस्तुतत््वके स्वरूपकी पहिचान होना आवश्यक है 
तथा वस्तुतस्‍्वके स्वरूपकी पहिचान उसकी भृताथंताकी पहिचानके ऊपर निर्भर है और इस भूताथताकी 
पहिचान भी उपयुक्त गायाकी टीकाके उपरिनिर्दिष्ट उद्धरणके अनुसार भूता्थं कहे जानेवाले तिर्वयनयके 
द्वारा ही हो सकती है । अतः आचायं॑ श्रीकुन्दकु न्‍्दने जीवको तम्यम्दृष्टि बननेके लिए भूतार्थ कहे जानेवाले 
निश्चयनग्रका अवलम्बन ग्रहण करवेका उपदेक्ष दिया है । 


अब यहाँ प्रधष्भ यह उपस्थित होता है कि पदार्थकी भृताबंता क्‍या अस्तु है, जिसके आधारपर 
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पदाये भूताव कहुलाता है और जिसका प्रहण भृता्थ कहे जानेवाले निदवयनय द्वारा होता हैं? इसी तरह 
पवार्थंकी अभूतायंता क्या वस्तु है, जिसके आधारपर पदार्थ अमृतार्थ कहलाता है और जिसका ग्रहण अभुत्ता्॑ 
कहे जानेवाले व्यवहारनयद्वारा होता है ? आगे इसो विषयपर विचार किया जाता है । 


प्रत्येक वस्तुमें दो प्रकारके धर्म विद्यमान रहते है--एक तो वस्तुके स्व॒त'सिद्ध धर्म और दूसरे 
आपेक्षिक घमं । प्रकृतिमें वस्तुके जितने स्वत सिद्ध धर्म होते हैं उन्हें ही भतार्थ धर्म समझना चाहिए 
और वस्तुके जितने आपेक्षिक धर्म होते हैं उन्हें ही अभुतां घ्मं समझना चाहिए । 


यस्‍तुके स्वत सिद्ध धर्मोंको भूतार्थ कहनेका कारण यह है कि इनके आघारपर बस्तुका स्वतस्त्र 
(स्वावलम्बनपूर्ण), स्वत'सिद्ध (अन्यकी अपेक्षाके बिना ही स्वके आवारपर निष्पन्न), स्वाश्रित (वस्तुकी 
अपनी ही सीमामें रहनेवाला), व्यापक ( स्वक्ो व्याप्तककर रहनेवाला), प्रतिनियत (अन्य सभी वस्तुओंमें नही 
पाया जानेबाला) और शुद्ध (अखण्ड अर्थात्‌ अमिश्रित एकत्वविशिष्टट) स्वरूप मिद्िचत होता है। स्वत - 
सिद्ध धर्मॉंकी इस विशेषताके आघारपर ही अनन्त जीवद्रव्य, अनन्त अणुरूप पुद्गलद्रव्य, एक घमंद्रव्य, 
एक अधमंद्रव्य, एक आकाशद्रब्य और असंख्यात अणुरूप कालद्रव्य ये सभी वस्तुएँ अपने-अपने पृथक्‌-पुथक्‌ 
व्यक्तित्वकों धारण किये हुए विश्वमें अनादिकालूसे रहुती आयी हैं और अनन्तकाल तक रहनेवाली है | जीव- 
दरश्योंका अपना-अपना चित्स्वभाव ( ज्ञायकभाव ), पुद्गल द्वव्योंका अपना-अपना रूप-रस-गन्ध-र्पर्टावत्य, 
धर्मद्रव्यका जीवद्रव्यों और पृद्गलद्रव्योकी हलन-चलन क्रियामें सहकारित्व, अधघर्मद्रव्यका जीवद्रध्यों और 
पुद्गलद्रब्योकी स्थितिमें सहकारित्व, आकाशद्रव्यका समस्त द्रव्योंको अपने अन्दर समा छेनेकी सामथ्यरूप 
अवगाहबत्व और कालद्रव्योंका समस्त द्रव्योकी वर्तमानतामें साहाय्यरूप वर्तता इनके अपने-अपने स्वत - 
सिद्ध धर्म हैं। अग्निकी उष्णता और जलकी शीतलछता भी क्रमसे अग्निका और जलका अपना-अपना स्वत - 
सिद्ध धर्म है क्योकि इनके अधारपर अग्निका तथा मलका भो. अपना-अपना स्वरूप और व्यक्तित्व निर्धारित 
होता है | 

वस्तुके आपेक्षिक भ्रम दो प्रकारके होते है । एक प्रकारके आपेक्षिक घर्म वे है जो भेदके आधारपर 
वस्तुमे उत्पन्न होते है और दूसरे प्रकारके आपेक्षिक धर्म बे हे जो अन्य वस्तुके आधारपर वस्तुमे उस्पन्न 
होते है। इन सभी आपेक्षिक धर्मोंकी अभूतार्ध कहतेका कारण यह है कि ये धर्म वस्लुमे सर्वद्या विद्यमान न 
रहनेके कारण उसके स्वरूप और व्यक्तित्वका निर्धारण करनेमे सहायक नही होते है । जीवके अन्दर मुक्ति 
और संसार तथा मंसारमें भी विविध अवस्थाओ कृत भेदके आधारपर तरतमभावसे पाये जानेवाले दर्शन, ज्ञान 
और चारित्र भेद सापेक्ष आपेक्षिक घ॒मं हैं तथा जीवके अन्दर ही पौद्गलिककर्मोके सहयोगके आघारपर 
तरतमभावसे पाये जानेवाले राग, देष, मोह आदि औदयिक भाव तथा क्षायोपशमिक आदि भाव अन्य तरस्वु 
सापेक्ष आयेक्षिक धर्म है। इसी प्रकार जलमे पायी जानेबाली उच्णता भी अन्य वस्तु-सापेक्ष आपेक्षिक घर्म 
है। जीवमे पाये जातेवाले राग, द्वेष और मोहरूप औदयिक भाव उस उस पौद्गलिककर्मका उदय होनेपर 
ही उत्पन्‍न होने है तथा क्षायोपशमिकादिभाव उप्त-उसत पौदूगलिककर्मके क्षयोपदम आदिके होनेपर ही 
उत्पल्त होते हैं। इसी तरह जलमें पाई जालेवाली उच्णता भी अग्निके सहयोगसे उत्पन्न होनों है। अत 
ये सभी घर अन्य वस्तु-सापेक्ष आपेक्षिक घम्म कहे गये है । 


वस्तुके स्वत सिद्ध घर वस्तुमें सबंदा पाये जाते हैं, कभी भी इनका अभाव मही होता । अतः इन्हें 
कर्वंचित्‌ सदुभूत (सद्भाव प्राप्त) और कर्थचित्‌ असदभृत (अभाव प्राप्त) धर्म माना गया है जैसे जीवके 
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वित्स्वभाव (झायकभाव) में जब तक भेदको विवक्षा होती है तब तक दर्शल, ज्ञान और चारित्रका सद्भाव 
सिद्ध होता है और यदि भेदकी विवक्षा न रहे ती दर्शन, ज्ञान तथा चारित्रफी स्थिति भी नहीं रहती है| 
जीवमें भेदकी यह विवक्षा तभी तक रहती है जब तक कि दर्शन, ज्ञान और भारिअरूपसे चित्स्वमान (शायक- 
भाव) के विभाजनकी उपयोगिता सामते रहा करती है और यदि चित्स्वभावके दर्शन, ज्ञान और भारित्ररूपसे 
विभाजनकी उपयोगिता न हो तो फिर जीवके वित्स्वभावमात्रकी ही स्थिति रह जाती है। इसप्रकार दर्शन, ज्ञान 
और चारित्र जीवोंके कर्थंचित्‌ सदूभूत ओर कर्थंचित्‌ असद्भूत धर्म हैं। इसी प्रकार जब तक उस-उस पौद्‌- 
गलिककर्मका उदय विद्यमान रहता है तब तक जीवमें राग, देष और मोहका सद्भाव रहा करता है और 
यदि उस-उस करमके उदयका अभाव हो जाता है तो जीवमें राग, ढं ष तथा मोहका भी अभाव हो जाता है । 
यही बात जीवके क्षायोपद्ामिकादि भावोंके विषयमें भी समझ लेनी चाहिए । इसी प्रकार जबतक जऊको अग्नि- 
का सहयोग प्राप्त रहता है तबतक उसमें उष्णताका भी सद्भाव रहा करता है और यदि जलकों अस्निका 
सहयोग मिलना बन्द हो जाता है. तो जलकी उच्णता भी समाप्त हो जाती है । इस प्रकार अन्य वस्तु सापेक्ष 
आपेक्षिक धर्म भी क्थंचित्‌ संदुभत और कथंचित्‌ असद्मूत माने गये हैं । 


दपपंणमें पदार्थका प्रतिबिम्ब पडना भी प्रतिबिम्बित होनेवाले पदार्थके अवलूस्बन जन्य दर्षणका 
आपेक्षिक धर्म है और भिट्टीकी कुम्भकारनिमिश्क घटपर्याय भी मिट्टीका आपेक्षिक धर्म (अवस्था) है । परन्तु 
इनमें अन्तर यह है कि प्रतिबिम्बित पदार्थका अवरूम्बन समाप्त होते ही दपंण अपनी स्वच्छ अवस्थाकी प्राप्त- 
कर लेता है। लेकिन कुम्भकारकी निमित्तता समाप्त होनेपर भी द्रव्यपर्याय होनेके कारण भिट्टीकी धटपर्याय 
बनी रहतो है। शानकी पदार्थके अवलम्बनपुरवंक होनेबाली उपयोगाकार परिणति भी ज्ञानका आपेक्षिक धर्म 
हैं। ये सब धर्म भी कथंचित्‌ सदृभुत और कथंचित्‌ असद्भूत ही हुआ करते हैं और इनका ज्ञान तथा कथन 
भी ज्ञान तथा वचनरूप व्यवहारनयसे ही होता है । 

इस तरह यों भी कहा जा सकता है कि इन या इसो तरहके अन्य आपेक्षिक धर्मोकी कथ्थंचित्‌ 
सद्भूतता और कर्थंचित्‌ असदुभूतता ही वस्तुकी अभूताथंता तथा स्वतःसिद्ध धर्मोकी सर्वथा सद्भूतता ही 
वस्तुकी मूताथंता जानना चाहिये। भृतार्थशाके कथनके लिए आगममें यथाथं, निश्चय, वास्तविक तथा 
मुस्य आदि शब्दोका भी प्रयोग मिलता है और अभूताथंताके कथनके लिए अययाय॑, व्यवहार, आरोपित 
तथा गौण आदि दब्दोंका भी प्रयोग मिलता है। परन्तु फिर भी इन सब शब्दोंका प्रयोग होते हुए भी जिस 
तरह भूताथं ध्मोंकी सर्वथा सद्भूतता सुरक्षित रहती है उसी तरह अभूतार्थ धर्मोकी कर्षंचित्‌ सदुभूतता और 
कर्थंचित्‌ असदुभूतता भी सुरक्षित रहती है । इसलिए जिस प्रकार भूताथंकों प्रहण करनेवाला निएचयनय अपनी 
सत्यताको सुरक्षित रखता है | उसी प्रकार अभृतार्थकों ग्रहण करनेवाला व्यवहारनय भी अपनी सत्यताकों 
सुरक्षित रखता है। यदि ऐसा न हो तो फिर आकाशके पुष्प तथा गधेके सीगकी तरह व्यकहारनयका विषय 
सर्वधा असद्भूत ही हो जायगा, जिससे व्यवहारनयकी प्रामाणिकता सर्वंथा लृप्त हो जायगी । इस तरह तंब उसे 
व्यवहारनय कहना ही असंगत होगा, क्‍योंकि आगममें प्रमाणका अंश होनेके कारण निश्चयनयकी तरह व्यव- 
हारनयको भी प्रामाणिकरूपमें स्वीकार किया गया है और व्यवहारनयकी प्रामाणिकरूपमें स्थिति तभी स्वीकार 
की जा सकती है जबकि उसका विषयभूत पदार्थ ऋाकाशके पुष्प तथा भर्चेके सींगंकी तरह सवथा अभावा त्मक 
न हो। यही कारण है कि आचाय॑ अमृतअचद्ने समयसार, गाया १४ की आत्मख्याति-टीकार्में, पानीमें, डने 
हैए कसलूपणका भओ पातीके साथ संस्पर्श हो रहा है उस संस्पर्शकों तथा पानीकी अस्निके सहयोगसे जो 
कषणताप्म पर्याय बनती है उस उद्जताप्य पर्यायकों व्यवह्वार॒मयका विषय होनेके कारण सदभूत अर्थात्‌ सद्भाव 
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भाषा रदायं भातां है । मह मानी हुई बात है कि पराक्षित और अस्थायी होनेके कारण पानीके शाथ हो रहा 
हंस्पर्श कमखपन्रका और अग्निके सहयोगसे हो रही उच्णतामय पर्याय पानोका स्वत सिद्ध भर्म नहीं है और 
गहीं कारण है कि ने दोनों सिद्ययनयके विषय नहीं हैं। लेकिन स्वत'सिद्ध धर्म न होनेसे यदि उनको आकाक्ष- 
केंयृष्प और गर्भेके तींगकी तरह सबंथा असद्भृत (अभावात्मक) ही माना जाय तो फिर उन्हें व्यवहारमयका 
लिषस कैसे माना जा सकेगा ? तथा तव जीवोंको जलके साथ हो रहे कमलपभके संस्पदांका और जलकी बग्मिके 
सहयोगते हो रही उष्यतामय पर्यायका जो भान होता है उसे क्या भ्रमजञान नही कहा जायगा ? और यदि 
ऐसे ज्ञानोंकों भ्रमज्ञान माना जाता है तो इसके अतिरिक्त व्यवहारनय फिर क्या वस्तु मानी जायगी ? जो जैन 
माम्यताकी बेदान्तकी सान्यतासे पृथक कर सके । अत यही स्वीकार करना चाहिए कि जिसप्रकार अस्तुमें 
निव्चयनमके विषयभूत स्वतःसिद्ध धर्मोका स्बंधा सदभाव रहता है उसी प्रकार वस्तुमे व्यवह्वारनयके विषय- 
भूत भेद-सापेक्ष और अन्य वस्तु-सापेक्ष आपेक्षिक घर्मोंका भी कर्थंश्िित्‌ सदुभाव और कर्थंचित्‌ अभाव 
रहता है। 

तात्पयं यह है कि कमलपत्रका जलके साथ हो रहा संस्पर्श व जलकी अग्निसहयोगजन्य उष्णतामब 
पर्याय दोनों ही जब जोवोंके अनुभवमें आते हैं तो जबतक वह अपेक्षा विद्यमान है तबतक उनकी आपेक्षिक 
घर्मके रूपमें सदृभूतताकों अस्वीकृत करनेकी कौन हिम्मत कर सकता है ? 


इस प्रकार कमलपन्नका जलके साथ हो रहा संस्पर्श, जलकी अग्निके सहयोगसे निष्पन्न हुई उष्णतामय 
पर्याय, मिट्टीकी कुम्भकारके सहयोगसे उत्पन्न होनेवाली घटरूप पर्याय, दर्पणमें पद्ार्थके अवलम्बनसे पड़ने- 
वाला पदार्थका प्रतिविस्य, और शासकी पदार्थफ्रे अवलम्बनसे परदार्थभानरूप परिणति ये सब उस-उस वस्तुकी 
लापेकषिक अवस्थाके सु्पमें जब तक अपेक्षा बनी हुई है तब तक सद्भूत हैं । इसी प्रकार कमलपत्रका जलके साथ 
हो रहे संस्पक्में जलका सहयोग, जरूकी उष्णतामय पर्यायमें अश्निका सहयोग, मिट्टीकी घटपर्यायमें कुम्भकार- 
का सहयोग, दर्पंणमें पढ़ रहे पदाय्ंक्रे प्रतिबिम्बमें पदार्थता सहयोग और ज्ञानकी पदार्थज्ञानहूप परिणतिमे 
पदार्थका सहयोग मे सब उस-उस वस्तुके आपेक्षिक धर्ंके रूपमें जबतक अपेक्षित है तबतक सदृभूत है 
और इसीलिए ये सभी प्रतिपाथ-प्रतिपादकभावकी अपेक्षा वचनरूप व्यवहारनयके तथा श्ाप्य-श्ञापक भावकी 
अपेक्षा श्ञानरूप व्यवहारनयके विषय हैं एवं क्योंकि ये सब उस-उस वस्तुके स्वत' सिद्ध धर्म या स्वत उत्पन्न 
होमेवाके धर्मोके रूपमें स्वंधा सदभूत नहीं हैं, इसीलिए ये सब प्रतिपादय-प्रतिपादकभावकी अपेक्षा बचन- 
रूप नि४जयके तथा शाप्य-ज्ञापकभावकी अपेक्षा शानरूप निशच्रयनयके विषय नहीं हैं । साथमें यह भी निए्चित 
समझना चाहिए कि व्यवहारतयके विषय होनेके कारण उपयुक्त सभी धर्म आकाक्षके पुष्य तथा गधेके सीगकी 
तरह सवंधा असद्भूत भी नहीं हैं । 

इसीप्रकार आत्मामें उस-उस पुदूगलकर्मके उदयसे उत्पन्न होनेवाले राग, हंष और मोह आदि औद- 
विक भादों तथा उस-उस पुद्गलकमंके क्षयोपण्तम आदिके आधारपर आत्मामें उत्पन्न होनेवाल़े क्षायोपशमि- 
कादिभावोंके विषयमें भी कर्थचित्‌ सदृभूवपने और कथ्थंचित्‌ असद्भूतपतेकी मान्यता ही युष्त है । 

एक बात और है कि यदि व्यवहारनयके विषयभूत उक्त सभी धर्मोको या इसी प्रकारके बन्य भर्मोको 
सर्वधा असदभूत माना जायगा तो इसका समयसारकी गाथा १४ की आत्मस्यातिटीकासे साथ ही उनके 
बिधयमें जोवोंको होनेवाके सदुभूतताके अनुभवके तो विरुद्ध होगा ही लेकिन इस तरहसे तो दो आदि पृदुगद्र 
परमाशुओंके परस्पर-संयोगसे निष्पल्त दधणुक आदि स्कन्घोंको क्यंचिद्‌ सदृभूतता भी समाप्त हो जायगा, 
जिसका परिभाम यह होगा कि लोकमें जितना-जितना स्कस्घाश्ित व्यवहार चलता है और प्राणियोंको जो 
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स्करघोंकी सद्भूतताका अनुभव होता है वह्‌ सब भी भिथ्या कल्पनाकी वस्तु रह जायगी, क्योंकि दो आदि 
परमाणुओंक्े मिश्रणसे ही तो हघ णुक आदि स्कल्घोंका निर्माण होता है । परन्तु जब यह सिद्धान्त निश्चित है 
कि प्रत्येक अणु दूसरे एक या अनेक अजुअंके साथ बद्धता (मिश्रण) को प्राप्त होकर भो स्वतन्त्र द्रव्य होनेके 
कारण सजंदा अपनी-अपनी आकृति, प्रकृति और विक्ृतिमें ही रहता है, कभी न तो दूसरे अणुरूप हो सकता है 
भौर न दूसरे अणुओंके गुणणमोंको ही अपने अन्दर लाता है तो द्वथणुकरादि स्कश्घोंकी कोरी कल्पनाके 
अतिरिक्त और क्‍या स्थिति रह जायगी ? 

इस प्रकार यह निश्चित हो जाता है कि वस्तुमें भेदके आधारसे अथवा परवस्तुके अशारसे जितने 
अमृता धर्म सिद्ध होते हैं वे तब इस लेखमें दर्क्षाये गये प्रकारते क्ंचित्‌ सदमृूत और कथश्स्नित्‌ असदु- 
भूत ही होते हैं । न तो भूला्थ धर्मोकी तरह सर्वंगा सदूभूत ही होते हैं और न आकादके पुष्प तथा अस्रनेके 
सोंगकी तरह सर्वधा असदुभूत हो होते हैं । मधवा यो कहिये कि स्वत-सिद्धताके रूपमें सर्वथा सदुभूत रहना 
हो वस्तुकी भूतार्थता है और सापेक्षताके रूपमे कथश्चित्‌ सदभूत और कथज्चित्‌ असदूभूत रहना ही वस्तुकी 
अभताथता है । समयसारकी उल्लिखित गाथा ११ के भूता्थ और अभूतार्थ शब्दोंका इसी प्रकार विश्लेषण 
करना चाहिए । 





संसारी जीवोंकी अनन्तता 


“कस जगत्‌'के संपादक “जैनघर्मका मम! धीषक लेखमाला प्रकाशित करते हुए ता० १६ 
जुक्ई शत्‌ ३२ के जैन जमत्‌'में दूसरे अध्यायके 'मतमेद और उपसंप्रदाय' प्रकरणमे लिखते हैं कि बीर 
अधंभातके भिर्वाणके २२० वर्ष बाद अद्वमित्रने यह वाद खड़ा किया कि एक दिन संसारमें एक भी जीव 
भे रहेगा ।' 

छेखमालाके लेखक भहोदयने इस शंकाकों जितना महत्व दिया है, विधारकी दृष्टिसे वह उतना महत्व 
अवश्य रक्षती है। मैं भी उसका समाधान विचारकी दृष्टिसे ही कर रहा हैँ और लेखकमहोदयसे भी यह 
आशा रखता है कि थे इस समाणातपर विचारकी दृष्टि ही रक्‍खेंगे | 

अधश्यमित्रकी धंका--'एक दिन संसारमें एक भी जीव न रहेगा ।' इसका अभिप्राय लेखकमहोदय- 
में यह निकाला है और जो मेरी समहसे भी ठीक जात पड़ता है कि छ महिना आठ समयमें ६०८ जीव 
सतत मोक्ष जाते रहते हैं, इसलिये यह शंका होती है कि इससे तो एक दित संसार जीव-शून्य हो जायगा, 
क्योंकि जीवराशि बढ़ती तो है नहीं, इसलिये वह समाप्त हो जायगी । 

इस हांकाकी पुष्टि एवं समाधानका प्रकार बतलाते हुए लेखकमहीदयने जो कुछ विवेचन किया है 
उसमें मिम्नलिखित बातोंका उत्तर होना भी आवश्यक हो जाता है । 


१. क्षास्‍्त्रोंमे जीव राशिसे अनन्तानन्तगुणी व्यवहारकालराशिके बतलानेका अभिप्राय क्‍या है ? 

२. शास्त्रोमें भव्य और अभव्यकी केवलज्ञानके गुणानुवाद करनेके लिये कल्पना की गयी है या 
तात्विक कथन है ? 

इनमेंसे भव्य और अभव्यके विषयमें स्वतन्त्र छेश्ल द्वारा प्रकाश डाल गा, केवल पहिली बातकी उत्तर 
इस दाकाके उत्तरके साथ इसी लेखमें करूँगा । 

बैसे तो यह समाधान छः: महीना आठ समयमें ६०८ जीव मोक्ष जाते है।'” इस सिद्धान्तकों ध्यानमे 
रख करके किया जा रहा है। थदि मह नियम न भी माना जाबे तो भी समाधानके मूलमे किसी प्रकारकी 
बाचा नहीं पहुँचती है । 

समाधान---जगत्‌र्मे दो प्रकारके जोव है--भव्य ओर अभव्य । भव्य मोक्ष जा सकते हैं, अभव्य 
नहीं, इसलिये एक तो अभव्य जोव ससारमें रहेगे ही। दूसरी बात यह है कि भव्य जोवोका मोक्ष जाना 
सतत्‌ जारो रहेगा तो भी उनकी समाप्ति कभो नहीं होगी । इसका कारण यह है कि काल भूत, वर्तमान और 
भविष्यरूप है। भूतकाल अनादि ह्ोकरके भी मुक्तजीवराशिके असंख्यात गुणे समयोमे विभकत है, कारण 
कि छः महिना आठ समयोंमे ६०८ जीव मोक्ष चले जाते है। छः महीना आठ समयोंके असंस्यात समय होते हैं । 
इनमेंसे यदि एक जोवके मोक्ष जानेके समयोंकी औसत निकाली जाय तो यहो सिद्ध होता है कि असंश्यात 
समयोंमें एक जोव मोक्ष चला जाता है| यह क्रम अमादिकाल्‍से जारी है । इसलिये आजतक जितने जीव मोक्ष 
चले गये, उनसे असंख्यात गुणे कालके समय भो बीत गये, उनके इन्हीं ओोते हुए समयोंको भूतकारू कहते 
हैं। वर्ततान काछ एकसमय मात्र है। भविष्यतृकालके कितने समय होता चाहिये, इस बातका विचार 
किया जाता है । 


जबकि जन सिद्धान्त यह बतलाता है कि जोवोका मोक्ष जाना सतत्‌ जारी रहेगा, फिर भी संसार 
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अभ्यजीवॉसे शून्य नहीं होगा, तो इससे यह बात अवध्य निकल आती है कि भविष्यत्कालके समय भी उतने 
ही माने जायें, जितने (समयों)में प्वोक्त क्रमसे भव्यजीव मोक्ष भी जाते रहें किन्तु काछकी समाप्ति होनेपर 
भी भव्यभीवोंकी समाप्ति न हो, लेकिन कालकी समाप्ति सान लेनेपर भी भध्यजीवोंकी समाप्ति ले मानी 
जाय, तो यह शंका उपस्थित होती है कि वे फिर कालके बिना मोक्ष कैसे जा सकंगे ? इसलिये जितने भव्य 
जीव इस समय विद्य मान हैं उससे उतने हो अधिक मविष्यत्‌ कालके समय माने जायें, जितने में कि समस्त भव्य 
जीव असंदयात समयोभें एक जीवके हिसावसे मोक्ष जा सके, अर्थात्‌ अन्तिम भव्य जीवके मोक्ष जानेका समय 
भजिष्यत्कालका अन्तिम समय सिद्ध हो सके, इसलिये जिस तरह भृतकालके समय मुक्तजीवराक्षिसे 
असंल्यातगुणे सिद्ध होते है उसी प्रकार भविष्यकालके सबय भी विद्यमान भव्यराशिसे असंल्यातगुणे सिद्ध 


हुए । यहाँपर गुगकार असंब्यातका प्रमाण वहो है, जितना कि औसतसे एक जीवके मोक्ष जानेका समय 
निष्िचत होता है । 


इसके बाद यह आपत्ति खडी होती है कि भविष्यकालको विद्य मान भव्यराशिसे असंल्यातगुणा 
माननेसे जब उत दोनोंकी समाप्ति हो जायगी, तब एक तो कालद्र्यका अभाव मानना पड़ेगा तथा इसके 
साथ अन्य द्रव्योंका भी अभाव मानना होगा, कारण कि कोई भी द्रव्य बिना परिणसनके अपनी सत्ता भहीं 
रखता, परिणमन करानेवाला कालद्रव्य ही भाना गया है और जब पूर्वोक्त प्रकारसे कालद्रव्यमें परिणमत- 
का अभाव हो जानेसे कालद्रव्यकया अभाव सिद्ध होता है तो उसके अभावमें अन्य द्रव्य भी अपनी सत्ता 
कायम नहीं रख सकते हैं, जो कि प्रमाण-विरुद्ध है, कारण सतका विनाश कभी नही होता । 


इसका समाधान भी इस ढंगसे किया जा सकता है कि भविष्यत्कालके समय और भव्यजीव दोनों 
ही अक्षयानन्त है, जिससे भविष्यत्काछ के समय और भव्यजीवोंमें कमी होनेपर भी दोनोंका अन्त गहीं 
होगा । अर्थात्‌ कारूद्रव्यके समय सदा भविष्यसे वर्तमान और वरतंमानसे भूत होते ही रहेंगे, जिससे कार 
दरब्यकी सत्ता कायम रहेगो और उसके सद्भावमें अन्य व्रव्य भी परिणमन करते हुए अपनी सस्ता कायम 
रख सकेंगे । 

शका---भविष्यत्कालके समयों और भव्यजीवोंमे बराबर कभी होती जा रही है तो उनका अन्स 
अवदय होगा, यह मानना कि कमो तो होती जाबे ओर अन्त कभी भी न हो, बिल्कुल असंगत है ? 


उत्त र--जब हम अतीतकी ओर दृष्टि डालते हैं तो यहो कहना पड़ता है कि जो कुछ हम देख रहे 
है बह अनादिकालसे परिवरतित होता हुआ अवश्य चछा आ रहा है । इस अनादिकालकी सीमा निषिचत 
करना चाहें तो नहीं हो सकतो, तब यही निश्चित होता है कि आजतक इतना काल बीत चुका, जिसका कि 
अन्त नही, अर्थात्‌ वर्तमान समयसे बीते हुए समयोंकी गणना की जाय तो उत्तका कहीपर अन्त नहीं, कारण 
अन्त आ जानेसे उसमें अनादिपनेका अभाव हो जायगा । इसी तरह जब अनादिकालते भबव्यजीव मोक्ष जा 
रहे हैं तो इस समयसे मुक्त जोवोंकी गणना करनेपर उन्तका कही अन्त नहीं होगा । इसमें विचार पैदा होता 
है कि भविष्यत्कालके समयो और भव्यजीवोमें जब इतनी अधिक संख्याकी कमो हो गयी, जिसका अन्त नहीं, 
तो अबतक समाप्त क्यो नहीं हुई ? यदि कहा जाय कि भविष्यतुकालके समयों ओर भव्यजीवोंकी संख्या 
इतनी अधिक है कि अनादिकालसे कम होते हुए भी वह अभीतक तो समाप्त नहीं हुई, लेकिन असंस्यात या 
अमन्स समयोंमें वह अवद्य समाप्त हो जायंगी, तो इसका ताले यहो होगा कि कालका और जोवोंके मोक्ष 
जानेका प्रारम्भ किसी निश्चित सभयसे हुआ दे और इस प्रकार हमारी अनादिकल्पता केवल कल्पतामात्र 


९४ : सरेश्यती अश्यपुंथ पं" अंशीधर व्याकरणाचाय अभिनसान-प्रस्थ 


रह जाती है। जिस राक्षिकी कमीके प्रारम्भ होमेकी कल्पना नहीं कर सकते, ऐसी हालतमे वह राशि कितनी 
ही बड़ी क्यों न हो, यदि वह अक्षमानन्त नही है तो बहुत पहिले हो नष्ट हो जाना चाहिये थी, घटनेपर 
भी यदि वह भाज भी विद्यमान है तो 'कभी नष्ट नहीं होगी” यह सिद्धास्त अटल हो जाता हूँ । जिस राधि- 
की घटते-धटते समाप्ति हो जाय, वह अनन्त तो कही जा सकती है लेकिन अक्षयानन्त नही । अनन्तराशधिकी 
अधि समाप्ति होती है तो उसके घटनेका प्रारंम भी अवश्य होता है किन्तु अक्षयानन्त राधि घटलेके प्रारंभ 
और समाप्ति दोनोते रहित होतो है, उसकी सदा मध्यको हालत बनो रहती है । भविष्यत्कालके समय 
अनादिसे वरतमान होते हुए भूतरूप हो रहे हैं, भव्यजीव अनादिसे मोक्ष जा रहे है फिर भी दोनोंको सत्ता 
इस समय भौजूद है, इपलिये कभी इनका अन्त नहीं होगा । 

शका--( १) जीवका संसार अनादिकालसे चकछा आ रहा है। (२) जीवका भव्यत्वभाव अतादि- 
कालसे है। (३) आज जिस कार्मकी उत्पत्ति हुई तो कहना होगा कि अनादिकालसे आजतक उसका प्रॉगरभाव 
रहा। लेकिन संसार, भग्यत्व और प्रागभावका अन्त भो माना जाता हैं ? 

उत्तर--प्रत्येक द्रव्यका स्वभाव परिवर्तन करनेका है। परिवर्तनमें पूर्व पर्यायका नाष् और उत्तर 
पर्यायकी उसपक्ति होती है अर्थात्‌ पूर्व वर्तमान पर्याय भूत हो जाती है और उत्तर भविष्यत्‌ पर्याय वर्तमान 
हो जाती है, यह क्रम अनादिकालसे चला आ रहा है और अतन्तकाल तक रहेगा ! 

(१) जीव द्रग्यके बहुतसे परिणमन पुद्श्लद्रव्यसे संबद्ष हालतमें होते है । लेकिन पुद्गलद्रव्यका 
संबन्ध छूट सकता है, इसलिये जबतक पुद्गलद्रव्यसे संबद्ध हालतमें जीव परिणमन करता रहेगा, तबतक 
जितमी पर्यायें उत्पन्न या विनष्ट होगी उन सबके समूहका नाम ही जीवका संसार हैं और इसके आगे जो 
पर्योयें उत्पन्त या विनष्ट होंगी, उन सबके समूहका नाम जीवका मोक्ष है। 

(२) भव्यत्वभाव भी इसी तरहकी पर्यायोंकी अपेक्षा छिये हुए है, कारण कि जबतक जोवको 
सम्यन्दशैनकी प्राप्ति नहीं होती, तबतक तो भव्यत्वमाव उस जीवमें संपूर्णरूपसे विद्यमान रहता है और 
सम्परदर्शनके सदभावसे जिस समय जीवको मोक्ष हो जाता हैं वहाँतककी पर्यायोंके परिवंनके क्रमसे भव्यत्वभाव 
भी नष्ट होते-होते अन्तमें संधा नष्ट हो जाता है । 

(३) कार्यका प्रामभाव भी उस कायेंके पूर्व अनादिकाऊसे होनेवाली द्रव्यकी पर्यायोंके समूहका हो 
नाम है । 

जबकि पर्यायें हमेशा उत्पन्न और विनष्ट होती रहतो है अर्थात्‌ भविष्यत पर्या यें बतमान और वर्त- 
मान भूत होती रहती हैं तो जैता-जैसा पर्यायोंमें अन्तर आता जायगा वैसा-वैसा संसार, भव्यत्व और प्रागभावमें 
भी अन्तर आता जायगा और जब ये पर्यायें क्मससे उत्पन्न होकर विनष्ट हो जायेंगी तब जोवके संसार व 
सब्यत्यका और कार्यके प्रागभावका व्यवहार नही होगा, केकिन यह कभी संभव नहीं, कि ऐसा होनेसे उस 
द्रष्यकी आगेकी पर्यायोंके उत्पाद और विनादाका क्रम भी नष्ट हो जायगा । यह क्रम अनादि है तो अनन्त 
अबदय रहेगा। भविष्यत्‌ काका एक समय वर्तमान होता है और फिर मूत हो जाता है । इसी तरह दूसरे, 
सीसरे समयोंका भी नियम है। भव्यजीवोंमेंसे छः महिना आठ समयमें ६०८ जोबोंके मोक्ष जानेका नियम 
कु हल दोनोका यह क्रम अनादिकाछसे बला भा रहा है तो इसका कोई कारण नहीं कि वह क्रम नष्ट 

जायगा । 

हांका--काल आकाशकी तरह अपरिमित है, इसलिये उसकी समाप्ति न हो, लेकिन भव्यजीव जितने 

मोक्ष चले जाते है वे फिर कभी संसारमें आते नहीं, इसलिये उनका अन्त अवष्य हो जाता चाहिये ? 


३ | धर्म और सिंड्धान्ल : ९५ 


उत्तर--यद्ञपि इस शंकाका उत्तर भव्यजीवराशिके पूर्वोक्त अक्षयानन्तपनेसे हो हो जाता है जब 
कि भोता जानेका क्रम अनादिसे है, तो भी कुछ विशेष विजार किया जाता है । 


जिस तरह भूतकालके समय मुक्तजीवराशिसे असंल्यातगृणे हैं उसी तरह मविध्यत्कालके समय भी 
वर्तेमान भवथ्यराशिसे असंख्यातगुणे हैं । ऐसी हालतमें दोनों ही राशियाँ परिमित सिद्ध होती हैं । लेकिन यह 
परिमितता अक्षयानन्तराशियोंकी हीनाधिकतासे हो मानी गयी है । परिमितताका यह जो लक्षण किया जाता 
है कि जिसकी समाप्ति हो सके” वह अवश्य ही ऊपर कही हुई राशियोंमें नहीं पाया जाता है। जिस तरह 
आकादके प्रदेशोंकी संख्या पूछी जाय तो यही उत्तर मिलता है कि अन्तरहित है। लेकिन उनकी परिमितता 
भी इस ढंगसे सिद्ध की जा सकती है । 


लोकाकादके एकप्रदेशपर अनेक जीव, अनेक 'पुदूगूपरमाणु, घमे और अधर्म द्रध्यका एक-एक 
प्रदेश तथा एक कालाणु विद्यमान है। इन सबको वह प्रदेश एक ही समयमें स्थानदाल देता है, इससे उस 
प्रदेशके अनेक स्वभाव सिद्ध होते हैं, कारण कि एक स्वभावसे वहू आकाश प्रदेश भिन्‍न-भिन्‍न वस्तुओंको 
स्थानदान नहीं दे सकता तथा आकाश प्रदेश अनन्त हैं। वे भिन्‍न-भिन्‍न समयमें भिन्‍न-भिन्‍त परिवर्तन करते 
रहते हैं। यदि समयभेदसे भिन्न-भिन्न परिवर्तन नही माने जावें तो आकाशम कूटस्थता सिद्ध होगी, जो कि 
वस्तुका स्वभाव नही है । दोनों ही प्रकारसे आकाहशके स्वमावोंकी गणना की जाय तो आकाझके प्रदेशोकी तरह 
अक्षायानन्त होनेपर भी वे स्वभाव उन प्रदेशोंसे अनन्तगुणे सिद्ध होंगे और आकादाके प्रदेश अक्षयानन्त 
होनेपर भी उन स्वभावोंके अनन्त भाग मात्र सिद्ध होंगे। इसी तरह कालकी भूत, वतंमान और भविष्यत््‌ 
समयराश्ि भी अपने स्वभावोंके अनन्तवें भाग भात्र सिद्ध होती है। यही आकाश और कालकी परिमितता है । 
ये राशियाँ अक्षयानस्त्र हो रके भी उक्त प्रकारसे होनाधिकरूपमें रहतो हैं, हसछिये परिमित कही जा सकती 
हैं तो परिमित होते हुए भी जिस प्रकार अक्षयानन्त होनेसे कालका अभाव नहीं होगा उसी प्रकार परिमित 
होते हुए भी अक्षयानस्त होनेसे भव्यजीबोंका भी अभाव नहीं होगा । जिस तरह भव्य जीव मोक्ष चले जाते 
हैं । इसलिये उनमें कमो होतो जा रहो है । उस्ती तरह भविष्यत॒कालके समय भी थीतते चले जाते हैं। इसलिये 
उनमे भी कमी होती जा रही है | 


शंका--जैन क्षास्त्रोंमें कालद्र्यके अणु स्वीकार किये गये है । उनका तो कभी अभाव होता महीं, 
कारण कि सतका विनाश नही होता, भूत, वर्तमान और भविष्यतरूप उनकी पर्यायें है, जो कि उत्पाद व्यय 
रूप है | कालद्रव्यके सदभावमें ये पर्याये हमेशा पैदा होती रहेंगी इसलियें उतका कभी अन्त नही होगा, इस 
तरह नये जीवोंकी उत्पसि तो होती नही, जिससे कि थे कम होते हुए भी समाप्त न हों ? 

उत्तर--यह बात ठीक है कि भूत, वर्तमान और भविष्य काछाणुकी पर्याये है । छेकित विधारना 
यह है कि ये पर्यायें हमेशा नवीन-नवीन पैदा होती हैँ अथवा जितनी भी कालाणुकी पर्यायें है वे सब कालाणुमें 
इक्तिझ्पसे विश्वमान हैं और वे ही भविष्यसे वर्तमान और बर्तेमानसे भूत होती हुई अनादिकालसे चली आ 
रही है और बली जायेंगी । 

द्रब्प श्रेकालिक पर्यायोंका पिण्ड है। हसलिये द्रब्यकी जितनी पर्यायें हो सकती है थे चाहे भूत दो या 
वर्तमान अथवा भविष्य, द्रव्यमें एक ही साथ रहुतो अवध्य हैं छेकित इतना भी अवद्य है कि उस समयमें 
दर ब्यकी भूत पर्याये भूतरूपसे वर्तमान पर्याय वर्तमान रूपसे और भविष्यत्पर्यायें भविष्यरूपसे ही रहती है । 
यदि वर्तमान पर्यायके साथ द्व्यमे भूत और भविष्यत्पर्यायोंका सर्वधा असाव माना जाय, तो यह अभाव 


९६ : सरस्वती यरकापुत्र पं० अंधीयर व्याकरणात्ञार्य असिनत्दन-प्न्‍्थ 


आाकाश्के फ़ूलकों तरह सुच्छामावरूप ही होगा, जिससे आकाक्षके फूछकी जिस प्रकार कभी उत्पत्ति नहीं 
होती उ्ती प्रकार घटकी वर्तमान पर्यायकी भी उत्पत्ति नहीं होना चाहिये तथा ज्योति.शास्त्रसे' जो भावी 
अमाग्रहणादिका पहिलेसे ही ज्ञान कर लिया जाता है, वह भी असंगत ठहरेगा, कारण कि पहली अवस्थामे 
बह तुषछामाव रूप ही मान लिया गया है। इसलिये वर्तमान पर्यायका इसकी पहली अवस्थामें द्रब्यमे 
अधविष्यदूपसे सदुभाव अवश्य मानना पड़ता है। इसी तरह वर्तमान पर्यायके साथ भूतपर्यायोंका द्रव्यमें भूत- 
कपसे सदृभाव नहीं माननेसे वर्तमानमें ज्योति.शास्त्रादिके द्वारा मृत अवस्थाका ज्ञान अंसंगत ठहरेगा, क्योंकि 
भूतपर्यायोंको द्रव्यमें तुच्छाभावात्मक मान छिया गया है। इसलिये प्रतिसमय द्रव्यमे त्रंकालिक अनन्त 
पर्यायें अपने-अपने रूपमे अवश्य रहती हैं और वे ही परिवर्तन करती हुईं भविष्यसे वतेमान और वर्तमानसे 
भूत हो जाती हैं, ऐसा मानना युक्तिसैंगत प्रतीत होता है। जैनशास्त्रोमें जो द्रव्यके परिवर्तनमें द्रव्य, क्षेत्र, 
काल और भावको कारण माना गया है उनमें भाव इन्हीं श्रैकालिक पर्यायोंका नाम है अर्थात्‌ जिस द्रव्यसे 
जो वतंमान पहले मविष्यरूप होगी वही वर्तमानरूप हो सकेंगी, जो वर्तमान होगी वही भुतझूप हो सकेगी । 
वर्तमान पर्यायमें भविष्यत्पर्याथ कारण पडती है अर्थात्‌ भविष्यत्पर्याय हीं वर्तमानरूप हो जाती है और 
भूतपर्यायमें वर्तमान पर्याय कारण पड़ती है अर्थात्‌ वर्तेमान पर्याय ही भूत्तपर्यायरूप हो जाती है इसलिये 
यह सिद्धान्त भी संगल हो जाता है कि एक द्रव्य दुसरे द्रव्यरूप परिणमन नहीं करता, अन्यथा कोई कारण 
नहीं, कि पुदूगलद्रव्यमें जीवद्रव्यकी पर्यायें पैदा न हों । इसी तरह भूतपर्यायें भूतरूपसे परिणमत करती 
हुईं द्र्यमें विधमान अवध्य रहती हैं, इसलिये “सत्‌का विनाश और असत्‌की उत्पत्ति नही होती” यह सिद्धान्त 
दब्यकी श्रैकालिक पर्थायोंमें भी लागू होता है क्योंकि सत्पर्यायोकी तुच्छाभावरूप विनाश और आकाशके फूल- 
की तरह असत पर्यायोंकी उत्पत्ति माननेमें पूर्वोक्त दोष आते हैं । 


प्रस्पेक द्रब्यकी श्रैकालिक पर्यायें उतनी ही हैं जितले कि कालाणुके भुत और भविष्य समय है और 
जब तक हन पर्यायोंका द्रव्यमें परिणमन हो रहा है तभी तक उस द्रव्यका सद्भाव है । जब तक द्रव्यकी जो 
पर्याम भविष्यरूप रहुती है तब तक द्रव्यमें उस पर्यायका सदभाव दाक्तिख्पसे माना जाता है और जब वह 
पर्याय वतंमान हो जाती है तब वह व्यक्त पर्याय मानी जातो है। इसलिये द्रव्यकी भविष्यत्पर्यायका वर्तमान 
हो जाना ही उत्पाद और वर्तमानका भूत हो जाता ही विनाश माना जाता है | हम छोगोका प्रयोजन वर्तमान 
पर्यायसे ही सिंध होता है तथा हमारी इन्द्रियाँ वतंमान पर्यायको ही ग्रहण कर सकतो हैं, इसलिये बतंमान 
पर्यायकों व्यक्त पर्याय कहा जाता है ! 


हस तरहसे काल जब द्रव्य है तो उसके भूत, वतभान और भविष्य जितने भी समय-पर्याय हो 
सकते हैं उत सवका कालद्रव्यमें अपने-अपने रूपमें सदभाव अवश्य मानना पडता है, अन्यथा पूर्वोक्‍्त दोष 
आते हैं और क्रमसे एक-एक समय भविष्यसे वर्तमान और अर्तभानसे भूत होता जा रहा है, तो जिस तरह 
जीव भोंक्ष जा रहे हैं इसलिये उनमे कमी होती जा रहो है उसी तरह कालके भविष्यत्‌ समय भी वत॑ंमान 
और भूत होते जा रहे हैं इसलिये उनमें भी कमी होती जा रही है। साथमें यह भी है कि जब काझके 
असंक्यात समय (छः महिना आठ समयके जितने समय हों) बोत जाते हैं. तब तक ६०८ जीव मोक्ष जा 
सकते हैं। इसलिये यह बात भलोभाँति सिद्ध हो जाती है कि यदि भव्यजीवोंकी समाप्ति मानी जाय तो 
उनके असंस्यातगुणे कालके समयोंकी समाप्ति अवध्य म्रालनी पड़ेगी, जिससे काहद्रव्यका मो अभाव हो 
जायगा । यदि सत्‌का कमी विनाश नहीं होता इसलिये काल द्रव्यके सदुभावके लिये उसके समयोंको समाप्ति 
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नहीं मानी जाय तो उसके असंश्यातेभामप्रमाण तथा जिनकी समाप्ति हो तो कालके समयोंकी समाप्तिके 
साथ ही हो सकती है, भव्यजीवोंकी समाप्ति कैसे हो सकती है ? 


शंका--यहाँ पर भूतकालके समयोंका प्रमाण मक्तजीवराणिसे अमंख्यातगुणा ही बतलाया गया है 
तथा वर्लेसान एक समयमात्र और भविष्यत्कालके समय विद्यमान भव्यराशिके असंख्यातगुणे बतलाये है । 
क्ैेकिन शास्‍्त्रोंमे कालराशिका प्रमाण स्वंजीवराशिका अनन्तगुणा बतलाया गया है ।" इसलिये यह कथन 
शास्त्रविरद्ध होनेसे प्रमाण नही माना जा सकता है? 

उत्तर--पूवंकथनमें वर्तमान समय एक ही बतलाया गया है | वह उत्पाद और विनाझके क्रमसे बत- 
लाया गया है । वत॑मान समय कालाणुकी पर्याय है। कालाणु लोकमें असंख्यात माने गये है तथा एक ही साथ 
समस्त लोकाकाशमे वर्धमान समय रहता है । जब प्रत्येक कालाणु स्वतन्त्र-स्थतन्त्र है तो हनकी पर्यायें भी 
स्वसस्त्र-स्थतन्त्र सानना पड़सी है । ऐसी हालतमे बतंमान समयोंका प्रमाण कालाणुओंके समान असंल्यात हो 
जाता है। ऐसा ही कालाणुओंके भूत और भविष्यत्‌ समयोंका भी प्रमाण समझना चाहिये । इसलिये पहले 
बतलाई हुई कालराशिका सर्वकालाणुओंके प्रभाणसे यदि गुणा कर दिया जाय तो सर्बंसम्पुर्ण फालाणुओंके 
भूत, वत॑मान और भविष्यत्‌ समयोंका प्रमाण निकल आता है । इतना होनेपर भी सर्वकालाणुओंके भूत, 
बर्तमान और भविष्य सममयोंका प्रमाण मुक्त और वर्तमान भव्यराशिके प्रमाणसे असस्यातगुणा ही लिख होता 
है। इसके आगे यह विचार पैदा होता है कि कालाणुओंको वर्तमान पर्यायें एक समय तक ही वर्लमान रहकर 
भूत हो जाती है। लेकिन वर्तमान व्यवहार कभी न नष्ट हुआ और न होगा, इसका कारण क्‍या माना जाय ? 
इसके लिये यही सुसंगत उत्तर दिया जा सकता है कि जब कालाणुओंकी एक-एक वर्तमान पर्याय भूत हो 
जाती है तो उसी समय उनकी एक-एक भविष्यत्‌ पर्याय वर्तमान हो जाती है, यह क्रम अनादिकालसे चला 
आ रहा है और अनन्तकाल तक चलता जायगा अर्थात्‌ अनादिकालसे आज तक जितने समय बीत चुके वे सब॑ 
वर्तमान होकर हो भूत हुए है. एवं अनन्तकाल तक जितने समय बीतेंगे वे सब भी वर्तमान हो करके ही 
भूत होंगे। इसी प्रकार जब वर्तमान समय भूत हो जाता हैं तो प्रथम समयमें भिन्‍न प्रकारका, द्वितीय 
समयमें भिन्‍न प्रकारका, इसी तरह तीसरे, चौथे आदि अनन्तसमयोंमें अनन्तप्रकारका ही भूतपना उसमें 
रहेगा तथा प्रत्येक समयका भविष्यत्पना भी भिन्‍न-भिन्‍न काछमे भिन्‍न-भिन्‍न प्रकारका रहेगा। मान लीजिये 
कि आजका दिन आज वर्तमान है, आजसे जो भविष्यका दक्षवाँ दिन है वह कलके दिन भविष्यका नववाँ 
दिन कहा जायगा, परसोके दित आठवाँ, इसी तरह क्रमसे सातवाँ आदि होता हुआ दशवें दिन तक वर्तमान 
कहा जाने लगेगा तथा उसके आगे भूतका पहला, दूसरा, तोसरा आदि क्रमसे कहा जायगा। इससे यह 
निष्कष॑ निकलता है कि प्रत्येक कालाणुके जितने भूत, वतंमान और भविष्यत्‌ समय है वे प्रतिक्षण भिन्‍न- 
भिन्‍न परिणमन करते हैं और प्रत्येक समयके ये परिणमत उतने ही हो सकते हैं जितने कि प्रत्येक काछाणुके 
भूत, वर्तमान और भविष्यके समय बतला आये हैं। यवि ऐसा नहीं माना जाय तो आज दिन जो वर्तमान 
व्यवहार है वह इसके पहले व इसके आगेके दिन नहीं होना चाहिये। लेकिन इसके पहले व आगेके दिलमें 
भी हम वर्तमानका व्यवहार करते हैं अर्थात्‌ जैसा आजके दिनको हम आज वतेमान कहते है वेसे ही कलके 
दिनको कल वतंमान कहेंगे, इसका कोई-न-कोई कारण अवश्य होना चाहिये और यह यही हो सकता है कि 
काछाणुका प्रत्येक समय प्रतिक्षण परिवर्तत करता रहता है । ये सब काछाणुके ही परिवर्तन हैं । इनका प्रमाण 
सम्पूर्ण कालाणुओंके जितने भूत, वर्तमान और भविष्यत्‌ समय हैं उनसे अनम्तानन्तगुणा सिद्ध होता है जो 
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कि सर्वजीबराशिसे अनन्शगुणा होगा और यही प्रमाण सर्वव्यवहारकालराक्षिका प्रमाण कहा जाने योग्य है, 
कारण कि ब्यवहारनास पर्याय अथवा परिवर्तनका हैं और ये परिवतंन पूर्वोक्त प्रकारसे इतने हो सकते हैं, 
हीनाधिक नहीं। इससे यह सिद्ध हो जाता है कि भव्यजीब सतत्‌ मोक्ष जाते रहेंगे, फिर भी संसार जीव- 
शुस्प नहीं होगा तथा मोक्षमागं भी बन्द नही होगा । 


जेनदशनमें भव्य ओर अभव्य 


इनके विषयमें ता० १६ जुलाई सन्‌ १९३२ के “जैन जगत्‌” में सम्पादकमहोदयते निम्तलिखित 
विचार प्रकट किये है-- जैन शास्त्रोमें जीवोंके दो भेद मिलते है--भव्य और अभव्य । भव्योंमे मोक्ष प्राप्त 
क्रनेकी योग्यता है, अभव्योमे नही । ये भेद पारिणामिक या स्वाभाविक कहलाते हैं, परन्तु शक्ति तो सभी 
जीवोंमें एकसरीखी है। अभव्योमे भी केवलज्ञानकी शक्ति है। यदि ऐसा न होता तो अभव्योकों केवल- 
शानावरणकर्मकी जरूरत ही नही रहती। इसलिये भव्य और अभव्यका स्वाभाविक भेद बिलकुल नही जँचता। 
अभी तक इस विषधमे मेरे निम्नलिखित विचार रहे है। अभव्योंकी कल्पना तीर्थकरोके महत्वको बढ़ानेके 
लिये है” ' । आगे इसीकी पुष्टि की गयो हैं। 

लेकिन बात ऐसी नही है | भास्त्रोमे जो भव्य और अभव्यका भेद बतलाया गया है बह वास्तविक हूं । 
और मोक्ष जानेकी योग्यता व अयोग्यतासे ही किया गया है अर्थात्‌ जिसमे मोक्ष जानेकी योग्यता हैं वहू भव्य 
है और जिसमें नहीं है वह अभव्य है । 

शंका--जबकि भव्योकी तरह अभव्योमे भी केवलशानकी शक्ति है तथ उनमें मोक्ष जानेकी योग्यता 
क्यों नही है ” 

उत्तर--अभम्योमे केवलशानकी शक्ति है, इसका तात्पय॑ यह है कि जीवोका जीवत्त्व (चैतन्य) 
प्रारिणामिकभाव माना गया है और संपूर्ण जीवोका असाधारण स्वरूप होनेसे वह संपूर्ण जीवोंमे पाया जाता 
है। दर्शन, ज्ञान, चारित्र, सुख, वीयं आदि उसी जीवत्वके विद्वेष है । इसलिये जीवत्त्वके सदुभावमे इनकी 
सत्ता संपूर्ण जीवमे अनायास सिद्ध हो जाती है| मोक्ष जानेकी योग्यताका मतलब केवलज्ञानादिके प्रकट होने- 
की योग्यतासे है, कारण जोवोके शानादिगुण कर्मोंसे आच्छादित हैं । इसलियें भव्य और अभव्यका छक्षण इस 
प्रकार हो जाता है, जिस जीवमें केबलज्ञानादिके प्रकट होनेकी योग्यता है यहु भव्य हैं और जिसमे यह 
योग्यता नही हैं वह अभव्य है। अभव्योंस केवलज्ञानकी दाक्ति है, इसका अथ्थ इतना ही करना चाहिये कि 
अभव्योंमे कर्मोस्ते आच्छादित केवलज्ञानका सद्भाव है, उसकी अभिव्यक्ति नही होती | यह अथ कि अशभव्योंमें 
भी केवलज्ञानके प्रकट होनेको योग्यता है, असंगत ही है । 

शंका--भव्य और अभव्य दोनों प्रकारके जीवोंमें समानरूपसे केवलज्ञान कर्मोते आज्छादित रहता 
है, ऐसी हालतमे भव्योका केवलज्षान प्रकट हो, अभव्योंका नहीं, यह भेद कैसे हुआ ? 

उत्तर--केवलज्ञानादिकी प्रकदता द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावके मिछ्वेपर होती है--(१ ) ब्रब्य--जिस 
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आत्मामें प्रकट हो, (२) क्षेत्र- जिस स्थानपर प्रकट हो, (३) कार--जिस समयमें प्रकट हो, (४) माव--शुद् 
केवलशामादिख्प पर्याय । ये चारों जिस आत्माके वर्तमानपतेको प्रात हो जाते हैं उसके उसो क्षणमें 
केवलज्ञानादि प्रकट हो जाते हैं। कारण कि इनका वर्तमान हो जाना ही केवलज्ञानादिकी प्रकटता है। जिस 
जीवमें ये भारों जब तक भविध्यत्‌ रूपमें रहते हैं तब तक 'योग्यता' शब्दसे कहे जाते हैं। भव्योंमें यह 
योग्यता पायी जाती है। इसलिये उनके केबलज्ञानादि प्रकट हो जाते हैं, अभव्योंमे इस योग्यताके नहीं रहनेंसे 
कैवलज्ञानादि प्रकट नहीं होते हैं । 

शंका--जिस प्रकार भव्योंमें यह योग्यता पायी जाती है उसी प्रकार अभव्योंमें क्यों नहीं पायी 
जाती है, इसका कारण क्या है ? 

उत्तर--यह निश्चित बात है कि जितने भी जीव मोक्ष जा सकते हैं उन संबमें मोक्ष जानेकी योग्यता 
एक ही समयमें व्यक्त नही होती हैं। यदि एक ही समयमें सब जीवोंकी योग्यताका विकास माना जाय, तो 
सबंजीबोंको एक ही समयमे मोक्ष होना चाहिये, जिससे या तो अभी तक किसी जीवका मोक्ष नहीं भानना 
चाहिये, या फिर जिस समयमे प्रथम जीवका मोक्ष हुआ होगा, उसो समयमें मोक्ष जाने वाले सबंजीवोंका 
मोक्ष हो जाना चाहिये था, लेकिन ऐसी बात नहीं है, अर्थात्‌ प्रत्येक जीवका अपने-अपने योग्यकालमें ही 
मोक्ष जाता संभव है, इसलिये यह बात सिद्ध होती है कि जोवोंकी मोक्ष जानेकी योग्यताकी व्यक्ति अपने 
योग्पकालमे ही होती है । 

प्रत्येक द्रव्य श्रैकालिक पर्यायोका पिंड है और वे पर्याय उतनी हो हो सकती हैं जितने कि कालाणुके 
भकालिक समय है, अधिक इसलिये नही मान सकते, कि आगे जब कालके समयोका सदुभाव नहीं, तो उसके 
अभावमे दूसरे द्रव्योंकी सत्ता युक्तिसि असंगत जान पड़ती है, कालाणुका जब एक समय भविष्यसे वर्तमान 
होता है तो प्रत्येक द्रव्यकी एक भविष्यत्‌ पर्याय भी वर्तमान हो जातो है और द्वितीय क्षणमें वह समय 
बत॑मानसे भूत हो जाता है, इसलिये प्रत्येक द्रव्यकी वह पर्याय भी भूत हो जाती है। इसी तरह कालाणुके 
दूसरे, तीसरे आदि समय जब क्रमसे भविष्यसे वर्तमान और वरंमानसे भूत होते जाते हैं तो प्रत्येक द्रष्यकी 
दूसरी, तीसरी आदि पर्यायें भी क्रमसे भविष्यसे बतंमान और वतंमानसे भूत होती जाती है। यह क्रम 
अनादिकालसे चला भा रहा है और अनन्तकाल तक चला जायगा, कभी समाप्त नहीं होगा, कारण कालाणुके 
समय और प्रत्येक द्रव्यकी पर्यायें अक्षयानन्त है । 


प्रत्येक जीव अनादिकालसे कर्मोंते संबद्ध हो रहा है, लेकिन यह संबंध स्वंथा भी छूट सकता है इस- 
लिये जीवकी दो तरह पर्यायें हो सकती हैं--सकर्म हालतकी और अकर्म (कर्मरहित) हारूतकी । पहले 
प्रकारकी पर्यायोंमें जबतक भविष्यसे वतेमान और वतंमानसे भूत होनेका क्रम जारी रहता है, तब तक वहूँ 
जीव संसारी कहलाता है ओर जबसे दूसरे प्रकारकी पर्यायामें मविष्यसे वर्तमान और वर्तमानसे भूत होंनेका 
क्रम प्रारम्भ होता है तबसे वह जीव मुक्त कहुलाने छगता है । 

यह पहले बतला आये हैं कि सब जीवोंकी मोक्ष जातेकी योग्यताका विकास एक ही समयमें नहीं 
होता, इसलिये जैनशास्त्रोंमे छ: महीना आठ समयमें ६०८ जीव मोक्ष जाते हैं, यह्‌ नियम पाया जाता है । 
इससे यह बात सिद्ध होतो है कि कालाणुके श्रैकालिक जितने समय हों, उनमें छः: महीना आठ समयमें ६०८ 
जीवोंके हिसावसे जितने जीव भोक्ष जा समते हैं, उतने जोवोंकी श्रेकालिक पर्यायें दो भागोंमे विभकक्‍त हो जाती 
है--सकर्महारूतकी पर्यायें और अकर्महालतकी पर्याये। जितने जीव बाकी रह जाते हैं उनकी ब्रैकालिक 


६०० : संखाबती-यरदपुत्र ं० अंकीघर ध्याशरथाजाय अभिनम्दन-प्रन्‍्य 


प्रद्षेयें सकमंहालतकी ही है। काछाणके सबंसमधोंमेसे जितने समय बीत चुके, उनमे छः महिना भाठ 
खमथमें ६०८ जीवोके हिसाबसे जितने जीवोंका कर्मोंसे संबंध छूट गया है वे मुक्त कहे जाते हैं, कारण कि इनको 
मोक्षप्राप्तिके योग्य द्रग्य, क्षेत्र, कार, भाव प्राप्त हो चुका है, इसलिये उनका भविष्यसे वर्तमान और 
वर्लभानसे भूतरूप परिणमत कर्मरहित अवस्थाकी पर्यायोंमें होने लगा है। कालाणुके जितने समय अभी 
भविष्यत्रूप हैं उनमें छः भहिना आठ समयोंमें ६०८ जीवोंके हिसावबसे जितने जीवोका कर्मोसे संबंध 
छूटेगा, वे इस समय भव्य कहे जाते हैं, कारण उन जीवोंका भविष्यसे वतमान और वंम्ानसे भूतरूप परिणमत 
इस समय तो सकस॑ अवस्थाकी पर्यावोंमे हो रहा है, लेकिन उन जीबोमे भविष्यके किसी भी समयसे लेकर 
कमरहित अवस्थाकी पर्यायोंमें उस परिणमनके होनेकी योग्यताका सदूभाव है। जो जीव बाको रह जाते हैं 
उनको जैनशास्त्रोंमिं अभव्य कहा गया है, कारण कि उन जीयोंका भविष्यसे वर्तमान और वर्तमानसे भूतरूप 
परिणमन अनादिकारूसे सकम हालतकी पर्यायोंमें हो रहा है तथा आगे अनस्तकालके किसी भी समयमें कर्म- 

रहित अवस्थाकी पर्यायोंमे पूर्वोक्त परिणमनके होनेकी योग्यताका सदुभाव भी उन जीवोमे नही है। कालाणुके 
जितने भविष्यत्‌ रूप समय हैं, उनमें इन जीवोंकी जितनी पर्यायोकी पलटन होगी वे संपूर्ण पर्यायें सकम॑ हालत 
की ही होंगी, इसलिये जब भविष्यकी कोई भी पर्याय इन जीवोंकी शुद्ध नही कही जा सकती, तो इन जीवोके 
कर्मरहित अवस्थाकी पर्यायरूप भावका अभाव सिद्ध होता है। इसी तरह जब कालाणुके समय इन जीवोंकी 
अशुद्ध पर्यायोंकी पलटनमें ही कारण हुए, बयोकि इन जीवोकी श्रैकालिक पर्यायें अशुद्ध हो है, तो मोक्ष जाने योग्य- 
कालका भी अभाव सिद्ध हो जाता है और जब इन जीवोंकी श्रैकालिक पर्यायें अशुद्ध ही है, तो आकादाके भी 
तीनों कालोंमं जितने परिणमन होगे उन सबमें वह आकाश अक्षुद्धपर्यायविक्षिष्ट ही इन जीवोको स्थानदान 
देगा, इसलिये हन जीवोंके मोक्ष जाने योग्य क्षेत्रतर भी अभाव सिद्ध होता हैं। आत्मा जब त्रैकालिक पर्यायोका 
पिंड है तथा इन जोयोंकी भैकालिक पर्यायें अशुद्ध ही है, तो इन अशुद्ध पर्यायो सहित इनका आत्मा भी 
भोक्षमें कारण नहीं हुआ, इसलिये इन जीवोंके मोक्ष जाने योग्य द्रव्यफका भी अभाव सिद्ध हो जाता है। इस 
तरहतसे जब इन जीवोंकों मोक्ष जाने योग्य द्वव्य, क्षेत्र, काल, भाव न तो प्राप्त हुआ और न प्राप्त होगा, तो 

इसका अथथं यही हुआ कि इन जीवोंमे केवलज्ञानादिके प्रकट होनेकी योग्यता नही हैं अर्थात्‌ इन जीवोंकी 

कोई भी मविष्यरूप पर्याय ऐसी नहीं, जिसको हम केवलज्ञानादिरू्प कह सके, इसलिये ये अभव्य कहे जाते 

हैं। तस्वा्थंवातिकके भव्याभव्यके 'लक्षणवातिकोंका यही अर्थ है । 


मर्थात्‌ सम्परदशेन-शान-चारित्ररूप पर्यायोको जो प्राप्त होगा अर्थात्‌ जिसकी सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र 
रूप पर्याय इस समय भविष्यरूप हैं, वह भव्य है और इससे विपरीत अभव्य है । 
शंका--जिन जीवोमें मोक्ष जानेकी योग्यता है, वे सब जब मोक्ष चले जावेंगे, तब संसार भव्यजीवोसि 
छ्म्य हो जायगा, तथा मोक्ष जानेका क्रम भी नष्ट हो जायगा ? 
उत्तर--जितने कालके समय है उतने समयोंमें ही भव्यजीब मोक्ष जा सकते है । कालके समय और भव्य 


जीवोंकी संख्या अक्षयानन्त है, इसलिये उतकी कभी भी समाप्ति नहीं होनेसे संसार भव्यजीवोंसे शून्य महीं 
होगा और मोक्ष जानेका क्रम भी नष्ट नहीं होगा ।* 


शंका--इस कथनसे यह बात निकलती है कि संपूर्ण भव्यजीब भी मोक्ष नही जायेंगे, तो जो भव्यजीव 


१. सस्यन्दर्शनशानचारित्रपरिणामेन भविष्यतोति भव्य. । २।७।८।, तद्दिपरीतो5भव्यः । २।७॥९॥ 
२. इसके किये जैतमित्र, अंक २२, वर्ष रे४मे 'जोव को अनन्तता'' धीर्षक ले देखना चाहिमे । 


३ | घर्म और चिड़ान्स . १०१ 


मोअ नहीं जायेंगे वे अभव्योंके समान ही हुए, इसलिये उनको अभव्य हो कहना उचित है, भव्य नहीं ? 

उत्तर--भव्य और अभव्यका भेद मोक्ष जानेकी योग्यतांके रहने न रहनेसे किया गया है, इसलिये 
जिन जीवोंमें मोक्ष जानेकी योग्यत[ है उनसेसे यदि भव्य इस योग्यताके वर्तमान (व्यक्त) नहीं होनेके कारण 
मोक्ष न भी जाय तो भी वह भव्य हो कहा जायगा | दूसरी बात यह है कि जिन जोवोंके मोक्ष जाने योग्य 
द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव बतंमान हो जाते है वे मोक्ष चले जाते है, यह काल अनादिकालसे ब्रला आ रहा है 
और अनन्तकारू तक चला जायगा, कही भी विश्रान्तिकों संभावना नहीं, तो यह नियम कैसे बता सकते हैं 
कि इतते भव्यजीव मोक्ष जायेंगे, इतने नही । 


योध्नन्तेनापि कालेन न सेत्स्यत्यतावभव्य एवेति चेनन भव्य राश्यन्तर्भावात्‌।त० वा०२।७९॥ 


अर्थात्‌--जो भव्य अनस्तकालमें भी मोक्ष नही जायगा, उसको अभव्य नहीं कहना चाहिये, कारण कि 
उसकी गणना भव्यराध्िम ही होती है । 


इसका तात्पयय भी वही है जो ऊपर लिखा गया है । इसलिये जैनजगतके संपादक महोदयका यह 
लिखना कि “शास्त्रोमे भव्य दो तरहके बतलाये गय है--एक तो वे, जो भोक्ष जायेगे, दूसरे वे, जो न जायेंगे, 
यह कल्पना अयुक्त और निरथंक दोनो है”; उचित नही कहा जा सकता है, कारण कि पूर्वोक्षत प्रकारसे 
आचार्योका कथन कल्पना नही, किन्तु वस्तुस्वरूपका प्रतिपादक हो सिद्ध होता हैं। इसलिये साथंक और 
उपपत्तिसहित ही है । 

दांका--शास्त्रोंमें भव्यत्थ और अभव्यत्वकों पारिणमिक कहा गया है किन्तु यहाँपर मोक्ष जाने योग्य 
द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावरूप योग्यताको भव्यत्व और इसके अभावकों अभव्यत्व कहा है, इसलिये यह कथन 
शास्त्र-विरुद्ध हैं । 

उत्तर--जोवके पाँच प्रकारके भाव बतलाये है--कर्मोंके उपशम, क्षय, क्षयोपश्मम और उदयसे होने 
वाले क्रमसे औपशमिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक और औदयिक भाव कहे जाते है तथा जिनमे कर्मोंके उपशमादि- 
को अपेक्षा नही है वें भाव पारिणामिक कहे जाते है । जोबोंका सम्यग्यदर्शन, शान, चारित्ररूप परिणाम यथा- 
योग्य कर्मोके उपदाम, क्षय अथवा क्षयोपशमसे प्रकट होता है । लेकिन इसमे द्रव्य, क्षेत्र, काछ, भावरूप योग्यता 
भी कारण पड़ती है ! अर्थात्‌ योग्यतामे कर्मोंका उपशम, क्षय, क्षयोपश्ठम कारण नहीं, बल्कि कर्मोंके उपशम, 
क्षय, क्षयोप शममे योग्यता कारण है । कर्मोंका उदय भी इस योग्यतामें कारण नही है । इसलिये इस योग्यताडूप 
भव्यत्व और इसके अभावरूप अभव्यत्वभावोकों पारिणामिक भाव कहा गया है । 


दूसरी बात यह है कि प्रत्येक द्रब्यमें समानख्पसे भध्यता और अभव्यता पायी जाती है । पुद्गलद्रव्य- 
की जितनी पर्याये हो सकती है उनकी योग्यताका पुद्गरलद्रव्यमें सद्भाव है और चेतनादि पर्यायोंकी योग्यताका 
उसमें अमाव है । इसलिये पुदुगलद्रब्य अपनी पर्यायोकी अपेक्षा भव्य है और चेतनादिपर्यायोकी अपेक्षा अभव्य 
है । इस तरह सपृर्ण द्रव्य भव्य और अभव्य कहे जा सकते हैं । जीवोंको तरह इनमें भव्य और अभव्यका 
भेद नहीं बतलानेका कारण यह हैं कि घ॒र्म, अधर्मं और आकाझ्ष द्रव्य एक-एकही हैं तथा ये अपनी पर्यायोंकी 
अपेक्षा भव्य और दूसरे द्ब्यकी पर्यायोकी अपेक्षा अभव्यरूप हैं। इनमें ये भव्यता और अभव्यता परस्पर 
अविरुद्ध होनेसे एक जगह पायी जाती है । काछाणु और पुदुगल यद्यपि बहुत है छेकिन इन सबमें भी समान- 
रूपसे अपनी पर्यायोंकों अपेक्षा भव्यता और परद्रव्यकी पर्यायोकी अपेक्षा अभव्यता एक हो जगह एफ ही 
साथ पायी जाती है, इसलिये इन द्रव्योंमे भव्य अभव्यका भेद नहीं बन सकता हैं । इन द्रव्योंकी यह भव्यता 


१०२ : सरस्यतो-अर्यपुत्र पं० अंशोधर व्याकरणायाय अभिमस्‍न-प्रम्थ 


और अभव्यता यदि क्रमसे द्रव्य, क्षेत्र, काछ, भावरूष गोग्यता और उसके अभावरूप हो हैं तो भी यदि कोई 
ब्रबन करे कि प्रत्येक द्रव्य अपनी पर्यायोंगें परिणमन करता है दूसरे द्र्यकी पर्यायोमे परिणमन नही करता है, 
इसमें क्या कारण है. सो यही उत्तर दिया जायगा कि प्रत्येक द्रव्यका यही स्वभाव हे । इस तरहकी भव्यता 
और अभव्यता सब जीवोंमें भी पायी जाता हैँ फिर भी यह भव्यता और अभव्यता समस्त जीवोंमे समान 
होनेके कारण भेद नहीं पैदा कर सकती है । किन्तु मोक्षकी भव्यता ओर अभव्यता परस्पर विरुद्ध होनेके 
कारण दोनों एक जगह नही रह सकती है इसलिये ये जोबोंमें भेद पैदा कर देती है। तथा यह भव्यता और 
अभव्यता भी क्रमसे मोक्ष जाने योग्य द्रव्य, क्षेत्र, कांड, भावरूप योग्यता ओर इसके अभावरूप ही है, इस- 
लिये इन दोनोको जीवका स्वभाव कहा जाता हैं । 


तीसरी बात यह हैं कि स्वभाव नाम परिणमनका है और परिणमन पर्यायको कहते है । जिस द्रव्यमे 
जो पर्याय भविष्यत्रूप हैं उसमे वह पर्याय अपने प्रकट होने योग्य क्षेत्र और कालछरूप निमित्तको पाकर प्रकट 
हो जाती है । अब तक बह पर्याय प्रकट होने योग्य रहतो है तब तक उस द्रव्यम उत्त पर्यायकों आवेक्षा भव्यता 
रहती हैं । जिस द्रव्यमे जो पर्याय भविष्यत्‌ (शक्ति) रूप नही है उसमे वह पर्याय कभी भी प्रकट नही होगी 
इसलिये उस द्रव्यमें उस पर्यायकी अपेक्षा अभव्यता रहतो है । इस तरह भव्यता ओर अभव्यता दोनोका कारण 
कमसे द्रव्यकी भविष्यत्‌ पर्याय और उसका अभाव ही हुआ । इसलिये भव्यताकों पारिणामिक या स्वाभाविक 
कहना संगत जान पडता है। किसी-किसो जीवमे शुद्ध सम्परदर्शनादिरूप पर्याय भविष्यत्रूप है, इसलिये वे 
जीव भव्य कहे जाते है और किसी-किसी जोबमें शुद्ध सम्यस्दर्शनादिख्य पर्याय भविष्यतृरूप नही है किन्तु 
भविध्यत््‌कालके संपूर्ण समयोमे वह सम्यग्दशनादिरूप पर्याय कर्मोसे क्षावृत्त रहनेसे अशुद्ध ही रहेगी, इसलिये वे 
अभव्य कहे जाते हूँ । इस तरहस जोवोकी इस भव्यता और अभव्यताकों भी पारिणामिक या स्वाभाविक 
कहते है । 

शंका--यदि भव्यता और अभव्यताकों पारिणामिक माना जाय, तो स्वभावके अविनाश्षी होनेके 
कारण मोक्षमे भव्यताका नाद्य नही होना चाहिये ? 


उत्तर--भव्यताका अथ॑ है शुद्ध सम्यग्दर्शनादिके प्रकट (वर्तमान) होने योग्य भविष्यत्‌ (शक्ति) 
रूपसे शुद्ध सम्यग्दशंनादिरूप पर्यायका सद्भाव । प्रत्येक द्रब्यका भविष्यत्‌ पर्याय वतमान और व्तमानपर्याय 
भूत होती जा रही है और होतो जायगो, तो भव्य जीवमे शुद्ध सम्यग्द्शनादिरूप पर्याय कभी प्रकट (वर्तमान) 
होगी ही, और जब वह प्रकट हो जायभी तथ उसके प्रकट होनेकी योग्यता भी नष्ट हो जायगी, इस तरहसे 
सम्यग्वर्शनकी हालतसे चतुर्दश गुणस्थानके अन्स तक जैसे-जैसे आत्माकी शुद्ध पर्यायोका विकास होता जायगा 
बैसे-वैसे योग्यता भी नष्ट होती जायगी और अन्तमे संपूर्णरूप योग्यदाका नाश हो जायगा, कारण कि उस 
समय आत्माके संपूर्ण स्वभावका विकास हो जायगा । आगे इस जीवका जो भी परिणमन होगा वह 
शुद्ध ४ ही होगा, इसलिये भव्यत्त्रका निमित्त हुट जानेके कारण मोक्षमें भव्यत्व भावका नाश माना 
जाता है । 


इस तरहसे यह बात अच्छी तरह सिद्ध हो जाती है कि भव्य और अभव्य जीवोके वास्तविक भेद हैं, 
कल्पना नही की गयी है । 


जीवदया : एक परिशीलन 


जीवदयाके प्रकार 

१. जीवदयाका एक प्रकार पृण्यभावरूप है। पृण्यभावरूप होनेके कारण उसका अस्तर्भाव आख़व 
और बन्धतत्त्वम ही होता है, संवर और लिज॑रामें अन्तर्भाव नहीं होता। यह पुण्यमावरूप जीवदया 
व्यवहारघर्मरूप जीवदयाकी उत्पत्तिमें कारण है । इस बातको आगे स्पष्ट किया जायेगा । 


२. जीवदयाका दूसरा प्रकार जीवके छुद्ध स्वभावभूत निर्णय धर्मरूप है। इसकी पृष्टि धवल-पुस्तक 
१३ के पृष्ठ ३६२ पर निर्दिष्ट निम्न वचनके आधारपर होती है-- 
करुणाए जीवसहावस्स कम्मजणिदत्तविरोहादो । 
अर्थ---करुणा जीवका स्वभाव है अत' इसके कर्ंजनित होनेका विरोध है । 


यद्यपि धवरूके इस वचनमें जीव-दयाकों जीवका स्व॒तःसिद्ध स्वभाव बतलाया है, परन्तु जीवके 
स्वत'सिद्ध स्वभाव-भूत वह जीवदया अनादिकालसे मोहनीयकमंकी क्रोध-प्रकृतियोके उदयसे जिकृत रहती 
आई है, अत मोहनीयकर्मकी उन क्रोध-प्रकतियोंके यथास्थान यथायोग्यरूपमें होने वाले उपदशम, क्षय या 
क्षयोपशमसे जब वह शुद्धरूपमें विकासको प्राप्त होती है तब उसे निशश्रयधर्मरूपता श्रॉप्त हो जाती है। 
इसका अस्तर्भाव आख्रव और बन्धतत्त्वमें नही होता, क्योंकि जोवके शुद्ध स्वभावभूत होनेके कारण वह 
कर्मोके आस्रव और बन्धका कारण नहीं होती है। तथा इसका अन्तर्भाव संवर और निर्जरा तस्वमें भी 
नही होता, क्योंकि इसकी उत्पत्ति ही संवर और ,नेर्जरापूर्वक होती है । 

३. जोवदयाका तीसरा प्रकार अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिसे निवृत्तिपूर्वक होने वाली दयारूप शुभ 
प्रवृत्तिके रूपमें व्यवहारघमंखू्प है। इसका समर्थन भी आगम-प्रमाणोंक आधारपर होता हैं। इसका अन्त्भाव 
अदयारूप अशुभभ्रवृत्तिसे निवृत्तिकूप होतेके आधारपर संवर और निर्जराका कारण हो जानेसे संवर और 
मिज॑रा तत्त्वमें होता है, और दयारूप पुण्यप्रवुत्तिरूप होनेके आध्रारपर आख्रव और बन्धका कारण हो 
जानेसे आस्रव और बन्धतत्त्वमें भी होता है। कर्मोंके संवर और निर्जरणमें कारण होनेसे यह व्यवहार- 
घर्रूप जीवदया जोवके शुद्ध स्वभावभूत निशचयघमंरूप जीवदयाकी उत्पत्तिमें कारण सिद्ध होतो है। 


पुण्पभूत दयाका विशेष स्पष्टीकरण 


भव्य और अभष्य दोनों प्रकारके जीव सतत विपरीताभिनिवेश और मिथ्याज्ञानपूवंक आसक्तिवश 
अदयारूप संकल्पीपापमय अशुभ प्रवृत्ति करते रहते हैं, तथा कदाचित्‌ सांसारिक स्वाथंवद् दयाहूप पृष्यमय 
शुभ प्रवृत्ति भी किया करते है । ये जीव यदि कदाचित्‌ अदयारूप संकल्पीपापमय अशुभ प्रवृत्तिके साथ सम्यक्‌ 
अभिनिवेद् और सम्यरज्ञानपुर्वंक कर्ंव्यवश दयारूप पृण्यमय शुभ प्रवृत्ति करने लगते हैं तो उनके अन्त - 
करणमे उस अदयारूप संकल्पीपापमय अशुभ प्रवुत्तिसे घृणा उत्पन्न हो जाती है और तब वे उस अदयारूप 
संकल्पीपापमय अशुभ प्रवृत्तिसे स्वंधा निबृत्त हो जाते हैं। इस तरह वहू पृष्पम्लावरूप जोवदया अदयारूप 
संकल्पों पापमय अशुभ प्रवृत्तिसि सर्वथा निवृत्तिपूजंक होने वाछी वयारूप पुण्यमय शुभ भ्रवृत्तिक्प व्यवहार- 
धमकी उत्पत्तिमें कारण सिद्ध हो जाती है । 


१०४ : सरस्वत्ती-जरदपुञ्र ५० बेशीयर व्याक्रणाणार अभितत्दम-प्रन्य 


निदमयधमंरूप जीवदयाका विशेष स्पष्टीकरण 


निए्णयजमंर्य जीवदयाकी उत्पत्ति भव्य जीवमें ही होती है, अभव्य जीवमे नहीं। तथा उस भव्य 
जीवमें उसकी उत्पत्ति मोहइनीयकर्मके मेद अनन्तानुब्नन्धी, अप्रत्याश्यानाव रण, प्रत्याह्यानाव रण और संज्वलन- 
रूप कवायोंकी क्रीषप्रकृतियोंका यथास्थान यथायों स्य उपण्यम, क्षय या क्षयोपक्म होनेपर शुद्ध स्वभावके 
रूपमें उत्तरोसर प्रकृषंको लेकर होती है । इसकी प्रतिक्रिया निम्न प्रकार है-- 

(क) अभव्य और भव्य दोनों प्रकारके जीवॉोंकी भाववती शक्तिका अनादिकाछसे अनन्तानुबन्धी 
आदि उफ्त लारों कषायोंकी क्रोष-प्रकृंतियोंके सामूहिक उदयपुवंक अदयारूप विभाव परिणमन होता आया है। 
दोनों प्रकारके जीवोंमें उस अदयारूप विभावपरिणमनकी समाप्तिमे कारणभूत क्षायोपद्मम, विशुद्धि, देशना और 
प्रायोग्य लब्धियोंके विकासकी योग्यता भी स्व॒मावतः विद्यमान है। भव्य जीवोंमे तो उस अदयारूप विभाव- 
परिणतिकी समाप्तिमें अनिवाय कारणभूत आत्मोन्मुखतारूप करणलब्धिके विकासकी योग्यता भी स्वभावत 
विद्यमान है । इस तरह जिस भव्य जीवमें जब क्षयोपश्म, विशुद्धि, देशना और प्रायोग्य लब्धियोका विकास 
हो जानेपर उबत करणलब्धिका भी विकास हो जाता है तब सर्वप्रथम उस करणलब्धिके बलसे उस भव्य 
जीवमे मोहनीयकमंके भेद दर्शनमोहनीयकर्भकी यथासंभवरूपमे विद्यमान भिध्यात्व, सम्यम्मिथ्यात् और 
सम्यकप्रकृतिरूप तीन प्रकृतियोंका व चारित्रमोहनीयकर्मके प्रथमभेद अनन्तानुबंधीकषायके नियमसे विद्यमान 
मान, माया और लोभ प्रकृतियोंके साथ क्रोध प्रकृतिका भी यथायोग्य उपक्षम, क्षय या क्षयोपशम होनेपर 
चतुर्य गृणस्थानके प्रथम समयमे उसकी उस भगववती दाक्सिका शुद्ध स्वभावभूत निदचयधर्मके रूपसे एक 
प्रकारका जीवदया-रूप परिणमन होता है । 


(ख) इसके पदचात्‌ उस भव्यजीवमें यदि उस आत्मोन्मुखतारूप करणलब्धिका विशेष उत्करष हो जाते, 
तो उसके बलमें उसमें चारित्रमोहनीय कर्मके द्वितीय भेद अप्रत्यार्यानावरण कषायकी नियमसे विद्यमान मान, 
माया और लोभ प्रकृतियोंके साथ क्रोध-प्रकृतिका भी क्षयोपश्म होनेपर पंचम गृणस्थानके प्रथम समयमे 
उसकी उस भाववती दाक्तिका शुद्ध स्वभावभुत निदच्यघर्मके रूपसे दूसरे प्रकारका जीवदयारूप परिणमन 


होता है । 


(ग) इसके भी पदचात्‌ उस भव्यजीवमें यदि उस आत्मोमुखता-हूप करणलूब्धिका और विशेष उत्क्ष 
हो जावे तो उसके बलसे उसमें चारित्रमोहनीयकमके तृतीय भेद प्रत्यास्यानावरण कषायकी नियमसे विद्यमान 
मान, माया और लोभ-अ्रकृतियोंके साथ क्रोध-प्रकृतिका भी क्षयोपक्षम होनेपर सप्तमगुणस्थानके प्रथम समयमे 
उसकी उस भाववती शक्तिका शुद्ध स्वभावभूत निदचयघर्मके रूपमे तीसरे प्रकारका जीवदयारूप परिणमन 
होता है । यहाँ यह शातब्य है कि सप्तमम्रुणस्थानको प्राप्त जीव सतत सप्तमसे षष्ठ और पष्ठसे सप्तम दोनों 
गुणस्थानोंमे अन्मृहु्तं कालके अन्तरालसे झूलेकी तरह झूलता रहता है । 

(ध) उक्त प्रकार सप्तमसे घष्ठ और षष्ठसे सप्तम दोनों गुणस्थानोंमें झूछते हुए जीवमे यदि सप्तम 
गुणस्थानसे पूर्व ही दर्शनमोहनीयकरमंकी उक्त तीन और चारित्रमोहतीयकर्मके प्रथम भेद अनन्‍्तानुबन्धी 
कवायकी उक्त चार--हन सात प्रकृतियोंका उपशम या क्षय हो चुका हो, अथवा सप्तम गुणस्थानमें ही उत्का 
उपह्षम या क्षय हो जाबे तो उसके पश्चात्‌ वह जीव उस आत्मोन्‍्मुखतारूप करणलब्धिका सप्तम, अष्टम और 
नवम गुणस्थानोमें क्रमश' अभ.करण, अपूर्वकरण और अनिवृत्तिकरणके रूपमे और भी विज्ञेष उत्कर्ष प्राप्त 
कर छेता है और तव नवम गुणस्थानमें हो उस जीवमें चारित्रमोहनीयकम के उक्त द्वितीय और तुतीय भेदरूप 
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अप्रत्याक्यानावरण और प्रत्यास्यानावरण कषायोंकी क्रोध-प्रकृतियोके साथ चारित्रमोहनीय कर्मके चतुथथं भेद 
संज्वलन कषायकी क्रोघ-प्रकृतिका भो उपद्ाम या क्षय होने पर उस जीवकी उस भाववती शक्तिका शुद्ध 
स्वभावभृत निशचयघर्मके रूपपे चौथे प्रकारका जीवदयारूप परिणमन होता है । 

इस विवेचनका तात्यय यह है कि यद्यपि भव्य और अभव्य दोनों प्रकारके जीवोंकी भाववती दाक्तिका 
अनादिकालसे चारित्रमोहनीयकर्मफे भेद अनन्तानुबन्धी आदि चारो क्षायोकी क्रोधप्रकृतियोंके सामूहिक 
उदयपूर्वक अदयारूप विभावपरिणमन होता आया है, परन्तु जब जिस भव्यजीवकी उस भावजती दक्तिका 
वहू अदयारूप विभावपरिणमन यथास्थान उस-उस क्रोध-प्रकृतिका यथासंभव उपद्ाम, क्षय या क्षयोपक्षम 
होनेपर यथायोग्यरूपमें समाप्त होता जाता है, तब उसके बलसे उस जीवकी उस भाववततीश्षक्तिका उत्तरोसर 
विज्लेषता लिए हुए शुद्ध स्वभावरू्प निश्चयधर्मके रूपमे दयारूप परिणमन होता जाता है। इतना अवश्य है 
कि उन क्रोध-प्रकृतियोका यथास्थान यथायोग्यरूपभे होने वाला वह उपक्षम, क्षय था क्षयोपद्दाम उस भव्य 
जीवमे क्षयोपशम, विशुद्धि, देशना और प्रायोग्य लब्धियोंके विकासपुवंक आत्मोन्मुख्तारूप करणलूब्धिका 
विकास होने पर ही होता है । 
व्यवहा रधर्मरूप जीवदयाका विशेष स्पष्टीकरण 

भव्य जीवमें उपयु कस पाँचो लब्धियोका विकास तब होता है जब वह जीव अपनी क्रियावती शक्तिके 
परिणमनस्वरूप मानसिक, वाचनिक और कायिक दयारूप पृण्यमय छ्षुभ प्रवृत्तियोंको क्रियावती शक्तिके ही 
परिणमनस्वरूप मानसिक, वाचनिक और कायिक अदयारूप संकल्पीपापमथ अछुम प्रवृत्तियोंत्रे मनोगुष्ति, 
वचनगुप्ति और कायगुप्तिके रूपमे निवृत्तिपूवंक करने लगता है । इन अदयारूप संकल्पीपापमय अध्युम 
प्रवृत्तियोसे निवृत्तिपुवंक की जानेवाली दयारूप पुण्यमय शुभ प्रवृत्तिका नाम ही व्यवहारघमंरूप दया है । इस 
तरह यह निर्णत है कि जीवकी क्रियावती शक्तिके परिणमनस्वरूप व्यवहारघमंरूप जीवदयाके बलपर ही 
भव्यजीवमे भाववती हक्तिके परिणमनस्वरूप निए्चयधरंरूप जीव-दयाकी उत्पत्तिमे कारणभूत क्षयोपष्ताम, 
विशुद्धि, देशना, प्रायोग्य और करणलब्धियोंका विकास होता है। इस तरह निशलयघमंरूप जीवदयाकी उत्पत्तिमें 
व्यवहारधमंरूप जीवदया कारण सिद्ध हो जाती है । 

यहाँ यह ज्ञातव्य है कि कोई-कोई अभव्यजीव भी व्यवहारधर्मरूप दयाको अंगीकार करके अपनेमें 
क्षयोपशम, विशुद्धि, देशना और प्रायोग्य रूब्षियोका विकास कर लेता है। इतना अवध्य है कि उसकी 
स्वभावमृत अभव्यताके कारण उसमे आर्मोन्मुलतारूप करणलूब्धिका विकास नहीं होता है। इस तरह उसमें 
भाववती शवितके परिणमनस्व रूप निदचयधमंरूप जीवदयाका विकास भी नहीं होता है। यहाँ यह भी 
ज्ञातब्य है कि भव्यजीवमें उक्त क्रोध-प्रकृतियोका यथासम्भवरूपम होने वाला बहू उपछाम, क्षय या क्षयोपशम 
यद्यपि आत्मोन्मुखतारूप कारणलब्धिका विकास होनेपर ही होता है, १रन्‍्तु उसमें उस कारणलरूब्धिका विकास 
क्रमश: क्षयोपशम, विशुद्धि, देशना और प्रायोग्य इन चारो लब्धियोका विकास होनेपर ही होता है। अत इन 
आरों रूब्धियोंकों भो उक्त क्रोध-प्रकृतियोंके यथायोंग्य उपशम, क्षय या क्षयोपशमभे कारण भाना गया हे । 
जीवका भाववतो और क्रियावती शक्तियोंके सामान्य परिणमतनोंका विवेचन 

जीवकी भाववती और क्रियाव ती--इन दोनों शक्तियोंको आगममें उनके स्वत सिद्ध स्वभावके रूपमें 
बतलाथा गया है। इनमेसे भाववतीशक्तिके परिणमतर एक प्रकारतसे नो मोहनीयकर्मके उदयमें विभावरूप, 
व उसके उपशम, क्षय या क्षयोपशममें शुद्धस्व भावरूप होते हैं तथा दूसरे प्रकारसे हृदमके सहारेपर तत्त्व- 
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श्रद्धांन रूप या अतस्वश्रद्धानस्य और मस्तिष्कके सहारेपर तत्त्वशानरूप या अतत्त्वज्ञानरुप होते है । एवं 
क्रियावती शब्तिके परिणमन संसारावस्थामे एक प्रकारसे तो मानसिक, वाचनिक और कायिक पुण्यमय शुभ 
और पापभय अशुभ प्रवृत्तिरूप होते हैं, दूसरे प्रकारसे पापमय अणुभ प्रवृत्तिसे मनोगृष्ति, बचनगुप्ति और 
कायगुप्तिके रूपमें निवृत्तिपृवक मानसिक, वाचनिक और कायिक पृष्यमय शुभ प्रवृत्तिि्प होते है और 
सीसरे प्रकारते सक्रिय मनोवर्गंणा, वचनव्गंणा और कायवरगंणाके सहारेपर पुण्यरूपता और पापरूपतासे 
रहित आत्मक्रियाके रूपमें होते है । इनके अतिरिक्त संसारका विच्छेद हो जानेपर जीवकी क्रियावती शक्तिका 
श्लौथे प्रकारसे जो परिणमन होता है, वह स्वभावतः उष्वंगमन-रूप होता है । जीवकी क्रियावती शक्तिके इन 
झारों प्रकारसे होने वाले परिणमनोंमेंसे पहले प्रकारके परिणमन कर्मोंके आख्रवपूर्वक प्रकृति, प्रदेश, स्थिति 
और अनुभागरू्प चारों प्रकारके बन्धमें कारण होते है । दूसरे प्रकारके परिणमन पापमय अशुभ प्रवृत्तिसे 
निवृत्तरूप होनेसे भव्यजीवमें यथायोग्य कर्मोके संवरपूर्वक निर्जर्णमे कारण होते है तथा पुण्यरूप शुभ प्रवृत्ति- 
रूप होनेसे यथायोग्य कर्मोके आख्रवपु्रंक प्रकृति, प्रदेश, स्थिति और अनुभागरूप चारो प्रकारके अन्धमे कारण 
होते हैं। तीसरे प्रकारके परिणमन पुण्यरूपता और परापरूपतासे रहित होनेसे केवल सातावेदसीयकमंके 
आखवपूर्वक प्रकृति तथा प्रदेश बन्धमे कारण होते हैं और चौथे प्रकारका परिणमन केवल आत्माश्चित होनेसे 
कर्मोंके आल्नव और बन्धमे कारण नही होता है और कर्मोके संवर और निर्जरणपूबंक उन कर्मोंका सर्वथा 
भभाव हो जानेसे कर्मोंका संवर और निर्जेर्णका कारण होनेका तो प्रदन ही नही रहता है । 
जीवकी क्रियावती शक्तिके प्रवृत्तिरूप परिणमनोका विइलेषण 

जीवकी भाववती शक्तिफे हृदयके सहारेपर अतत्त्वश्रद्धानहप और मस्तिष्कके सहारे पर अतत्त्व- 
जशानस्य जो परिणमन होते हैं, उनसे प्रभावित होकर जीवकी क्रियावती शक्तिके आसकब्तिवश मानसिक, 
वाचनिक और कायिक संकल्पीपापमय अशुभ प्रवृत्तिर्प परिणमन होते है । एवं कदाचित्‌ सासारिक स्वाथंवश 
पृष्यमय शुभप्रवृत्तिरप परिणमन भी होते हैं, इसी तरह जीवकी भाववती णक्तिके हृदयके सहारेपर तत्त्वश्नद्धान- 
रूप और मस्तिष्कके सहारेपर तत्त्वज्ञानर्प जो परिणमन होते है उनसे प्रभावित होकर जींवकी क्रियावती 
धक्तिके एक तो आसक्तिवश मानसिक, वाचनिक और कायिक आरम्भीपापमय अछुभ प्रवृत्तिरप परिणमन 
होते हैं! और दूसरे कत्तंव्यवश मानसिक, वाचनिक और कार्यिक पुण्यमय शुभप्रवृत्तिरूप परिणमन होते है । 


संसारी जीव आसक्ति, मोह, ममता तथा राग और हद षके वशीभत होकर मानसिक, वाचलिक और 
कारयिक प्रवृत्तिरूप जो लोकविरुद्ध हिसा, झूठ, चोरी तथा पदार्थोंके अनावश्यक भोग ओर संग्रह-रूप क्रियाएं 
सतत करता रहता है, वे सभी क्रियाएँ संकल्पी पाप कहलाती है । इनमें सभो तरहकी स्वपरहितविधातक 
क्रियाएँ अन्तभूंत होती हैं । 

संसारी जीव अदशक्ति, मजबूरी आदि अनिवाय परिस्थितियोंबश भानसिक, वचनिक और कायिक 
प्रवृत्ति-रूप जो छोकसम्मत हिसा, झूठ, चोरी तथा आवश्यक भोग और सप्रहरूप क्रियाएँ करता है, वे सभी 
क्रियाएँ आरम्भीपाप कहलाती है । इनमें जोवनका संचालन, कुटुम्बका भरण-पोषण तथा धर्म, संस्कृति, 
समाज, राष्ट्र और छोकका संरक्षण आदि उपयोगी कार्योंको सम्पन्न करनेके छिए नीतिपूर्वक की जानेवाली 
असि, मसि, कृषि, सेवा, शिल्प, वाणिज्य तथा अनिवायं भोग और संग्रहरूप क्रियाएँ अन्तर्भुत होती हैं । 


संसारो जीव जितनी परहितकारी मानसिक, वाचनिक और कायिक क्रियाएँ करता है, वें सभा 
क्रियाएँ पुष्य कहलाती है । इस प्रव्ारकी पुण्यरूप क्रियाएँ दो प्रकारकी होती है--एक तो सांसारिक 
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स्वाथंवशकी जानेवाली पृण्यरूव क्रिया और दूसरी कत्तंव्यवशकी जानेवाली पुष्यरूप क्रिया। इनमेंसे 

कसंव्यवशकी जानेवाली पृण्यरूप क्रिया ही वास्तविक पृण्यक्रिया है ) ऐसी पृण्यक्रियासे ही प रोपकारकी सिद्धि 
होती है। इसके अतिरिक्त बीतरागी देवकी आराधना, वीतरागताके पोषक शास्त्रोंका पठन-पाठन, चिन्तन 
और मतन व वीतरागताके मार्गंपर आरूढ़ गुरुओंकी सेवा-भक्ति तथा स्वावलम्बनधाक्तिको जागृत्‌ करनेवाले 
ब्रताचरण और तपद्चरण आदि भी पुण्यक्रियाओंम अन्तभृत होते हैं । 


यहाँ इतना विद्येष ज्ञातव्य हैं कि उक्त आरम्भी पाप भी यदि आसक्ति आदिके वश्चीभत होकर 
किये जाते हैं. तथा पुण्य भी अहकार आदिके वशीभूत होकर किये जाते है तो उन्हें संकल्पी पाप ही 
जानना चाहिए! 


संसारी जीवकी क्रियावती शक्तिके दया और अदया-रूप परिणमनोंका विवेचन 

ऊपर ह्पष्ट किया जा चुका हैं कि जीवकी भाववतीशक्तिका चारित्रमोहनीय कम्मके भेद अनन्तानुबन्धी 
आदि चारो कपषायोकी क्रोघप्रकृतियोके उदयमे अदयारूप विभाव-परिणमन होता है, और उन्ही क्रोघप्रकृतियोके 
यथास्थान, यथासभवरूपसे होनेवाठि उपशम, क्षय या क्षयोपशममे दयारूप स्वभाव-परिणमन होता है । यहाँ 
जीवकी क्रियावती शक्तिके मानसिक, वाचनिक और कायिक परिणमनोंके विषयमे यह बतलाया जा रहा है कि 
जीवह्वारा परहितकी भावनासेकी जानेवालो क्रियाएँ पुण्यके रूपमे दया कहलाती है और जीवद्वारा परके 
अहितकी भावनासे की जानेवाली क्रियाएँ संकल्पीपापके रूपसे अदया कहलाती है। इनके अतिरिक्त जीवकी 
जिन क्रियाओम परके अहितकी भावना प्रेरक न होकर केवल स्वहितकी भावना प्रेरक हो, परन्तु जिनसे परका 
अंहित होना निश्चित हो, वे क्रियाएँ आरम्भोपापके रूपमे अदया कहलाती है । जैसे--एक व्यक्त द्वारा 
अनीतिपूर्वक दूसरे व्यक्तिपर आक्रमण करना संकल्पीयापरूप अदया है, परन्तु उस दूसरे व्यक्षित द्वारा आत्म- 
रक्षाके लिए उस आक्रामक व्यक्तिपर प्रत्याक्रमण करना आरम्भीपा परूप अदया है | 


यहाँ इतना विज्लेष जानना चाहिए कि जीवकी पृष्यमय क्रिया संकल्पीपापमय क्रियाके साथ भी संभव 
है और आरम्भीपापमय क्रियाके साथ भी सभव है, परन्तु मकल्पी और आरम्भी दोनो पापरूप क्रियाओमे 
जीवकी प्रवृत्ति एकसाथ नही हो सकती हैँ, क्योंकि संकल्पीपापरूप क्रियाओके साथ जो आरम्भीपापरूप क्रियाएं 
देखनेमे आती हैँ उन्हे वास्तवमे सकलपी पापरूप क्रियाएँ ही मानना युक्तिसगत हैं। इस तरह संकल्पीपापरूप 
क्रियाओसे सवंथा त्यागपृवंक जो आरम्भीपापरूप क्रियाएँ की जाती है, उन्हें ही वास्तविक आरस्भीपापरूप 
क्रियाएँ समझना चाहिए । 


व्यवहारधमंसख्प दयाका विश्लेषण ओर काय॑ 


ऊपर बतलाया जा चुका है कि जीव द्वारा मानसिक, वाचनिक और कायिक संकल्पीपापमय अदया- 
रूप अशुभ क्रियाओके साथ परहितकी भावनासे की जानें वाली मानसिक, वाचनिक और कायिक शुभ क्रियाएँ 
पृण्यके रूपमे दया कहलाती हैं और वे कर्मोके आख्नव और बन्धका कारण होती है, परन्तु भव्य और अभव्य 
दोनों प्रकारके जीवो द्वारा कमनसे-कम मानसिक, वाचनिक और कायिक संकल्पीपापमय अधयारूप अशुभ 
क्रियाओसे भनोगुप्ति, वचनगुप्ति और कायगुप्सिके रूपमे होनेवाली सर्वधानिवृत्तियुवंक जो मानसिक, वाचनिक 
और कायिक दयाके खूपमें पुण्यमय श्‌ भ क्रियाएँ की जाने लगती है वे क्रियाएँ ही व्यवहारधमंरूप दया कहलाती 
है । इसमे हेतु यह है कि उक्त सकल्पीपापमय अदयारूप अशुभ किया्रोंसे निवृत्तिपूर्थंक की जाते वाली पुण्यभूत 
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दबा भव्य और अभय दोनों प्रकारके जीवोंमे क्षयोषशम, विशुद्धि, देशना और प्रायोग्य रब्घियोंके विकासका 
कारण होती है तथा भव्यजीवर्म तो वह पुण्यकूप दया इन लब्धियोके विकासके साथ आत्मोन्मुखतारूप 
करंणलूब्धिके विकासका कारण होती हैँ । उक्त करणलब्धि प्रभमत मोहनीयकमंके भेद दर्शनमोहनीय कर्मकी 
यथासंभ व रूपमें विद्यमान मिथ्यात्व, सम्यस्मिथ्यात्व और सम्यक्‍त्व प्रकृतिरूप तीत व मोहनीयकमंके भेद वारित्र- 
मोहनोयकमकी अ नन्‍्तानुबन्धी कंषरायरूप क्रोध, मान, माया और छोभरूप 'चार--इस तरह सात प्रकृतियोंके 
यथायोग्य उपशम्त, क्षय या क्षयोपशममे कारण होती हैं। हस तरह उक्त व्यवहारधमंख्प दया कर्मोंके 
संबर और निर्जरणमे कारण सिद्ध हो जाती है। इतनी बात अवध्य है कि उस व्यवहारधमंरूप दयामें जितना 
पुण्यमय दयारूप प्रवुत्तिका अंश विद्यमान रहता हैँ वह तो कर्मोके आख्रव और बन्धका ही कारण होता हूँ 
तथा उस व्यवहारधरमंरूप दयाका संकल्पीपापमय अदयारूप प्रवृत्तिसे होनेवाली सर्वथानिवृत्तिका अंश हो कर्मोंके 
सवर और निर्जरणका कारण होता है । द्रव्यसग्रहग्रन्थकी गाथा ४५ में जो व्यवहार-चारित्रका लक्षण निर्धारित 
किया गया है, उसके आधारपर व्यवहा रघमंरूप दयाका स्वरूप स्पष्ट रूपसे समझमें आ जाता है । वह गाया 
निस्‍त प्रकार हैं--- 

असुहादो विणिवित्ती सुहे पवित्ती य जाण घारित्त । 

वदसमिदिगुत्तिर्व॑ ववहारणया दु जिणभणिय॑ ॥४५॥ 

अर्थ--अछुभसे निवृत्तिपूवंक होनेवाली शुभ प्रवृत्तकों जिन भगवान्‌ने व्यवहार-चारित्र कहा है । 

ऐसा व्यवहार-चारित्र ब्रत, समिति ओर गुप्तिरूप होता है । 


इस गाथामें व्रत, समिति और गुत्तिको व्यवहारचारित्र कहनेमे हेतु यह हैं कि इनमे अशुभ से निवृत्ति 
और शुभमे प्रवृत्तिका रूप पाया जाता है । इस तरह इस गाथासे निर्णीत हो जाता हैँ कि जीव पुण्यहूप दया- 
के साथ करता हैं तबतक तो उस दयाका अन्तर्भाव पुण्यरूप दयामे होता है और वह जीव उक्त पुण्यरूप जीव- 
दयाको जब पापरूप अदंयासे निवृत्तिपृबंक करने लग जाता है. तब वह पुण्यभमृत दया व्यवहारधमंका रूप 
धारण कर छेती है, क्योंकि इस दयासे जहाँ एक ओर पृष्यमय प्रवृत्तिख्पताके आधारपर कर्मोका आख्रव 
और बन्ध होता है वहाँ दूसरी ओर उस दयासे पापझप अदयासे निवृत्तिरूपताके आधारपर भव्यजीवमे 
कर्मोका संवर और निर्जरण भी हुआ करता हैं। व्यवहारघर्मरूप दयासे कर्मोका सवर और निर्जरण 
होता है, इध्षकी पुष्टि आचाय॑ वीरसेनके द्वारा जयधवलाके मंगलाचरणकी व्याख्यामे निदिष्ट निम्न वचनसे 
होती है-- 

सुह-सुद्धपरिणामेहि कम्मक्खयाभावे तक्खयाणुववत्तीदो । 

अर्थ--शुभ और शुद्धके रूपमे मिश्रित परिणामोंसे यदि कर्मक्षय नहीं होता हो, कर्मक्षयका होना 

असंभव हो जायेगा । 


आचाय॑ वीरसेनके वचनसे 'सुह-सुद्धप रिणामेहि” पदका ग्राह्म अर्थ 


आधाय॑ वीरसेनके वचनके 'सुह-सुद्धपरिणामेहि' पदमें सुह और शुद्ध दो शब्द विद्यमान है । इनमेसे 
सुद्द शब्दका अर्थ भव्यजोवकी क्रियावती शक्तिके प्रवुतिरूप शुभ परिणमनके रूपमें और 'सुद्ध/ शब्दका 
अर्थ उस भव्यजीवकी क्रियावती शक्तिके अशुभसे निवृत्तिर्प शुद्ध परिणमनके रूपमे ग्रहण करना ही युक्त 
है। 'सुह' शब्दका अर्थ जीवको भाववतीदाक्तिके पुण्यकर्मके उदयमे होनेवाले शुभ परिंणामके रूपमें और 
सुद्ध! शब्दका अर्थ उस जोबकी भाववतीशक्तिके मोहनीयकमंके यथायोग्य उपहम, क्षय या क्षयोपशममें 
होनेवाले शुद्ध परिणमनके रूपमें ग्रहण करना युक्त नहीं हैँ । आगे इतो बातकों स्पष्ट किया जाता है-- 


३ | घर्म और सिद्धान्त : १०९ 


जीवकी क्रियात्रती ध्ाकतके मानसिक, बाचनिक और काय्रिक शुभ और अशुभ प्रवृत्तिरप परिणमन 
कर्मोंके आख्रव और बन्धके कारण होते है और उसी क्रियावतीशक्तिके मानसिक, वाचनिक और कार्यिक उन 
प्रवृत्तितप परिणमनोंसे मनोगुप्ति, वचनगुष्ति और कायगुप्तिके रूपमे निवृत्तिस्प शुद्ध परिणमन भव्यजीवमें 
कर्मोंके सतर और निर्जरणके कारण होते हैं । जोवको भाववतीदाबितके न तो शुभ और अशुभ परिणमन 
कमोके आख्रव और बन्धके कारण होने हैं, और न ही उसके शुद्ध परिणमन कर्मोंके संवर और निर्जरणके कारंण 
होते है, इसमें यह हेतु है कि जीवकी क्रियावतीद्वक्तिका मन, वचन और कायिक सहयोगसे जो क्रियारूप 
परिणमन होता है, उसे योग कहते हैं ( कायवाइुमन'कर्म योग ““-त० सू० ६-१ ) | यह योग यदि जीवकी 
भाववतीशक्षितके पूर्वोक्त तत्त्वश्रद्धान और तत्त्वज्ञानरूप शुभ परिणमनोंसे प्रभावित हो तो उसे शुभ योग कहते 
हैं और वह योग यदि जीवकी भाववतीदाक्तिके पूर्वोक्‍्त अतत्त्वश्रद्धान, अतस्वज्ञान रूप अशुद्ध परिणमनोंसे 
प्रभावित हो तो उसे अशुभ योग कहते है, ( 'शुभपरिणामनिव्‌ त्तो योग. शुभ । अशुभपरिणामनिवु'त्तो योग 
अश्युभ:--सर्वार्थंसिद्धि ६-३ )। यह योग ही कर्मोका आखव अर्थात्‌ बन्धका द्वार कहलाता है । ( 'स आखव 
त० सृ० ६-२ ) । इस तरह जीवकी क्रियावती शक्तिका छुभ और अशुभ योगरूप परिणमन ही कर्मोंके आस्रव- 
पूर्वक प्रकृति, प्रदेश, स्थिति और अनुभागरूप बन्धका कारण सिद्ध होता हैं । 

यद्यपि योगकी शुभरूपता और अशुभरूपताका कारण होनेसे जोवकी भाववतीशक्तिके तत्वश्रद्धान 
और तस्त्वज्ञानरहूप शुभ परिणमनोकों व अतत्त्वश्रद्धान और अतत्त्वज्ञानरूप अशुभ परिणमनोको भी कर्मोके 
आख्वपूर्वक बन्धका कारण मानना अयुक्‍त नहीं है, परन्तु कर्मोके आक़्व और बन्धका साक्षात्‌ कारण तो योग 
ही निश्चित होता हैं। जेसे कोई डावटर शीछ्षीमे रखी हुई तेजाबको भ्रमवश आँखकी दवाई समाप्त रहा 
है तो भी तबतंक तेजाब रोगीको आँखको हानि नही पहुँचाती है, जबतंक वह डाक्टर उस तेजाबको रोगी- 
की आँखमें नहों डालता हैं। जब डाक्टर उस तेजाबकों रोगीकी आँखमे डालता है तो तत्काल बह तेजाब 
रोगीकी आंखको हानि पहुँचा देतो हैं। इसी तरह आँखकी दवाईकों आँलकी दवाई समझकर भी जबतक 
डाक्टर उसे रोगोको आँंखमे नही डालता हैं तबतक वह दवाई उस रोगीकी आँखको लाभ नहीं पहुँचाती हैं । 
परन्तु, जब डाक्टर उस दवाईको आंँखमे डालता हूँ, तो तत्काल वह दवाई रोगीकी आँखको लाभ पहुँचा देती 
हैं । इससे निर्णीत होता है कि जीवकी क्रियावतीशक्तिका शुभ और अशुभ योगरूप परिणमन ही आश्षव और 
बस्धका कारण होता हैं। इतना अवश्य ह कि जीबकी भाववतीशक्तिका हृदयके सहारेपर होनेवाला तत्त्व- 
श्रद्धानरूप शुभ परिणमन या अतत्त्वश्रद्धानरूप अशुभ परिंगमन और जीवकी भाववतोशवितका भस्तिष्कके 
सहारेपर होनेवाला तत्वज्ञानहूप शुभ परिणमन या अतत्त्वज्ञानलूप अशुभ परिणमन भी योगकी शुभरूपता 
और अशुभरूपतामे कारण होनेसे परम्परया आज्व और बन्धमे कारण माने जा सकते हूँ, परन्तु आल्व और 
बन्धमे साक्षात्‌ कारण तो योग दी होता है। 

इसी प्रकार जीवकी क्रियावतीद्क्तिके य।ग-रूप परिणमनके निरोधको हां कमंके सवर और निर्जरणमे 
कारण मानना युक्त हे“ 'आल़व निरोध सबर.'“--त० सू? ९-१ )। जीवकी भाववतीशक्तिके मोहनीयकर्मके 
यथास भव उपछाम, क्षय या क्षयोपशमम हावनेवाले स्वभावभृत शुद्ध परिणमनाको सवर ओर निर्जराक्रा कारण 
मानता युक्त नही है, क्योकि भाववतोशक्तिके स्वभावभूत शुद्ध परिणमन मोहनीयकमंके यथात्षभव उपदाम, 
क्षय या क्षयोपशमपूर्वबक होनेके कारण संवर ओर निर्जराके कायं हो जानेसे कर्मोके स4९ आर निर्जरणमे कारण 
सिद्ध नही होते हू । एक बात ओर, जब जोवकोी क्रियावतीशांक्तके योगरूप परिणमनोसे कर्मोका आख्रव 
होता है तो करमोंके संवर और निर्जरणका कारण योय-निरोधकों हो मानना युक्‍त द्वोगा । यहां कारण है कि 
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जीवमें गुणस्थानक्रमसे जितना-जितना योगका निरोध होता जाता हैं उस जीवमे वहाँ उतना-उतना कर्मोका 
सर नियमसे होता जाता हैँ तथा जब यागका पूर्ण निरोध हो जाता हू तब कर्मोंड़ा सवर भी पूर्णरूपसे हो 
जाता है। कर्मोका सवर होनेपर बद्ध कर्मोकी निजंरा या तो निषेक-रचनाके अनुसार सविपाकरूपमें होती है 
अथवा 'तपसा निजंरा च' (त० सू० ९-३) के अनुसार क्रियावतीशक्तिके परिणमन-स्वरूप तपके बलपर अवि- 
पाकरूपसे होती हैं। इसके अतिरिक्त यदि जीवकी भाववतीशक्तिके स्वभावभूत शुद्ध परिणमनोको सवर ओर 
निर्जराका कारण स्वीकार किया जाता हूँ तो जब द्वादश ग्रुणस्थानके प्रथम समयमे ही भाववतीद क्तिके स्व भाव- 
भूत्त प्रिणमनको शुद्धताका पूर्ण विकास हो जाता है तो एक तो द्वादश और श्रयोदक्ष गुणस्थानोंमे सातावेदनीय 
करमका आल्बपुर्वक प्रकृति ओर भप्रदशरूपमे बन्ध नहीं होना चाहिए। दूसरे, द्वादद् गुणस्थानके प्रथम समयमे 
ही भाववतोशक्तिके स्वभावभूत परिणमनकी शुद्धताका पूर्ण विकास हो जाने पर बज्ञानावरण, दर्शनावरण 
और अन्तराय इन तीनो घाती-कर्मोंका तथा चारों अधाती-कर्मोका सबंधा क्षय हो जाना चाहिए । परन्तु 
जब ऐसा होता नही है तो यही स्वीकार करना पडता है कि आख्रव ओर बन्धका मूल कारण योग है और 
विद्य मान ज्ञानावरणादि उक्त तीनो घाती-कर्मोंकी एब चारो अधाती-कर्मोंकी निर्जरा निषेकक्रमसे ही होती है । 
त्रयोदक्ष गुणस्थानम केवछी भगवान्‌ अघाता कर्मोको समान स्थितिका निर्माण करनेके लिए जो समुद्घात 
करते है वह भी उनकी क्रियावतीशक्तिका हो कायिक परिणमन है । 


इस विवेचनसे यह स्पष्ट हो जाता हैं कि जयधवलाके मंगलाचरणकी व्याख्यामे निर्दिष्ट आचार्य 
वीरसेनके उपर्युकतर वचनके अगभूत “सूह-सुद्धपरिणामेहि” पदसे जीवकी क्रियावतीशक्तिके अशुभ भ्रवृत्तिसे 
निवृत्तिपूवक शुभमे प्रवृत्ति-रूप परिणमनोंका अभिप्राय ग्रहण करना ही संगत है। भाववतीशक्तिके तत्त्व- 
श्रद्धात और तन्वज्ञानरूप शुभ व मोहनीयकर्मके यथास्थान यथायोग्य उपदाम, क्षय या क्षयोपणमम होनेवाले 
स्वभावभूत शुद्ध परिणमनोका अभिश्राय ग्रहण करना सगत नही है। 


यहाँ यह बात भी विचारणीय हैँ कि जयघवलाके उक्त वचनके 'सुह-सृद्ध परिणामेहि' पदके अन्तगंत 
'सुद्ध/ शब्दका अर्थ यदि जोवकी भाववतीशक्तिके मोहनीयकर्मके यथासंभव उपशाम, क्षय या क्षयोपश्ममे 
विकासको प्राप्त शुद्ध परिणमनस्वरूप निशचयधर्मके रूपमे स्वीकार किया जाये तो उस पदके अन्तर्गत 'सुह' 
शब्दका अर्थ पूर्वोक्त प्रकार जीवको भाववतीशक्तिके तत्त्वश्रद्धान और तत्त्वज्ञानरूप शुभ परिणमनके रू पमे तो 
स्वीकार किया ही नही जा सकता हैं, इसलिए उस 'मुह' दब्दका अर्थ यदि जीवकी क्रियावतीक्षक्तिके परिणमन 
स्वरूप पुष्यमय घुभ श्रवृत्तिके रूपमे स्वीकार किया जाये तो यह भी सभव नही है, क्योकि पुण्यमय थुभ प्रवृत्ति 
तो कर्मोके आल्षव ओर बन्धका ही कारण होती ह। अत उस 'सुह' शब्दका अर्थ जीबकी क्रियावतीशक्तिके 
परिणमनस्वरूप पापमय अक्षुभ प्रवृत्तिस निवृत्तिपूवंक पुण्यमय शुभ प्रवृत्तिके रूपमे ही स्वीकार करना होगा, 
क्योंकि इस प्रकारके व्यवहार-घमंके पृण्यमय शुभ प्रवृत्तिरूप अंशसे जहाँ कमोंका आखस्रव और बन्ध होता है 
वहीं उसके पापमय अशुभ प्रवृत्तिसे निवृत्तिरूप अंशसे कर्मोंका संवर और निर्जरण भी होता है। परन्तु ऐसा 
स्वीकार कर लेनेपर भी जोवकी भाववतीशक्तिके स्वभावभूत निश्वयघमंरूप परिणमनको पूर्वोक्त प्रकार 
कमोके सबर ओर निजरणका कारण सिद्ध न होनेसे 'सुद्ध/ शब्दका अर्थ कदापि नहीं माना जा सकता है । 
इस प्रकार जयघवलाके 'सुह-सुद्धपरिणामेहि' पदके अन्तगंत 'सुद्ध” शब्दके निरभंक होनेका प्रसग उपस्थित हो 
जायेगा । अत उक्त 'सुह-सुद्धपरिणार्माह' इस सस्पूर्ण पदका अर्थ जीवकों क्रियावतीशक्तिके परिणामस्वरूप 
पापमय अशुभ प्रवृत्तिसे निवुत्तिपूवेंक पृण्यमय शुभ प्रवृत्तिके रूपम ही ग्राह्म हो सकता है । 

यदि यह कहा जाय कि जावको मोक्षका प्राप्ति उसकी भाववतीशक्तिका छुद्ध स्वभावभूत निरयय- 
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धर्मके रूपमे परिणमन होनेपर ही होती है, इसलिए “सुह-सुद्धपरिणामेहिं' पदके अन्तगंत 'सुद्ध/ शब्द निरर्थक 
नही है तो इस बातकों स्वीकार करनेमे यद्यपि कोई आपत्ति नहीं है. परन्तु ऐसा स्वीकार करनेपर भी यह 
तो कहा ही जा सकता है कि मोक्षकी प्राप्ति जीवकी भाववतीशक्तिके स्वभावभूत शुद्ध परिणमनके होनेपर 
होना एक बात हैं और उस स्वभावभ त शुद्ध परिणमनको कर्मक्षयका कारण मानना अन्य बात है, क्योकि 
वास्तवमे देखा जाये तो द्वादशगुणस्थानवर्ती जीवका वह छुद्ध स्वभाव मोक्षरूप शुद्ध स्वभावका ही अंश है जो 
मोहनीयकर्म के स्वंथा क्षय होनेपर ही प्रकट होता है । 

अन्तभे एक बात यह भी विचारणीय है कि उक्त 'सुह-सुद्धपरिणामेहिं' पदके अन्तगंत 'सुद्ध/ शब्दका 
जीवकी भाववतोशक्तिका स्वभावभूत शुद्ध परिणमन अर्थ स्वीकार करनेपर पूर्वोक्त यह समस्या तो उपस्थित 
है ही कि द्वादश गुणस्थानके प्रथम समयमे शुद्धस्वभावभूत निशचयघमंका पूर्ण विकास हो जानेपर ज्ञानावरण, 
दर्शनावरण और अन्तराय इन तीनों घाती कर्मोंका एवं चारों अधातो कर्मोंके एक साथ क्षय होनेकी प्रसक्ति 
होती है। साथ ही यह समस्या भी उपस्थित होती है कि जीवकी भाववतीशक्तिके स्वभावभृत छुद्ध परि- 
णमनके विकासका प्रारम्भ, जब प्रथम गुणस्थानके अन्त समयमे मोहनीयकर्मकी मिथ्यात्व, सम्यग्मिथ्यात्व और 
सम्यक्त्वप्रकृतिर्प तीन और अनन्तानुबन्धी क्रोध, मान, माया और लोभ-रूप चार, इन सात प्रकृतियोंका 
उपदाम, क्षय या क्षयोपहाम हो जाने पर चतुर्थ गृणस्थानके प्रथम समयमे होता है, तो ऐसी स्थितिमें उस 
स्वभावभूत शुद्ध परिणमनको कर्मोके संवर और नि्जरणका कारण कैसे माना जा सकता है ? अर्थात्‌ नही 
माना जा सकता है | यह बात पूर्व स्पष्ट की जा चुकी है । 
प्रकृतमे कर्मोके आख़व और बन्ध तथा संवर और नि्जंशकी प्रक्रिया 

१. अभव्य और भव्य सिथ्यादृष्टि जीव जबतक आसक्तिवश मानसिक, वाचनिक और कायिक 
संकल्पी पापसय अदयारूप अशुभ प्रवृत्ति करते रहते है तबतक वे उस प्रवृत्तिके आधारपर सतत कर्मोंका 
आखस््रव और बन्ध ही किया करते हैं, तथा उस संकल्पीपापमय अशुभ प्रवृत्तिक साथ वे यदि कदाचित्‌ 
सासारिक स्वाथंवश मानसिक, वावनिक और का्यिक पुण्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति भी करते है तो भी वे उन 
प्रवृत्तियोके आधारपर सतत कर्मोका आख्रव और बन्ध भी किया करते हैं । 

२ अभव्य और भव्य मिथ्यादृष्टि जीव जब आसक्तिवह् होनेंवाले संकल्पीपपमय अदयारूप अशुभ 
प्रवुत्तिके साथ मानसिक, वाचनिक और कायिक पुण्यमय दयारूप छुभ प्रवृत्तिको कत्तंव्यवश करने छंगते हैं, तब 
भी थे कर्मोका आस्रव और बन्ध ही किया करते है । 

३. अभव्य और भव्य मिथ्यादृष्टि जीव उक्त संकल्पीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिका मनोगुप्ति, 
वचनगुप्ति और कायगुप्तिके रूपसे सर्वथा त्यागककर यदि आसक्तिवष्ठ होने वाले मानसिक, वाचनिक और 
कायिक आरम्भीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिके साथ कत्तंव्यवश मानसिक, वाचनिक और कायिक पुण्यमय 
दयारूप छुभ प्रवृत्ति करने लगते है, तो भी वे क्मोंका आल़व और बन्ध ही किया करते है । 

४. अभव्य और भव्य मिध्यादृष्टि जीव यदि उक्त संकल्पीपापसय अदयारूप अछुभ प्रवृत्तिके उक्त 
प्रकार सर्वथा त्यागपूरवंकं उक्त आरम्भी पापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिका भी मनोगुप्ति, वचनगरुप्ति और 
कायगुप्तिके रूपसे एकदेश अथवा सर्वदेश त्यागकर कत्त॑व्यवश् मानसिक, वाचनिक और कायिक पृण्यमय दधारूप 
शुभ प्रवृत्ति करने लगते है, तो भी वे कर्मोका आज़व और बन्ध ही किया करते है । 

५. अभव्य और सब्य मिथ्यादृष्टि जीव उक्त संकल्पीपापमथ अदयारूप अश्युभ प्रवृत्तिका स्वथा त्याग- 
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कर उक्त आरस्भी पापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिके साथ कसंव्यवश पुण्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति करते हुए 
अथवा उक्त संकल्पीपापमय अदयारूप अक्षुभ प्रवृत्तिका सर्वथा व उक्त आरम्भी परापमय अदयारूप अधयुभ 
प्रबुसिका एकदेश या स्वदेश त्यागकर कंव्यवद पुष्यमय शुभ प्रवृत्ति करते हुए यदि क्षयोपशम, विशद्धि, 
देशना और प्रायोग्य लब्धियोंका अपनेमें विकास कर छेते है, तो भी वे कर्मोंका आख्रव और बन्ध ही किया 
करते हैं । 

६. यत' मिध्यात्व गुणस्थानके अतिरिक्त सभी गुणस्थान भव्य जीवके ही होते है, अभव्य जीवके नही, 
अतः जो भज्य जीव सासादन सम्यर्दृष्टि हो रहे हो, उनमे भी उक्त पाँचो अनुच्छेदोंमेसे दो, तीन और चार 
संख्यक अनुच्छेदोंमे प्रतिषादित व्यवस्थाएँ यथायोग्य पुर्वंसंस्कारवश या सामान्यरूपसे छामू होती है, तथा 
अनुच्छेद तीन और चारमे प्रतिपादित व्यवस्थाएँ मिथ्यात्व गुणस्थानकी ओर भुके हुए सम्यब्मिध्यादृष्टि जीबोंमें 
भी छागू होती हैं। सासादनसम्यरदृष्टि जोबोंमें अनुच्छेद एकमे प्रतिपादित व्यवस्था हसलिए लागू नहीं होती 
कि थे जीव एक तो केवल संकल्पीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्ति कदापि नहीं करते है व उनकी प्रवृत्तिपूवंक 
होनेके कारण वे पुण्यमय दयारूप प्रवृत्ति भी सासारिक स्वायंवद् नहीं करते है, तथा उनमे अनुच्छेद पाँचमे 
प्रतिवादित व्यवरथा इसलिए लागू नही होती कि वे अपना समय व्यत्तीत करके नियमसे मिध्यात्त गुणस्थान 
को ही प्राप्त करते है । इसी तरह मिथ्यात्व गुणस्थानकी ओर झुके हुए सम्यग्मिध्यादृष्टि जीवोंमे अनुच्छेद 
एक और दोमें प्रतिपादित व्यवस्थाएँ इसलिए लागू नहीं होती कि उनसे संकल्पीपापमय अदयारूप अशुभ 
प्रवुत्तिका सवंथा अभाव रहता हैं तथा उनमे अनुच्छेद पाँचकी व्यवस्था इसलिए लागू नहीं होती कि वे भी 
मिथ्यात्वगुणस्थानकी ओर झुके हुए होनेके कारण अपना समय व्यतीत करके मिथ्यात्व गृणस्थानको ही प्राप्त 
करते हैं। इस तरह सासादनसम्यर्दृष्टि और मिथ्यात्वगुणस्थानकी ओर शुके हुए सम्यग्मिथ्यादृष्टि जीव 
सतत यथायोग्य कर्मोका आस्रव और बन्ध ही किया करते है । यहाँ यह ध्यातव्य है कि सासादनमम्यग्दृष्टि 
जीवोंके साथ सम्यम्मिध्यादृष्टि जीवोंकी प्रवृत्तियाँ भी अबुद्धिपु्वंक हुआ करती है । 

७. उपर्युक्त जीवोंसे अतिरिक्त जो भव्यमिथ्यादृष्टि जीव और सम्यग्मिथ्यादृष्टि जीव सम्यकत्ब-प्राप्तिकी 
ओर भुके हुए हो अर्थात्त सम्यक्त्व-प्राप्तिमे अनिवार्य कारणभुत करणरूब्धिको प्राप्त हो गये हो, वे नियमसे 
मथायोग्य कर्मोंका आल्व और बन्ध करते हुए भी दर्शनमोहनीयकमंकी यथासम्भवरूपमे विद्यमान मिथ्यात्व, 
सम्यस्मिध्यात्व और सम्यक्प्रकृतिरूप तीन तथा चारित्रमोहनीयकर्मके प्रथम भेद अनन्तानुबन्धी कषायकी 
नियमसे विद्यमान --क्रीध, मान, माया और लोभ-रूप चार---इस तरह सात कर्म-प्रकृतियोका उपद्ाम, क्षय 
या क्षयोपशम रूपमे संबर और निजरण किया करते है । इसी तरह चतुर्थ गुणस्थानसे लेकर आगेके गुण- 
स्थानोंमें विद्यमान जीव यथायोग्य कर्मोंका आखस्रव और बन्ध, यथायोग्य कर्मोंका संवर और निरजरण किया 
करते है । 
उपयु क्त विवेचतका फलिताथ 

१. कोई अभव्य और भव्य मि्यादृष्टि जीव संकल्पीपापमय अदयारूप अदुभ श्रवृत्ति ही किया करते 
है । अथवा संकल्पीपापमण अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिके साथ सासारिक स्वार्ंवश पृण्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति 
भी किया करते है । कोई अभव्य और भव्य मिथ्यादृष्टि जीव संकल्पीपापसय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिके साथ 
पृष्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति कत्तंव्यवश किया करते है। कोई अभव्य और भव्य मिध्यादृष्टि जीव संकल्पी- 
पापमय अदयारूप अछुभ प्रवृत्तिके सर्वथा त्यागपूवंक आरम्भीपापमय अदयाछ्ूप शुभ प्रवृत्तिके साथ कततंब्यवश 


३ | बर्स जोर सिद्धाम्त . ११३ 


पुष्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति किया करते हैं. एवं कोई अभव्य और भव्य मिध्यादृष्टि जीव संकल्पीपापमम 
कषवयारूप अधुभ प्रवुत्तिके सवंधा व आरम्मीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिक एकदेश अभंवा सर्वदेश त्याग- 
पूर्वक कत्तंव्यवश पृष्यमय दयारूप छुभ प्रवृत्ति किया करते हैं । 


२ कोई सासादनसम्यग्दृष्टि जीव सामास्यरूपसे संकल्पीपापसथ अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिके साथ पूर्व 
संस्कारके बलपर करत्तंव्यवश पुष्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति किया करते हैं। कोई सासादनसम्यग्दृष्टि जीव 
पूर्व संस्कारके बलपर संकल्पीपापमण अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिति सवंधा निवृत्तिपर्वक आरम्भीपापमय अदयासूप 
अशुभ प्रवृत्तिके साथ कत्तंब्यवक्ष पुष्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति किया करते है, और कोई सासादनसम्यरदृष्टि 
जीव पूर्व संस्कारवश संकल्पीपापमय अदयारूप अशुभ भ्रवृत्तिसे सर्वधा व आरम्भीपापरूप अदयारूप अशुभ 
प्रवृत्तिसि एकदेश अथवा स्वदेश निवृत्तिपूर्वक कत्तंब्यवद्या पृष्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति किया करते हैं । 

३. सम्यस्मिथ्यादृष्टि जीव यद्यपि भव्य मिध्यादृष्टि और सासादनसम्यग्दृष्टि जीवोंके समान ही प्रवृत्ति 
किया करते है, परन्तु उनमे इतनी विशेषता है कि वे संकल्पीपापसमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्ति किसी भी रूपमें 
नही करते हैं । 

४. चतुर्थ गुणस्थानसे लेकर आगेके गुणस्थानोंमें विद्यमान सभी जीव तृतीय गुणस्थानवर्ती जीवोंके 
समान संकल्पीपापमय अदय्रारूत अशुभ प्रव॒ुत्तिसे सवंधा रहित होते है । इस तरह चतुर्थ गुणस्थानवर्ती जीव 
या तो आसक्तिवश आरम्मीपापमय अदयारूप अछ्ुभ प्रवृत्तिके साथ कत्तंव्यवद्ा पृण्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति 
किया करते है अथवा आरम्भीपापमय अदयारूप अशुभ भ्रवृत्तिसे एकदेश या सर्वदेश्ा निवृत्तिपूर्वक कत्तंव्यवश 
पुण्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति किया करते हैं । 

५. पंचम गुणस्थानवर्ती जीव नियमसे आरम्मौपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिसे एकदेशनिवृत्तिपूर्वक 
दयारूप शुभ प्रवृत्ति किया करते है, क्योंकि ऐसा किये बिना जोवको पंचम गुणस्थान कदापि भ्राप्त नही होता 
है | इतना अवश्य हैँ कि कोई पंचम गुणस्थानवर्ती जीव आरम्भीपापमय अदया रूप अशुभ प्रवृत्तिसे सर्वदेश- 
निवृत्तिपूवक कत्तंव्यवश पृण्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति किया करते हैं । 

६ षष्ठ गुणस्थानवर्ती जीव नियमसे आरम्मीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिसे स्वदेश निवृत्ति-पूरवंक 
कर्त्तव्यवद पुण्यमय शुभ प्रवृत्ति करते है, ष्योंकि ऐसा किये बिना जोवको षष्ठ गुणस्थान प्राप्त नहीं होता । 

७ धष्ठ गुणस्थानसे आगेके गुणस्थानोंमें जीव आरम्मीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिसे सर्वथा निवृत्त 
रहता है तथा पृण्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति भी बाह्य रूपमें नही करते हुए अन्तरंगरूपमें ही तब तक करता 
रहुता है, जब तक नवम गुणस्थानमें उसको अप्रत्याख्यानावरण, प्रत्याल्यानावरण और संज्वलन कषायोंकी 
क्रोष-प्रकृतियोंके सवंथा उपशम या क्षय करनेकी क्षमता प्राप्त नहीं होती । तात्पय यह है कि जीवके 
अप्रत्याक्यानावरण क्रोधकमंका उदय प्रथम गुणल्थानसे लेकर चतुर्थ गुणस्थानके अन्त समय तक रहता है 
और पंचमगुणस्थानमें और उसके आगे उसका क्षयोपशम हो रहा करता है । इसी तरह जीवके प्रत्याख्याना- 
बरण क्रोधकर्मका उदय प्रथम गुणस्थानसे लेकर पंचम गुणस्थानके अन्त समय तक रहा करता है। हसी तरह 
जीवके प्रत्याश्यानावरण क्रोधघकमंका उदय प्रथम गुणस्थानसे छेकर पंचम गुणस्थानके अन्त समय तक रहा 
करता हैं, और षष्ठ गुणस्थानमे और उसके आगे उसका क्षयोपद्षम ही रहा करता है तथा इत सभी गुश- 
स्थानोंमे संज्वलनक्रोधषकमंका उदय ही रहा करता है । परन्तु संज्यहनक्रोधफमंका उदय व अप्रत्यास्याना- 
वरण और प्रत्याक्यानावरण क्रोध कर्मोंका क्षयोपशम तब तक रहा करता है जब तक नवम गुृणस्थानमें इनका 
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समंधा उपशब् या क्षय नहीं हो जाता है। अग्रत्याध्यानावरण क्रोध कर्तका बस्ध चतुर्थ गुणस्थामके हुक 
निदियत- भाग तक हो होता है। हत सबके बस्धका कारण जीव्रकी भाववतों शाक्तिके हृदय और मस्तिष्कके 
सहारिपर होने वाले यथायोग्म परिणमनोंसे प्रभावित जीवकी क्रियावती शक्तिका मानसिक, वाचनिक और 
कारयिक ययायोग्य प्रवृत्तिर्प परिणमन ही हैं। जीव चतुर्थ गुणस्थानमें जब तक आरम्भी पापमय अदयारूप 
आअशुस प्रवृत्तिका पधायोग्य रूपमें एकदेश त्याय नहीं करता, तब तक तो उसके अप्रत्याख्यानावरण क्रोधकर्मका 
बन्ध होता ही रहता है। परन्तु बहु जीव यदि आरम्भीपापमय अदयारझूप अशुभ प्रवृत्तिका एकदेश त्यागकर 
देता है और उस त्यायके आधारपर उसमें कदाचितु उस अप्रत्याख्यानावरण क्रोधकर्मके क्षयोपश्ठमकी क्षमता 
प्राप् हो जाती हैं तो इसके पूर्व उस जोबमें उस क्रोषकर्मके बन्धका अभाव हो जाता है। यह व्यवस्था जतुर्थ 
गुणस्थानके समान प्रथम और तृतीय गुणस्थानमें भी छाग होती है। इसी तरह जीव पंचभ गुणस्थानसे जब 
तक आरम्मीपापमय अदयारूप अछुभ प्रवृत्तिका-सर्वदेश त्याग नही करता तब तक तो उसके प्रत्यास्यानावरण 
क्रोधकर्मका बन्ध होता ही है, परन्तु वह जीव यदि आरम्भीपापमय अदयारूप अलुभ प्रवृत्तिका स्वदेश 
त्यागकर देता है और इस त्यागके आाधघारपर उसमें कदाचित्‌ उस प्रत्याक्यातावरण क्रोधकर्मके क्षयो पशमकी 
क्षमता प्राप्त हो जाती है तो इसके पु उस जीवमे उस क्रोघषकर्मके बन्धका अभाव हो जाता है । यह व्यवस्था 
पंचम गुणस्थानके समान प्रथम, तृतीय और चतुथं गुणस्थानोंमें भी छागू होती है। पंचम गृणस्थानके आगेके 
गुणस्थानोंमें तब तक जीव संज्वलन क्रोघकर्मका बन्ध करता रहता है जब तक वह नवम गुणस्थानमे बन्धके 
अनुकूछ अपनी मानसिक, वाचनिक और कायिक प्रवृत्ति करता रहता है। और जब वह्‌ नवम गुणस्थानमे 
संज्वलन क्रोधकर्मके उपछम या क्षयकी क्षमता प्राप्त कर लेता है तो इसके पूवं उस जीवमे उस क्रोषकर्मके 
बन्धका अभाव हो जाता है । 

इतना विवेशन करनेमें मेरा उद्देश्य इस बातको स्पष्ट करनेका है कि जोीवकी क्रियावती शक्तिके 
मानसिक, वाचनिक और कायिक अदयारूप अशुभ और दयारूप शुभ प्रवृत्तियोके रूपमे होनेवाले परिणमन 
ही क्रोधकर्मके जआाखव और बस्धमें कारण होते हैं और उन प्रवृत्तियोंका निरोध करनेसे ही उन क्रोषकर्मोंका 
संवदर और निर्जरण करनेकी क्षमता जीवमें आतो है। जीवकी भाववती शक्तिका न तो मोहनीयकर्मके 
उचयमें होनेवाला विभाव परिणमन आल्रव और बन्धका कारण होता है और न ही मोहनी यकमके उपदभ, 
क्षय या क्षयोपर्ामर्में होनेवाछा भाववती शक्तिका स्वभावरूप शुद्ध परिणमन संवर और निज॑राका कारण होता 
है। इतना अवप्य है कि जीवकी भाववती शबितिके हृदयके सहारेपर होनेवाले तत्तवश्रद्धानहप शुभ और 
अतर्वश्रद्धानरूप अशुभ तथा मस्तिष्कके सहारेपर होनेवाले तत्त्वज्ञानखप शुभ और अतत्त्वज्ञानरूप अशुभ 
परिणमन अपनी शुभरूपता ओर अद्युभरूपताके आधारपर यथायोग्य शुभ और अशुभ कर्मोके ऑख्रव और 
बन्धके परम्परया कारण होते हैं, और तस्वश्रद्धान व्यवहारसम्यग्दर्शनके रूपसे तथा तत्त्वज्ञान व्यवहार- 
सम्ययक्ञानके रूपमें यथायोग्य कर्मों आलव और बन्धके साथ य्रथायोग्य कर्मोके संवर और निजंराके भी 
परम्परया कारण होते हैं । 

इस विवेचनसे यह बात अच्छी तरह स्पष्ट हो जाती है कि क्रियावती शक्तिके परिणमनस्थरूप जीवकी 
मानसिक, वालनिक और कायिक अदयारूप अशुभ और दयारूप शुभ प्रवृत्तियाँ यथायोग्य अशुभ और शुभ 
कर्मोंके आसन और बन्ध्का साक्षात्‌ कारण होती है तथा अदयारुप अशुभ प्रवृत्तिसे निवृत्तिपूवंक होनेवाली 
दयाहूव शुभ प्रवृत्ति यथायोग्य कर्भोके आंखव भोर बन्धके साथ यथायोरथ कर्मोंक संबर और निर्जरणका 
स्ाक्ञात्‌ कारण होती हैं, एवं जोक्‍्की क्रिमावतों शक्तिके परिणमत स्वरूप तथा दयारूप शुभ और अदयारूप 
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अशुभ रूपतासे रहित जीवकी साससिक, वाजनिक और कायिक योगरूप प्रवृत्ति मात्र साताबेदनीयकर्मके 
आल्वपूर्वक केवल प्रकृति और प्रदेशरूप बन्धका कारण होती है, तथा योगका अभाव कर्मोके संवर और 
निर्जरणका कारण होता है । 


इस सम्पूर्ण विवेषनसे यह बात अच्छी तरह स्पष्ट हो जाती है. कि जीव-दथा पृष्यरूप भी होती है, 


जीवके शुद्ध स्वभावभूत निएचयधर्म रूप भी होती हैं तथा इस निशच्रयघरमंरूप जीवदयाकी उत्प्तिमें कारणभृत 


व्यवहा रघमंरूप भी होती है। अर्थाव्‌ तीनों प्रकारकी जीवदयाएँ अपना-अपना स्वतन्त् अस्तित्व और महर्व 
रखती है । 





ु जेनागममम कर्मबन्ध 

गुणस्थानोंकी व्यवस्था 

गोम्मटसार जीवकण्डकी गाथा तीनमे गृणस्थानोंकी व्यवस्था मोह और मोगके आधारपर बतलाई गई 
है । इसका स्पष्टीकरण निम्त प्रकार है--- 

आभमसमें संसारी जीवोंके १४ गुणस्थान निश्चित किये गये है--मिथ्यादृष्टि, सासादनसम्यम्दृष्टि, 
सम्यग्मिध्यादृष्टि, अविरतसम्यग्दृष्टि, देदाविरत, प्रमत्तविरत, अप्रमत्तविरत, अपूर्वकरण, अनिवृत्षिकरण, 
सूक््म्लोभ, उपचान्तमोह, क्षोणमोह, सयोगकेवली और अयोगकेवली । इनका निर्धारण जीवसे मोहनीकरमंकी 
यथागोग्य प्रकृत्तियोंके उदय, उपशम, क्षय या क्षयोपष्षम और योगके सदुभाव और अभावके आधारपर 
होता है । 

मोहनौयकमंके दर्शनमोहनीय और चारित्रमोहनीयके रूपमे दो भेद हैं । उनमें दर्शनमोहनीयकर्मके 
मिथ्यात्व, सम्यग्मिध्यात्त और सम्पक्त्वप्रकृतिके रूपमें तोन भेद है। चारित्रमोहनीयकर्मके कथषायवेदनीय 
और अकषायवेदनीयके रूपमें दो भेद हैं। कथषायवेदनीय कर्म के मूलत क्रोध, मान, माया और छोभके रुपमे 
चार भेद है तथा ये चारों अनन्तानुबस्धी, अप्रत्यास्यानावरण, प्रत्याल्यानावरण भौर संज्वलनके रूपमे चार- 
थार प्रकारके हैं। फलत' कषायवेदनीयकर्मके १६ भेद हो जाते है। अकषायबेदनीयकर्मके हास्य, रति, 
अरति, शोक, भय, जुगुप्सा, पुवेद, स्त्रीवेद और नपुसकवेदके रूपमे ९ भेद है। गुणस्थानोंकी चतुर्दश 
संख्याके निर्धारणमें दर्शनमोहनोयकर्ंकी उक्त तीन और कपायवेदनीयकर्मकी १६ प्रकृतियोका ही उपयोग 
है, अकषायवेदनीयकर्मकी ९ प्रकृतियोका गुणस्थानोकी चतुदंश सल्याके निर्धारणमे उपयोग नहीं है। इसका 
स्पष्टीकरण इस प्रकार है--- 

वर्शनमोहनीयकर्मकी मिथ्यात्वप्रकृतिके उदयमें जीवकी भाववतीशक्तिका जो परिणमन हो ता है वह 
प्रथम मिथ्यादृष्टि गुणस्थान है । 


जिस समय सम्यरदृष्टि जीव प्रथम गुणस्थानकी ओर आता है उस समय मिध्यात्वकर्मका उदय न 
होकर प्रथमत. यदि अनन्तानुबन्धोकमंक्रा उदय होता है तो उस समय जोबकी भागवतोशक्तिका जो परि- 
णमन होता है वढ़ द्वितोय सासादनसम्यब्दृष्टि गुणस्थान है। यहाँ यह ज्ञातब्य है कि द्वितीयोपशम सम्यग्दृष्टि 
जीव यदि द्वितोय सासादनसम्यर्दृष्टि होता है तो वह बिसंयोजित अनन्तानुबन्धी प्रकृतियोंकी संयोजना करके 
उसके उदयमें होता है । 

दर्दानमोहमीयकर्मकी सम्यम्मिध्यात्वप्रकृतिके उदयमे जीवकी भाववतीशक्तिका जो परिणमन होता है 
बह तृतीय सम्यस्मिध्यादृष्टि गुणस्थान है । 

दर्शनमोहनीयकर्मकी उक्त तीन और अनन्तानुबन्धी कवायकी उबत जार इस प्रकार सात प्रकृतियोंके 
उपद्यम, क्षय या क्षयोपशम और अप्रत्या््यानावरण कवायके उदयमें जीवको भावषवलीशक्तिका जो परिणमन 
होता है वह चतुर्थ अविरतसम्धन्दृष्टि भुणस्थान है । 


अप्रत्याश्यानावरण कषायके क्षयोपश्मममें जोबकी भाववतीद्ञक्तिका जो परिणमन होता है वह पंचम 
देशविरत भुणस्थान है। 
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प्रत्याद्यानाव रण कवायके क्षयोपहम और संज्वलनकथायके तीत्र उदयमें जोबकी भगववतीषाबितका 
जो परिणमन होता है वह षष्ठ प्रमत्तविरत गुणस्थात है । 


ओऔपशमिक, क्षयोपश्मिक या क्षायिक सम्यर्दृष्टि जीवमें अब संज्वलनकषायका सामान्यरूपसे मंदोदय 
होता है तब जीवकी भाववतीशब्तिका जो परिणमन होता हैं तब वह सप्तम स्वस्थानाप्रमत गुणस्थान कह- 
लाता है तथा औपदमिक या क्षायिक सम्यब्दृष्टि जीवर्में जब॒संज्वलन कषायका विशेषरूपसे मंदोदय होता है 
तब वह सातिशय-अप्रमत्त गुणस्थान कहलाता है। वह सातिशय-अप्रमत्त गुणस्थानवर्ती जीव नियमसे अधः- 
करणरूप आत्मविशुद्धिको प्राप्त रहता है । 


संज्यलनकवायके मन्दतर उदयमे औपश्यमिक या क्षायिक सम्यरदृष्टि जीवकी भाववतीशक्तिका जो 
परिणमन होता है वह अष्टम अपूर्वकरण गुणस्थान है । यह जीव नियमसे अपूर्वंकरणरूप आत्मविशुद्धिको प्राप्त 
रहता है । 


संज्यलहन कधायके मन्दतम उदयमें ओपशमिक या क्षायिक सम्यर्दुष्टि जीवको भाववतीएमितिका जो 
परिणमन होता है वह नवम अनिवृत्तिकरण गुणस्थाम हैं। इस अनिवुशिकरण गुणस्थानमे जीव अकषायवेदीनीय 
प्रकृतियोंके साथ अप्रत्याख्यानावरण और प्रत्यास्यानावरण कषायोंको सम्पूर्ण प्रकृुतियोका यथायोरय उपशम 
या क्षय करता है तथा संज्वलनकषायकी क्रो, मान, माया प्रकृतियोंका भी यथायोग्य उपशम या क्षय करता 
हैं एवं संज्बलन लोभ प्रकृतिका कर्षण भी करता है । 


संज्वलनकषापकी सूक्ष्मताकों प्राप्त छोभ प्रकृतिका उदय रहते हुए जीवकी भाववतीष्बितका जो 
परिणमन होता ४ वह दष्टम सूक्ष्मलोभ गुणस्थान कहलाता है । 


दर्शनमोहनीयकमंकी रे और अनन्तानुबन्धी कषायकी ४ इन ७ प्रकृतियोंके उपशम अथबा क्षम तथा 
चारित्रमोहनीयकर्मकी शेष सभी प्रकृतियोंके उपशममे जोबकी भमांववतीशक्ति जो परिणमन होता है वह ११वाँ 
उपश्ान्तमोह गुणस्थान है । 

सम्पूर्ण मोहनीयकर्मके क्षयमें जोवकी भाववततीशक्तिका जो परिणमन होता है वह १२वाँ क्षीणमोह 
गुणस्थान हैं । 


यत १२वाँ गृणस्थान सम्पूर्ण मोहनीयकमसका क्षय होनेपर होता है आर यह स्थिति जीवको १३वें 
और १४वें गुणस्थानोंमे भी रहती है, अतः इस आधारपर इन तीनो गुणस्थानोमे समानता पाई जाती है 
तथापि १२वें गुणस्थानवर्ती जोवकी अपेक्षा १३वें और (१४वें गुणस्थानवर्ती जोबोंमें यह विशेषता पाई जाती 
है कि उनमें ज्ञानावरण, दर्शनावरण और अन्तराय इन तीनों कर्मोका सवंथा क्षय होजानेके कारण जीवकी 
सायवतीदक्तिके परिणमनस्वरूप केवलुजश्ञान आदि गुणोका विकास भी पाया जाता है। इसी प्रकार ! रेवें 
और १४वें गृुणस्थानवर्ती जोबोमे भी यह विशेषता पाई जाती है कि जहाँ १३वें गुणस्थानवर्ती जीवोमें 
क्रियाशील पौद्गत्ठिक मत, बोलमनेके स्थानभूत वणस और कायके अवरूस्वमसे उन जीवोंकोी क्रियावतीश्षक्तिके 
परिणमनस्वरूप हुलन“चलन क्रियारूप योग पाया जाता है वहाँ १४वें गुणस्थानवर्ती जीवोमे पौद्गलिक मन, 
वचन और कायका सद्भाव रहते हुए भी उनके निष्क्रिय हो जानेसे योगका सबबंधा अभाव हो जाता है। इस 
प्रकार १४ गुणस्थानोकी व्यवस्था निराबाध हो जाती है । 


१६८ : शरस्थती-बरदपुभ पं० अंशीयर व्याफरणाचार्म अभिमत्दत-पत्य 


कर्संदस्थका मूल कारण 


जीव और पुद्गल दोनों ब्रव्योंमें स्वभावतः भाववतीशक्तिके साथ क्रियावतीशक्ति भी पायो जाती 
हैं। उस क्रियावतीश्नितके आधारपर ही जीव और पुद्गल दोनों द्॒व्योंमें हुलन-यलन क्रिया होती है। संसारी 
जीवोंमें क्रियाशील पोदुगलिक मन या वचन था कायके अवलूम्बनसे जो हुलत-चरूत क्रिया होती है उसे ही 
योग कहते हैं और वह योग ही कर्मबन्धका मूल कारण हैं। उसका सद्भाव जीवोंमें प्रधमगुणस्थानसे लेकर 
१३वें गुणस्थानतक पाया जाता है, इसलिए उनमें विद्यमान जीवोंसें नियमसे प्रतिक्षण कर्मबन्ध होता रहता 
हैं। यत्तः १४वें गुणस्थानवर्ती जीवमें पौदूगयलित मन, बच्चन और कायका सद्भाव रहते हुए भी उनके लिष्किय 
हो जानेते योगका अभाव रहता है अत. वहाँ कर्मंबन्ध नहीं होता । 

यहाँ यह शातव्य है कि सम्यग्मिध्यात्य गुणस्थानमें जीबके जो आयुकर्मका बन्च नहीं होता उसका 
कारण वहाँ योगकी अनुकूछताका अभाव है। तथा जादिके तीन गुणस्थानमें तीथंकर प्रकृतिका व आदिके छह 
गुणस्थानींमें आाहारकशरीर भौर आह्ारकअद्भोपांगका जो बन्ध जीवके नही होता है उसका कारण वहाँ भी 
मोगकी अनुकूलताका अभाव है । इसी प्रकार नीचे-नो जेके गुणस्थानोमे अन्धको प्राप्त होनेवाछी प्रकृतियोंकी 
ऊपर-ऊपरके गुणस्थानोंमें जो बन्ध व्युक्छिसि हो जाती है उसका कारण भी वहाँ योगकी तरतमताको हो 
मात्रा जा सकता है| 


कर्मबन्धके विषयमें यह भो शातथ्य है कि आगममें बन्धके चार भेद बतलाये गये हैं--प्रकृतिबन्ध, 
प्रदेशबन्ध, स्थितिबन्ध और अनुभागवर्ध । आगमभमें यह भी स्पष्ट कर दिया गया है कि प्रकृतिबन्ध और 
प्रदेशनन्‍्ध योगके आधारपर होते हैं व स्थितिबस्ध और अनुभागवन्ध कवायोंके आघारपर होते है । 

तात्पर्य यह है कि थोगके आधारपर ज्ञानावरणादि कर्मव्गंणाओंका आख्व होता है और उस आखबके 
आधारपर उन वर्गणाओंका आत्माके साथ जो सम्पक होता है उसका नाम प्रकृतिबन्ध है तथा वे कमंबर्गणाएँ 
किलने-कितने परिमाणमें आत्माके साथ सम्पर्क करती हैं उसका नाम प्रदेशावन्ध हैं! फलत प्रकृतिबन्ध और 
प्रदेशवन्ध दोनोंकों योगके आधघारपरर मान्य करना मुक्त हैं । 

यहाँ प्रदन उठता है कि क्या ज्ञानावरणादएि कर्मोंकी प्रकृतिका निर्माण योगके आधारपर होता है ? 
तो ऐसा नहीं है, स्योंकि योगका कार्य ज्ञानावरणादि कर्मवर्गंणाओंका आस्रवपूर्वक आत्माके साथ सम्पर्क कराना 
मात्र ही है अतएव यह स्वीकार करना होगा कि कर्मंबगंणाओंका जो ज्ञानावरणादि कर्मरूप परिणमन होता है 
बहु उत्त वर्गणाओमें विद्यमान उस-उस कर्भरूप परिणत होनेकी स्वाभाविक द्रव्यभु त योग्यताके आधारपर होता 
है । इतनी बात अव्य है कि बे वर्गणाएँ तभी ज्ञानावरणादिकर्मप परिणत होती है जब वे योगके आधार- 
पर अत््वित होकर आत्माके साथ सम्पक करती हैँ। इससे मिर्णीत होता है कि ज्ञानावरणादि आठों कर्मोंकी 
बर्गणाएँ पृथक-पुृथक्‌ ही लोकमें व्याप्त हो रही हैं तथा योगके आधारपर उनका आख्रव होकर आत्माके साथ 
जो सम्पर्क होता है उसे ही प्रकृतिबन्ध कहना चाहिए । शानावरणादि आाठों कर्मोंकी बर्गंणाओंके पृथक्‌-पुथक्‌ 
होनेके कारण ही ने आठो कर्म कभी एक-दूसरे कर्ंरूप परिणत नहीं होते हैं । 

इसीप्रकार दर्शनमोहनीयकर्म॑ वारित्रमोहनीमकर्मरूप और चारित्रमोहनीसकर्म दर्शनमोहनीमकर्मरूप कभी 
वरिणत नही होते एवं चारो आयुकर्म भी कभी एक-दूसरे आयुकर्मरूप परिणत नहीं होते । इससे भी निर्णीत 
होता है कि दशनभोहनीय और चारित्रमोहनीय दोनों कर्मोंकी एथं चारों आयुकर्मोंकी वर्गणाएँ छोकमें पृथक्‌- 
पुथक्‌ ही विद्यमान है । तथा उतका योगके आधारपर आल़व होकर आत्माके साथ जो सम्पर्क होता है वह 
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योगके आधारपर होता है। गोम्मटसार कमंकाण्डमें जो  बहुमागे सम्रभागों” हत्यादि गाथा १९५ थायीं 
जाती है उप्तका आशय' यही ग्रहण करना चाहिए कि थोगके आधारपर एक साथ कर्मबर्गणाओंका जो आल़ब 
होता है वह आर्य सबसे अधिक बेदनीयकर्मकी वर्गणाओंका होता है, उससे कम मोहनोयकर्मंकी वर्गणाओंका 
होता है, उससे कम शानावरण, वर्शनावरण और अन्तरामकर्मकी दर्गणाओका होता है, उससे कम नाम और 
सोत्र कर्मकी बर्गणाओंका होता है और उससे कम आयुकर्मकी वर्गणाओंका होता है । 

चारों आयुकर्सोंकी वगंणाओंके विषयमें यह भी शातव्य है कि एक आयुकर्मकी वर्गगाओंके आलबके 
अवसरपर अन्य तीनों आयुकर्मोंकी वर्गणाओंका आज्रव नहीं होता, क्योंकि चारों आयुकर्मोकी वर्गणाओंके 
आख़बके लिए परस्पर विरुद्ध योग कारण होता है। फलत: जिस समय अनुकूल योगके आधारपर किसी एक 
आयुकर्मकी वर्गणाओंका आसव होता है उस समय अनुकूल योगका अभाव रहनेके कारण अन्य तीन आयु- 
कर्मोंकी व्गंगाओंका आज्रव नहीं होता है। इसी प्रकार चारों आयुकर्मोंकी वर्गणाओंके विषयमें यह भी 
जशातव्य है कि जिस प्रकार अन्य सात कर्मोंकी वर्गणाओंका आख़ब अनुकूल योगके सद्भावमें प्रतिसमय होता है 
उस प्रकार भारों आयुकर्मोंकी वर्गंणाओंका आखव अनुकूछ योगका अभाव रहनेके कारण प्रतिसमय न होकर 
कमंभूमिज मनुष्य और तियंब्न्य जीवोंकी भुज्यमान आयुका त्रिभाग शेष रहनेपर व भोगभूमिज मनुष्य और 
तियंडन्च जीवोंकी भुज्यमान आयुका ९ माह छषेष रहनेपर एवं देव और नारकीय जीवोंकी भुज्यमान आयुका 
छहमाह शेष रहनेपर ही होता है और तय भी अनुकूल योगका सद्भाव हो तो ही होता है अन्यथा 
नहीं । यहाँ सर्वत्र योगकी अनुकूछताका आधार अन्य अनुकूछ निर्मित्त सामग्रीके समागमकों ही समझना 
चाहिए । 

सभी कर्मोंकी वर्गणाओंके आल्वमें कारणभूत व आत्माकी क्रियावती शक्तिके परिणमन स्वरूप उक्त 
योग यद्यपि यथाप्राप्त क्रियाशीरल पौदूगलिक मन, वचन और कायके अवलम्बनपुर्वक होता है, परन्तु उस 
योगके साथ जबतक चारित्रमोहनीयकर्मके उदयके सदुभावमे यथायोग्य नोकर्मभूत निमित्तोंके सहयोगसे आत्मा- 
को भाववती शक्तिके परिणमनस्थरूप रागद्वेष होते रहते है. तब तक आत्माके साथ सम्पकंको प्राप्त सभी 
कमेवर्गंणाओंके स्थितिबन्ध और अनुभागवन् भी नियमसे होते रहते हैं । 

कर्मरूप परिणत वर्गणाओंकों आत्माके साथ यथासम्भव अस्तर्मुहुतसे छेकर यथायोग्य समय तक सम्प्को 
बना रहना स्थितिबन्ध है और उनमें आत्माको फल प्रदान करनेकी' शक्तिका प्रादर्भाव होना अनुभागवन्ध है । 
इससे निर्णोत होता है कि कर्मव्गंगाओका आत्माके साथ सम्पकं होना अन्य आत है और उस सम्पर्कका किसी 
तियतकाल तक बना रहना अन्य बात है । 

उपर्युक्त विवेचनके अनुसार मैं यह कहना चाहता हूँ कि ११वें, १२वें और ९ ऐवें गुणस्थानोंमें विशमान 
जीवोंके साथ जिस योगके आधारपर सातावेदनीयकर्मकी बर्गंणाक्षोंके प्रकृतिबन्ध और प्रदेशबन्ध होते हैं इसी 
योग के आधारपर श्री १०८ आचाय॑ विद्यासागरजी महाराजकी अर्िंब्ित्कर पुस्तकके पुृ० ७-८ पर उन्त 
जीवोंके साथ उसी सातावेदनीयकर्मकी उन वर्गणाओंके जो स्थितिवन्ध और अनु भागवर्घ बतलाये गये हैं व 
समर्थतमें तक और आगम वचन प्रस्तुत किये गये हैं यह सब मुझे सम्यक्‌ प्रतीत नही होता है / इसका स्पष्टी- 
करण इस प्रकार है-- 

१. पूर्व किसे गये संकेशके अनुसार जब जिस योगके आधारपर जश्ञानावरणादि कर्मोंकी वर्गणाओंका 
आखव होता है उसी योगके आधारपर तब उन वर्गणाओंका आत्माके साथ सम्पर्क भी होता हैं एवं वे वर्गणायें 
उस सम्पर्बके निमित्तते ही शानाबरणादिकर्मरप परिणत होती हैं। फलतः यह सब विषय प्रकृतिबन्धकी 
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परिचिमें आता है तथा शानावरणादिकर्तझूप परिणत उन वर्गणाओंका आत्माके साथ उस सम्पक्कके यथासम्भव 
जन्‍्तर्महर्तसे लेकर सत्तर कोढ़ाकोढ़ी सागर पर्यन्त यश्ञायोग्य कार तक बने रहनेकी योस्यताका विकास स्थिति- 
अस्थकफों और उनमें जीवकों स्वकीय फल प्रदान करनेकी योग्यताका विकास अनुभागवन्धकी परिधिमें आते हैं । 
इंससे निर्णात होता है कि जीवकी *क्रियावती शक्तिके परिणमनस्थरूप योगके आधारपर कर्मवर्गणाओंके 
आत्माके साथ प्रकृतिबन्ध और प्रदेशबन्ध होते हैं, स्थितिबन्ध और अनुभागवन्ध नहीं होते । वे दोनों बन्त 
उस-उस कषायके उदयमें यथायोग्य लोकमोंके सहयोगसे होनेवाले जीवकी भाववती शंक्तिके परिणमन स्वरूप 
राग-द्रषके आधारपर ही होते हैं। आगममें जो प्रकृतिवन्ध और प्रदेवाबस्धकों योगफे आधारपर व स्थिति- 
बन्च और अनुभागवन्थकों कवायफे आधारपर बतलाया गया है उसका यही अभिप्राय है । 


२. आगममें स्थितिबस्धका काल कपायके सद्भावमें सामान्यरूपसे कम-से-कम अन्‍्तमु हुत॑ बतलाया 
गग्या है 4 विशेषरूपसे बेदनीयकर्मका १२ मुहूतं, नाम और गोत्रका आठ महूत॑ बतलाकर होप कर्मोंक्रा अन्तमुहते 
बतलाया गया है जबकि कषायके अभावमें सातावेदनीयकर्मके धन्धका कारू उन कर्मवर्गगाओंका आत्माके साथ 
सम्पर्क होने व उनकी समाप्ति होने रूपमें एक समय ही सिद्ध होता है। इसलिए स्थितिबन्धके बिना ११वें, 
१९वें और १३वे गुणस्थानोमे बेंघनेवाले सातावेदतीयकर्मकी उत्पत्ति और समाप्तिका काल एक समय मान्य 
करना ही युक्त है। फलतः गोम्मटसार कर्मकाण्डकी गाथा १०२ और उसकी संस्कृतटीकामे उन गुणस्थानोमे 
सातावेदनीयकर्मफे बन्धको जो एक समयकी स्थिति वाछा बतलाया गया है उसका सम्बन्ध प्रकृतिबन्धसे हो 
समझता साहिए, क्योकि कधायका अभाव होनेसे वहाँ स्थितिबन्धका होता सम्भव नही हैं। इसी प्रकार कषाय- 
का अभाव होनेसे वहाँ जब स्थितिबन्ध नहीं होता तो अनुभागबन्ध भी नहीं हो सकता है, क्योंकि वह भी 
कषायके सदूभावमें होता है। अतएव उदयका भी अभाव हो जानेसे वहाँ उसके फलका भोग जीवको नहीं 
होता । वहाँ जीवकों जो सातावेदनीयकर्मके फलका भोग होता है वह भोग पूर्वमे बद्ध त्ेदतीयकर्मके फलका 
ही होता है । 
कर्म॑बन्धकी प्रक्रिया 


पहले आगमके अनुसार मोहनीयकरमके उदय, उपशम, क्षय और क्षयोपशमके आधघारपर जीवके गृण- 
स्थानोंकी जो व्यवस्था बतलायो जा चुकी है उससे निर्णीत होता है कि मोहनीयकर्मका उदय गृणस्थानोकी 
व्यवस्थाका ही आधार है | वह उन गुणस्थानोंमें होनेवाले कर्मंबन्धमे कारण नहीं होता । यही कारण है कि 
शस्त्राय॑ंसूत्र आदि ग्रन्थोंमें सिध्यादर्शन, अविरति, प्रमाद, कषाय और योग ही बन्धके कारण माने गये है । 
इसका आदाय यह है कि मोहतोयकर्मेके उदयमें कर्मंबन्ध तो होता है परन्तु बन्धका कारण मोहनीयकर्मका 
उदय न होकर उस उदयमें निमित्तोंके सहयोगसे यधायोग्य रूपमें होनेवाले जीवके मिथ्यादर्शन, अवििरलि, 
प्रमाद और कषाय एवं योग परिणमन ही हैं । 

बच्चके कारणोंमें निरदिष्ट मिथ्यादशन, मिथ्याशान और भिथ्यायारित्रका उपलक्षण है, क्योंकि जीवमे 
सिथ्याददांतके साथ नियमसे मिथ्याशान और सिश्याचारित्र पाये जाते हैं। अत' बन्धके कारणोंमे मिथ्यादर्शन 
दाब्दसे मिव्यादर्शनके साथ मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्रका भी समावेश होता है. तथा उनमेंसे मिथ्याचारित्र 
ही बन्धका साक्षात्‌ कारण है। यत. वह मिथ्याचारित्र, मिथ्यादर्शन और मिथ्याशानपू्ंक होता है अत' 
परम्परया भिश्यांदर्शत और मिथ्याज्ञानकों भी अन्‍्जके कारण स्वोकार किया गया है । 


मिथ्यादशंनका अर्थ है अतत्त्वश्रद्धान । वह दो प्रकारका है--एक तो तत्वश्वद्धानका ने होना और दूसरा 
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अतर्वका तत्त्वके झूपमे क्रद्धात करना । तत्त्वश्रद्धानके न होने रूप मिथ्यादशंत एकेन्श्रियसे लेकर असंज्ञी पंचेन्द्रिय 
तकके जीवोंमें पाया जाता है। परन्तु अतत्वका तत्त्वके रूपमें श्रद्धात करने रूप मिथ्यादर्शन केवल संक्रीपंचेन्द्रिय 
जीबोमें ही पाया जाता है, क्योंकि अतत्त्वका तत्त्वके रूपमे श्रद्धान नोकभंभृत हृदयके अवलम्बनसे होता है जो 
हृदय जैन सिद्धान्तके अनुसार संक्ीपंचेन्द्रिय जीवोमे ही रहता है। मिध्यादशंनका जो मिथ्यापन है वह उस 
वर्शनमोहनीयकर्मकी मिथ्यात्वप्रकृतिके उदयमें अनुकूल निम्मित्तोंके आधारपर होनेके कारण है। 

इसीप्रकार मिथ्याज्ञानका अथ है अतत्त्वज्ञान | बह भी दो प्रकारका है--एक तो तत्त्वशानका न होता 
और दूसरा अतत्त्वका तस्‍्वके रूपमें ज्ञान करना । तत्त्वका ज्ञान न होने रूप मिथ्याज्ञान भी एकेन्द्रियसे लेकर 
असंकीपंचेन्द्रिय तकके जीवोमें पाया जाता है । परन्तु अतस्‍्वका तस्वके रूपमें ज्ञान करने रूप मिथ्यादर्शन पूर्वक 
होनेवाला सिध्याज्ञान केवल संज्ञीप॑चेन्द्रिय जीवोमें ही पाया जाता है, क्योंकि अतत्त्वका तत्त्यके रूपमें श्रद्धान 
नोकमंभमूत मस्तिष्कके अवलम्बनसे होता है और वह मस्तिष्क जैनसिद्धान्तके अनुसार संशीप॑चेन्द्रिय जीवोमें ही 
रहता है। यहाँ भी मिथ्याशानका जो मिथ्यापन है बह उस मिथ्याज्ञानके मिथ्यादर्शानपुर्वक होनेके कारण है । 

मिध्यादर्शन और मिथ्याज्ञान दोनों जीवकी भाववतीदक्तिके परिणमन है तथा दोनों दर्शनमोहनीय 
कर्मके भेद भिथ्यात्वप्रकृतिकि उदयके आधारपर निर्मित मिथ्यादृष्टि गुणस्थानवर्ती जीवमे ही एक साथ पाये 
जाते है । 

मिथ्याचारित्रके विषयमे यह ज्ञातव्य है कि उपर्यक्त मिथ्यादर्शन और मिध्याजश्ञान पूर्वक जोबकी 
क्रियावतीशक्तिके परिणमन स्वरूप जो क्रिया-व्यापार उस मिध्यादृष्टिगुणस्थानवर्नी जीवका होता है उसे ही 
मिथ्याचारित्र कहा जाता है और उसका उत्पादन चारित्रमोहनीयकर्मके भेद अनन्तानुबन्धी कषामके उदयके 
प्रभावमे अनुकूल निमित्तोके आधारपर होनेवाले जोवकी भाववतीशक्तिके परिणमनस्वरूप राग-हेषके अनुसार 
होता है । 

यह मिध्याजारित्र एकेन्द्रिय जीवमे नोकमंभूत काय (शरीर) के अवरूम्बनसे, द्ीन्द्रियससे लेकर असंज्ञी- 
पच्चेन्द्रिय तकके जीवोमे नोकमंभूत काय और बोलनेके आधारभूत वचनके अवलम्बनसे एवं संक्ीपंचेन्द्रि 
जीवोंमें नोकमंमृत काय, वचन और मन तीनोके अवलम्बनसे होता है । 

उपर्युक्त विबेचनसे यद्यपि यह स्पष्ट होता हैं कि दर्शनमोहनीयकमंके भेद भिध्यात्वप्रकृतिके उदयमें 
जीव मिध्यादुष्टिगुणस्थानवर्तों है और उस जीवके हो अनुकूल निमित्तोक आघारपर मिथ्यादश्शन, सिध्याज्ञान 
और भिथ्याचारित्र होते है । परन्तु वे मिथ्यादर्शन, मिथ्याज्ञान और भिथ्याचारित्र उस जोबमें मिथ्यात्वकर्मके 
उछदयके सदुभावमे नियमसे नहीं होते, क्योंकि मिथ्यात्वक्ंके उदममें भिव्यादृष्टिगुणस्थानकती कोई-कोई 
संज्ञीपचेन्द्रिय भव्य और अभव्य जोव यदि निर्मित्त मिलनेपर हृदयके अवलस्बनसे व्यवहारसस्यस्दर्शन 
और मस्तिष्कके अवलम्बनसे व्यवहारके सम्यग्शानको प्राप्त होते हैं, तो उनका क्रिया-व्यापार मिध्याचारित्र 
रूप न होकर या तो अविरतिरूप होता है या उनके देशविरति हो जानेपर शेव देश अविरतिरूप होता है 
अथवा उनके महाविरति हो जानेपर २८ मूलगुणोंमे प्रवृत्तित्प होता है। फलरत मेरी समझे अनुसार 
मिव्यात्वकर्मके उदयमें सिथ्यादुष्टिगुणस्थानवर्तोी संज्ञीपचेन्द्रिय उन भव्य और अभव्य जीवोको जो कर्मंबन्ध 
होता है वह या तो अविरतिरूप क्रिया-व्यापारके आधारपर होता है या उनके देशविरति हो जानेपर छोष 
एकदेश अविरतिरूप क्रिया-व्यापारके आधारपर होता है या उनके महाविरति हो जानेपर २८ मूलगुणों में 
प्रवृत्ति हूप क्रिया-व्यापारके आघारपर होता है । अतएवं उस क्रिया-व्यापारके मिथ्याचारित्ररूप न होनेके कारण 
उनको होनेवाला कर्मबन्घ मिथ्याचारित्रके आधारपर नही होता है । 
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यदि ऐसा भ भागा जावे तो भिध्यावृष्टिगुणस्थानवर्ती अभव्य जीवोको मिध्यालारित्र रूप क्रिमा- 
व्यापारके अभावमें जो क्षयोपशम, विशुद्धि, देशना और प्रायोग्यलब्धियोंकी प्राप्ति होती है एवं भव्य जीवोंको 
उब्त चार लब्षियोंके साथ जो करणलब्धिकी प्राप्ति होती है बह सब नहीं हो सकेगी । इसका परिणाम यह 
होगा कि मिथ्यादुष्टिगणस्थानवर्ती संज्ीप॑सेन्द्रिय भव्य जीव उस करणलब्षिके आधारपर जो दर्शानमोहनीय- 
कर्मकी तीस और चारित्रमोहनीयकर्मके भेद अनन्तानुवन्धी कषायकों चार इसप्रकार सात प्रकृतियोंका उपशम, 
क्षय या क्षयोपश्म करता है, अथवा उक्त ७ प्रकृतियोंके उपशम, क्षय या क्षयोपशमके साथ जो अप्रत्यास्याना- 
वरणचतुष्कका क्षयोपह्षम करता है अथवा इसके भी साथ जो प्रत्यास्यानावरणचतुष्कका क्षयोपशम करता 
है यह सथ वह नहीं कर सकेगा | अतएव मानना पड़ता है कि भव्य और अभव्य दोनों ही प्रकारके संशी- 
पंचेन्द्रिय जीव मिध्यात्वकमंके उदयमें मिध्यादृष्टिगुणस्थानमें रहते हुए भी अनुकूल निमित्तोका योग मिलनेपर 
व्यवहा रसम्यग्दृष्टि और व्यवहारसम्बस्शनी होकर जब मिध्याचारित्ररूप क्रियाव्यापार नही करते हैं तो 
वे यथायोम्य मबिरत या देशविरत या महाद्रती हो जाते हैं एवं इस आाघारपर ही अभश्य जीव क्षयोपश्म, 
विशुद्धि, देशना और प्रायोग्यलब्धियोंकों प्राप्त कर छेते है तथा भव्य जीव उक्त रूब्षियोंके साथ करण- 
लब्धिको भी प्राप्त कर छेते हैं । 


समयसारकी गाथा २७५ से भी यही ध्वनित होता है कि अभव्य जीव भी घधर्मका श्रद्धान करता है, 
उसका ज्ञान करता है, उसमें रुचि करता है और उसको अपनाता भी हैं। परन्तु उसकी अभव्यताके कारण 
बह भेदविज्ञानो नहो हो सकता । अतएव उससे वह सांसारिक भोग ही पाता है। यद्यपि वह यह सब मोक्ष 
पानेकी भावनासे हो करता है, परन्तु वह जब भेदबिज्ञानी नही होता, तो मोक्षमार्गी नही बन सकता । 


इस विवेशनसे यही समझमें आता है कि अविरधिरूप कफ्रियाव्यापार करनेवाले व्यवहारसम्यरदृष्टि 
और व्यवहारसम्यज्ज्ञानी प्रथम गुणस्थानवर्ती अभव्य जीव तथा अविरतिरूप क्रियाव्यापार करनेवाले प्रथम 
गुणस्थानसे लेकर चतुर्थ गुणस्थान तकके भव्य जीव जो कमंबन्ध करते हैं वह वे अविरतिरूप क्रिया व्यापारके 
जाधारपर ही करते हैं तथा प्रथम गुणस्थान तरके वे ही भव्य जीव और प्रथमगुणस्थानसे लेकर पच्रमगुणस्थान 
तकके वे ही भव्यजीव देशविरत होनेपर जो कर्मेबस्ध करते हैं वह वे शैष एकदेशअविरसिरूप क्रियाव्यापारके आधार 
पर करते हैं एवं प्रथमगुणस्थानवर्ती ये ही अभव्य जोव॑ और प्रथम गुणस्थानसे लेकर षष्ठ गुणस्थान तकके वे ही 
भव्य जीव महाब्रती हो जानेपर जो कर्मंबन्ध करते हैं वह वे २८ मूलगुणोमें प्रवृत्तिरूप क्रियाव्यापारके आधारपर 
करते हैं । प्रथमगुणस्थानसे लेकर षष्ठ गुणस्थान पय॑न्तके जीवोंमेसे द्वितोय और तुतीयगृणस्थानवर्ती जीवॉमे जो 
विद्येषताएँ आगममें प्रतिपादित की गई हैं बे करणानुयोगकी अपेक्षासे ही है, चरणानुयोगकी अपेक्षास नही, जबकि 
कमंबन्धकी व्यवस्था चरणानुग्ोगकी प्रक्रियापर हो आधारित है, क्योंकि जीवोंको जो कमंबन्ध होता है वड़ 
क्रियाशील नोकमंभूत मन, बचन और कायके अवरूम्बनसे जीवकी क्रियावत्ती शक्तिके परिणमनस्वरूप क्रिया- 
व्यापारके आधारपर ही होता है। इतना अवष्य है कि वह कर्मंबन्ध मिध्यादर्शन और मिध्याज्ञानपूर्वक भिथ्या- 
चारित्ररूप क्रियाव्यापारके आधारपर भी होता है तथा व्यवहारसम्परदशन और व्यवहारसम्यग्शानपूर्वक 
अविरतिरूप या क्रियाव्यापारके आधारपर एकदेश अविरतिरूप क्रियाव्यापारके आधारपर अथवा २८ मूलशुणॉमें 
प्रवृत्तिकूप क्रियान्यापारके आधारपर होता है। वे अविरतिरूप या एकदेशअविरतिरूप या २८ मूलगुणोंमें 
प्रवृत्तिरूप सभी क्रियाव्यापार नियमसे व्यवहारसम्परदशैन और व्यवहारसम्यसक्षानपुर्वंक हो जीवोंमें पाये जाते 


हैं और ये सभो क्रियाव्यापार क्रियाशो नोकमंमृदर सन, वेचस और कायके आधारपर होतेवाले जोबकी 
क्रियावतीशक्तिके परिणमनस्वष्षय ही हैं । 
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बच्चपि मिध्यादर्शत और मिध्याज्ञान एवं व्यवहार सम्यस्क्षान ये सभी यधायोग्य नोकमंभूत हृदय और 
मस्तिव्कके सहारेपर होने वाले जीवकी भाववती झक्तिके ही परिणमन है, परन्तु वे चरणासुयोगको प्रक्रियामे 
ही अन्तमूंत होते हैं । 

उबत निवेजनसे मह भी ज्ञात होगा है कि मिथ्याच्रारित और अविरतिरूप बोनों क्रियब्यापारोंमें अन्तर 
है, क्योंकि जहाँ मिव्याचारित्त, मिथ्यादशंन और मिध्याशान पूर्वक होता है वहाँ अविरति व्यवहारसम्यग्दशंन 
और अ्यवहार सम्यग्शानपूर्वक होती है । जहाँ मिथ्यानारित्र आसक्तिवश होनेके कारण संकल्पी पाप साला जाता 
हैं वहाँ अविरति अशक्तिवश होनेके कारण आरम्भी पाप साना जाता है। भिथ्याचारित्र और अधिरतिके 
अन्तरको इसप्रकार भी समझा जा सकता है कि मिथ्यात्रारित्रका सदुभाव प्रथमगुणस्थानमे ही रहता है क्योकि 
वह मिध्यादर्शन और भिध्याज्ञानपूरवंक ही होता है। इसके विपरीत अविरतिका सदूभाव व्यवहारसम्यग्दर्शत 
और व्यवहा रसम्यग्शानपूर्वंक होनेके कारण प्रथम गुणस्थानसे लेकर चतुर्थ गुणस्थान तकके जीवोंमे आगम 
द्वारा स्वीकार किया गया है ! 

इस सब बातोंको ध्यानमें रखकर ही ऊपर बन्घके कारणोंमें मिथ्याचारित्र ओर अविरतिको पृश्रक्‌ू- 
पृथक्‌ रूपमे ही सम्मिलत किया गया है । 

यहाँ मह ध्यात्व्य है कि कर्मबख्थमें कारणभूत भिध्याचारित्र, अविरति, एकदेशअतिरति और २८ 
मूलगुणोंमें प्रवृत्तिष्प सभी क्रियाब्यापार नोकमेमृत मन, वचन और कायके अवलम्बनसे होनेवाले जीवकी 
क्रियावतीशक्तिके परिणमनोंके रूपमे योग ही है । परन्तु ये सभी चारित्रमोहनीयकमंकी उस-उस प्रकृतिके 
उदयमे यथायोग्य नोकमोंके अवलूम्बनसे होनेवाले जोवकी भाववतीदाक्तिके परिणमन स्वरूप राग और देषसे 
प्रभावित रहते हैं एवं जबतक उनका प्रभाव उब्त योगोंपर बना रहता हैं तबतक उन योगोंके आधघारपर 
कर्मोके प्रकृतिबन्ध और प्रदेशवन्धके साथ स्थितिबन्ध और अनुभागवन्व नियमसे होते रहते है । 


यत ११वें, १२वें और १३वें गृणस्थानोंमें केवल स्व्रतरत्र योग ही बर्घका कारण शेष रह जाता है, 
भरत. उससे कर्मोके केवल प्रकृति और प्रदेशबन्ध ही होते हैं, स्थिति और अनुभागबन्ध नही होते । 

यद्यपि बन्धके कारणोंमे मिथ्यादर्शन और मिश्याज्ञानका ही समावेश है, परन्तु पहले स्पष्ट किया जा 
चुका है कि वे दोनों कर्मोके बन्धमें साक्षातृकारण नहीं होकर परंपरया ही कारण होते हैं, क्योकि उनकी 
बन्धका रणता बन्धकरे कारणभूत मिथ्याचारित्रका उल्लादन करना ही है। दूसरी बात यह है कि मिथ्यादर्शन 
और मिथ्याज्ञान ये दोतों जोवको माववतोशक्तिके परिणमन है, इसलिए इनका कमंबन्धके मूलकारणभूत 
जोबकी क्रियावतीशक्तिके परिणमन स्वरूप योगमें अन्तर्भाव नही होता है । 

बन्धका साक्षातूकारण जो मिथ्याचारित्र है बह मिथ्याद्शन और मिथ्याज्ञानपूंक ही होता है और 
उसका सद्भाव प्रथम गुणस्थानमें ही रहता है, आगेके गुणस्थानोंमे नहीं । बन्धके कारणोंमें जो अविरति और 
होष एकदेश अविरति एवं २८ मूलगुणोंमें प्रवुत्तिरप प्रसाद सम्मिलित है वे भी प्रथमगुणस्थानमें पाये जा 
सकते है, परन्तु वह अविरति जीवन-संरक्षणमें उपयोगी जारम्भी पापोंके रूपमे मानी जा सकती है, जीवनके 
लिए अनुपयोगो और हानिकर अनैतिक आचरणरूप संकल्पी पा्षोके रूपमें नहीं, क्योंकि अनैतिक आचलरणरूप 
संकल्पी पापोंका अन्तर्भाव मिथ्याचारित्रमे ही होता है । 

अविरति तृतोय और चतुर्थ दोनों गृणस्थानोंमे समानरूपसे पायी जाती है, परन्तु तृतीय गुणस्थानमें 
पायी जानेवाली अविरतिमें यह विशेषता रहुती है कि यहाँ उस्तका सद्भाव दर्शनमोहनीयकर्मके भेद सस्‍्स- 
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स्मथ्यात्यके उदयमें नोकमंभृत हृदयके अवलम्बनसे होनेवाले व्यवहार सम्यग्मिथ्यात्वले प्रभावित रहता है । 
इस अविरतिका उत्पादन प्रथम, तृतोथ और चतुर्थ गुणस्थानोंमें व्यवहार सम्यग्दर्शन और व्यवहारसभ्यम्जान- 
पृवक ही होता है । 

द्वितीय गुणस्थानमें मिथ्यात्वकर्मके उदयका अभाव रहलेके कारण मिथ्यादर्शन और मिध्याज्ञानका 
अभाव हो जानेसे यथ्पि मिथ्याचारित्रका असाव पाया जाता है तथापि अनन्तानुबन्धी कभ्ंका उदय रहनेके 
कारण नोकमंभूत भतके अवरूम्बनपूर्वक जीवकी भाववशीशक्तिके परिणमनस्वरूप राग या हूं पपूर्वक अनैतिक 
आाचाररूप संकल्पीपापके रूपमे अविरति वहाँ भी पायी जाती है। ध्यवहारसम्यग्द्शन और व्यवहारसभ्य- 
र्ञानका अभाव रहनेके कारण आरम्भी पापरूप अविरतिका वहाँ अभाव ही माना जा सकता है । 

चतुर्थ गुणस्थानवर्ती जीवमे आरम्मी पापरूप अविरति तो रहती ही है परन्तु एकदेश अविरति या २८ 
मूलगुणोंमें प्रवृत्तिरूप प्रमादका सद्भाव भी वहाँ संभव है। इसी प्रकार पंचम गुणस्थानवर्ती जीवमे एकदेश 
अबिरति तो रहतो है, परन्तु उसमें २८ मूलगुणोंमें प्रवत्तिरूप प्रमाद भी सम्भव है। पष्ठ गुणस्थानवर्ती जीवमें 
बल्थका कारण केवल २८ मूलगुणोंमें प्रवुत्तिहप प्रमाद ही पाया जाता है और वह वहाँ नियमसे पाया 
जाता है । 

सप्तम गुणस्थानसे लेकर दशम गुणस्थानतकके जीवोमें बन्धका कारण सज्वलन कंषायके यथायोग्य 
मल्द, मन्दतर और मन्दतमरूपमे होनेवाले उदयके आधघारपर यथायोग्य नोकमोंके अवलम्बनसे जीवकी भाव- 
वरतीशक्तिके परिणमनस्वरूप यथासम्भव राग और दूं षसे प्रभावित मानसिक, वाचनिक और कायिक योग ही 
होता है और वहाँ उसका सदभाव अव्यक्तरूपमे ही पाया जाता हैं । 

इस लेखके अन्तमें में यह स्पष्ट कर देना चाहता हूँ कि श्री प० जगन्मोहनलालजी शास्त्री, कटनीका 
एक लेख 'कमंबन्ध और उसके कारणोपर विचार” शीर्षकमे “वीरवाणी”” पत्रिकाके वर्ष ८०, अंक ९ वे 
संयुक्त अंक ११-१२ में प्रकाशित हुआ है। उसमें ५० जोने कुछ विषयको संदायरूपमे, कुछ विषयको अनष्य- 
वसाय एवं कुछ विषयको विपयंथरूपमें भो निबद्ध किया है उसका समाधान भी मेरे इस छेखसे हो सकता है, 
ऐसा विव्वास है । 





आगममें कर्मबन्धके कारण 

समयसारमें बन्धके कारणोंका उल्लेख : 

सामण्णपच्चया खलु चउरो भण्णंति बंधकत्तारों | 

मिच्छत॑ अविरमणं कसायजोगा य बोठव्या ॥१०९॥ 

तेंसि पुणोवि य इमो भणिदों भेदो दु तेरस वियप्पो। 

मिच्छाविट्ठी आदी जाव सजोगिस्स चरमंतं ॥११०॥ 

इन दो गाथाओंमे आचार्य कुन्दकुन्दने सामान्यतया मिथ्यात्व, अविरति, कधाय और योग इन चारके 

रूपमे बन्चके कारणोंका उल्लेख किया है। तथा विस्तारसे मिथ्यादृष्टि, सासादनसम्यग्दृष्टि, सम्यगूमिध्या- 
दृष्टि, अविरतसम्यग्दृष्टि, देशविरत, प्रमत्तविरत, अप्रमत्तविरत, अपूंकरण, अनिवृत्तिकरण, सूक्ष्मलोभ, 
उपशान्तमोह, क्षीणमोह और मयोगकेवली इन तेरह गृणस्थानोंके रूपमें कथन किया है। 


इसका आशय यह है कि मिथ्यात्वादि चार बन्धके साधकतम कारण है और मिथ्यादृष्टि आदि तेरह 
गुणस्थान बन्धके अवरूम्बन कारण हैं । अर्थात्‌ जीबोके जो कमंबन्ध होता है वह मिथ्यात्व, अविरति, कषाय 
और योगके द्वारा होता है तथा वह तेरह गृणस्थानोमें' स्थित जीवोंमें यथायोग्य रूपमे होता है । 
बन्धका मूलका रण यांग 

जीवमें कायवर्गणा, वचनवर्गणा और मनोवर्गणाके आधारपर जो हलन-चलन रूप क्रियाब्यापार होता है 
वह योग है | वह योग णीवको क्रियावती शक्तिका परिणाम हे और प्रथम गुणस्थानसे लेकर तेरहवे गुणस्थान 
तकके जीवोंमे प्रतिक्षण होता रहता है । वह एकेन्द्रिय जीवोमे कायवर्गंणाके अवलंबनसे, द्वीन्द्रियसे लेकर 
असज्ञी पचेन्द्रिय तकके जोबोमे कायवर्गंणा ओर वचनव गैणाके अवलम्बनसे तथा संज्ञी पंचेन्द्रिय जीवोमे काय, 
बचन ओर मन इन तोना व गंगाओके अवलूम्बनसे पृथक्‌-पुथक्‌ होता है । 
योगका कार्य 

लोकमे व्याप्त ज्ञानावरणीय आदि भबाठ प्रकारकी कमंवर्गणओकां उक्त सभी योगोके आधारपर 
आख्व होकर वे कमंवर्गणाएं, जो जीवके साथ सम्बद्ध होती है उसे प्रकृतिबन्ध कहते हैं और प्रत्येक कम- 
बगंणा जितने परिमाणमे जीवके साथ बद्ध होती है उसे प्रदेशबन्ध कहते है । इस तरह योगका कार्य प्रकृति- 
बन्ध और प्रदेशबन्त निर्णोत है । 
गुणस्थानोंमे मोगोंकी विशेषता 

आठों कर्मोंकी आगममे १४८ प्रकृतियाँ बतलायी गयी है । उनमेसे सम्यरिमथ्यात्य और सम्यबत्व 
प्रकृति इन दोको छोडकर शेष १४६ प्रकृतियाँ ही बन्धयोग्य मानी गयी है। इनमेंसे प्रथम, द्वितीय और 
तृतीय गुणस्थानोम योगकी प्रतिकुलताके कारण नामकर्मको तीर्थंकर, आहारकहारीर, आहारकबन्धन, 
आहारकसंधात और जाहारकआगोपाग इन पाँच प्रकृतियोंका बन्ध नहीं होता । फलत. प्रथम गुणस्थानमे 
१४४१ प्रकृतियाँ ही बस्धयोग्य मानी गयी है । 

मिथ्यात्वगुणस्थानमें बन्धयोग्य उन १४१ प्रकृतियोंमेंसे द्वितोय गुणस्थानमें १२५ प्रकृतियाँ ही बन्ध 
योग्य है, क्योकि मिथ्यात्व, हुण्डकसंस्थान, नपुसकवेद, असंप्राससूप्राटिकासंहनन, एकेन्द्रियजाति, स्थायर, 
आतप, सूक्ष्म, अपर्याप्त, साधारण, विकलब्रय (द्रोन्द्रिय, त्रीन्द्रिय और घतुरिन्द्रिय), तरकगति, नरकगत्यानुपूर्वी 
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और नरकायु इन सोलह प्रकृतियोंका बन्ध योगकी अनुकूलताके कारण प्रथम गुणस्थानमें ही सम्भव है, योगकी 
प्रतिकूलताके कारण द्वितीय आदि गुणस्थानोंमे सम्भव नही है । 

दितीय गुणस्थानमे बन्धयोग्य १२५ प्रकृतियोंमेसे अनन्तानुबन्धी क्रोध, मान, माया और लोभ, 
स्वानगद्धि, निद्रा-निद्रा, प्रचला-अ्रचंला, दुर्भंग, दु स्वर, अनादेय, न्यग्रोषपरिमण्डल, स्वाति, कुब्जक और 
बाममसंस्थान, वज्भनाराच, नाराच, अधेनाराज और कीह़ितसंहनन, अप्रशस्त विहायोगत्ति, स्त्रीवेंद, नीचगोत्र, 
तियंब्नचगत्ति, तियेग्गत्यानुपूर्वी, तियंगायु और उद्योत इन पच्चीस प्रकृतियोका बन्ध योगकी प्रतिकुलताके कारण 
द्वितीय गुणस्थान तक हो सम्भव है, मोगकी प्रतिकूछहाके कारण तृतीय आदि गुणस्थानोमे सम्भव नहीं है । 
तथा योगकी प्रतिकूलताके कारण आयुब॑न्ध न होनेंसे म्रदुष्यायु और देवायुका भी बन्ध तृतीय गुणस्थानमे सम्भव 
नही है। अत. तृतीय गुणश्थानमे ९८ प्रकृतियोका ही बन्ध सम्भव है । 

यत तृतीय गुणस्थाममें बन्धयोग्य ९८ प्रकृतियोंका योगकी अनुकूलताके कारण चतुर्थ गुणस्थानमे भी 
बन्च सम्भव है। तथा योगकी अनुकूलताके कारकष तीथंकर प्रकृति, मनुष्याथु और देवायुका भी बन्ध चतुथं- 
गुणस्थानमे सम्भव है । अत चतुर्गुणस्थानमे ९०१ प्रकृतियाँ बन्धयोग सिद्ध होती है । 


चतुर्थ गुणस्थानमे बन्धयोग प्रकृतियाँ १०१ मानी गयी है । इनमे अप्रत्यास्यानावरण क्रोध, मान, 
माया और लोभ, वद्धर्भनाराचसंहनन, क्ौदारिकशरीर, औदारिकबन्धन, औदारिकसघात और औदारिक- 
अज्भोपांग तथा मलुष्यगति, मनुष्यगत्यानुपूर्वी और भनुष्याय इन बारह १२ प्रकृतियोका बन्ध योगकी अनु- 
कूलताके कारण चनुथं गुणस्थानतक ही सम्भव है, योगकी प्रतिकुलताके कारण पंचम आदि गुणस्थानोमे सभव 
नही है । अत' पंचम गुणस्थानमे बस्धयोग्य प्रकृतियाँ ८९ सिद्ध होती है । 

प्रमगुणस्थ|नमे बन्धयोग्य इन ८९ प्रकृतियोंमेंसे योगकी प्रतिकूलताके कारण प्रत्यास्यानावरण क्रोध, 
मान, माया और लोभ इन चार प्रकृतियोंका षष्ठगुणस्थानमे बन्ध सम्भव नहीं है, अत इस षष्ठगुणस्थानमे 
योगकी अनुकूलताके कारण ८५ ग्रकृतियोंका हो बन्च सम्भव है । 

पष्ठ गुणस्थानमें बन्धयोग्य पचासी ८५ प्रकृतियोमेसे अस्थिर, अशुभ, असातावेदनीय, अयशःकीति, 
अरति और शोक इन छह प्रकृतियोंका बन्च योगकी प्रतिकूलताके कारण सप्तम गुणस्थानमें सम्भव नहीं हैं । 
साथ ही योगकी अनुकूलताके कारण आहारकशरीर, आहारबन्धन, आहारकसंधात और आहारकअंगोपांगका 
बस्च सम्भव है, अत. सप्तम गुणस्थानमे बन्धयोग्य प्रकृतियाँ ८१ सिद्ध होती है । 

सप्तम गुणस्थानमे बन्धयोग्य ८३ प्रकृतियोमेंसे योगकी प्रतिकूलताके कारण देवायुका बन्ध अष्टम 
गुणस्थानमे सम्भव नही है, अत अष्टम गुणस्थानमे वियासी ८२ प्रकृतियोका ही बन्ध सम्भव है । 

अष्टम गुणस्थानमे बन्धयोग्य इन वियासी ८२ प्रकृतियोमेंसे योगकी प्रतिकूलताके कारण सर्वप्रथम निद्रा 
और प्रचला इन दो प्रकृतिथांका बन्ध समाप्त होता है। इसके पश्चात्‌ तीर्थंकर, निर्माण, प्रदास्तविह्ा योगतिं, 
पंचेन्द्रियजाति, तैजसशरीर, तैजसबस्घन और तैजससंघात, कार्मणद्व रीर, कार्मणबन्धत और काममंणसंघात, 
आहारकशरोर, आहारकबन्घन, आहारक संधात और आहारकंअंगोपांग, वैक्रियिकशरी र, वैक्षियिकअन्धन, 
वैक्रियिकसंबात और वैक्रियिक अंगोपांग, समचतुरस्नसंस्थान, देवगलि, देवगत्यानुपूर्वी, स्पर्शनामकर्मके आठ 
भेद (हल्का, भारी, रूखा, चिकना, कोमर, कठोर, ठंडा, और गरम) रसनामकर्मके पाँच भेद (सट्टा, 
सीठा, कडुआ, कसायला और चरपरा), गंधनामकर्मके दो भेद (सुगन्ध और दुगंन्ध) वर्णनामकर्मके पाँच भेद 
(काला, पीछा, नीला, लाल और मफेद), अगसलघु, उपधात, परघात, उच्छवाप्त, तरस, बादर, पर्यातत, प्रत्वेक- 
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शरीर, स्थिर, शुभ, सुभग, सुस्वर और अआदेय इन चौवन (५४) प्रकृतियोका बन्ध समाप्त होता है और 
अन्त हास्प, रति, भय ओभोर जुगुप्ता इन चार (४) प्रकृतियोका अन्वविच्छेद होता है। इस तरह नवम 
गुणस्थानमें बन्चयोग्य प्रकृतियाँ बाईस (२२) रह जाती है । 

नवम गुणस्थानमें बच्धयोग्य बाईस (२२) प्रकृतियोमेंसे योगकी प्रतिकूलताके कारण क्रमसे पुरुषवेध, 
संज्वलन क्रोघष, मात, माया और लोभ इन पाँच प्रकृतियोका बन्ध समाप्त हो जानेसे दम गुणस्थानमें योगकी 
अनुकूलताके कारण बन्धयोग्य प्रकृतियाँ १७ सिद्ध होती हैं । 

दश्मम गुणस्थानमें बन्धयोग्य १७ प्रकृतियोंमेंसे मोगकी प्रतिकूलताके कारण ज्ञानावरणकर्मकी ५ 
दर्शनावरण कर्मकी ४, अन्तरायकर्मकी ५ तथा उच्चगोत्र और यशःकीति इन १६ प्रकृतियोंका बन्धाभाव होनेपर 
११वें गुणस्थान उपशान्तमोह, १२वें गुंणस्थान क्षीणमोह भौर १३वें गुणस्थान सयोगकेबलीमें योगकी अनुकूलता- 
के कारण एक मात्र सातावेदनोय प्रकृतिका अन्ध होता है । तथा १४वें गृणस्थानमें योगका सर्वथा अभाव हो 
जानेके कारण कमंबन्धका सर्वथा अभाव ही है । 

इस विवेचनका आशय यह है कि जिस प्रकार चुम्बक पत्थरमे विश्वमान आकर्षणशक्तिके आधारपर 
आक्ृष्ट होकर लोहेकी सुई चुम्बक पत्थरके साथ सम्बद्ध हो जाती है उसी प्रकार जीवमे विद्यमान बोगकी 
अनुकूलताके आधारपर कमंग्रकृतियोंक। आख्रव होकर वे क्षर्मप्रकृतियां जीवके साथ बन्धकों प्राप्त होती हैं । 
योगको अनुकूलता और प्रतिकूलताका आधार : 

कर्मप्रकृनियोंके बन्धमें योगकी अनुकूलताकों जो कारण माना गया है उसका आधार मोहनीयकमंके 
उदयके साथ अन्य कारणसामग्री है। और उनके बन्चामावमें योगकी प्रतिकूखलताकों जो कारण माना गया है 
उसका आधार मोहनीयकर्मके उपशम, क्षयोवशम या क्षयके साथ अस्य कारणसामग्री है । 
गोस्मटसार कममंकाण्ड और इस लेखका समन्वय 

यहाँ यह ज्ञातव्य है कि इस लेखमें बन्धयोग्य प्रकृतियाँ १४६ कही गयी हैं, जबकि गोम्मटसार कर्म- 
काण्डमे बन्धयोग्य प्रकृतियाँ १२० बतलाई गयो है । इन दोनों कथनोंका समन्वय इसप्रकार करना चाहिए कि 
गोम्मट्रसार कर्मंकाण्डमे जो १२० प्रकृतियाँ बन्धयोग्य बतलाई हैं उनमें बन्धकी समानताके कारण ८ स्पर्शोंको 
स्पशंसामान्यमें, ५ रसोंको रससामान्यमे, २ गंधोंकों गन्धसामान्यमे और ५ वर्णोको वर्णंसामान्यमें अन्तभुत 
कर लिया गया है। तथा एक साथ बन्ध होनेके कारण ओऔदारिकद्ारी में औदारिकबंधन और ओऔदारिक 
संघातको, वैक्रियिकशरोरमे वेक्रियिकबंघन और वैक्रियिकसंघातकों, आहारकशरीरमें आहारकबन्धन और 
आहारकमसंघातको, त॑जसद्वरीरमें तैजसबन्धघन और तैजससंघातकों तथा कामंणशरीरमे कामणबन्धन और कार्मेण- 
संधातको समाहित कर लिया गया है। इसलिये बद्धभमान प्रकृतियाँ वास्तवमें १४६ होनेपर भी गोम्मट्सार 
कर्मकाण्डमे उकस प्रकार अभेदसे (अन्ेद विवक्षासरे) १२० कही गयी हैं। फलूत' वास्तविकताके आधारपर इस 
लेखमें बन्धयोग्य प्रकृतियोंकी संझ्या १४६ बतलाना गोम्भटसार कमंकाण्डके कथनके विरुद्ध नही है । इसीप्रकार 
प्रकृतियोंके बन्धनके समान अबन्ध और बन्ध्रव्युब्छित्तिको व्यवस्थामें गोम्मटसार क्मंकाण्डके कथनके साथ इस 
लेखमें पाये जानेवाले संख्याभेदका भी समन्वय कर लेना चाहिए । 


यह भी यहाँ शञातव्य है कि यद्यपि जीव भमिध्यात्वकर्मके उदयमें मिथ्यादृष्टिगुणस्थानवर्ती कहा गया 
है और मिथ्यात्वगुणस्थानमें बन्धयोग्य १४९ प्रकृतियोंमें १६ प्रकृतियाँ ऐसो हैं, जिनका बन्ध मिध्यात्वगुणस्थानमें 
ही होता है, अन्य गणस्थानोंमें नहीं, परन्तु यह नियम नहीं है कि उन १६ प्रकृतियोंका बन्ध इस गुणस्थानमें 
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प्रत्येक जीबके होता ही है, क्योंकि ऐसा नियम स्वीकार करनेपर नरकायुका बन्ध प्रत्येक मिथ्यात्वगुणस्थानवर्ती 
जीवके होनेका प्रसंग आयेगा, जो कर्मसिद्धान्तके विरुद्ध है। यत' कर्मसिद्धान्तमें इस गणस्थानमें चारों आयओंका 
अन्च स्वीकार किया गया है। साथ ही यह भी कर्मसिद्धान्तमे माना गया है. कि एक आयुक्ता अन्ध होनेपर 
जीवफे दूसरी आगुका बन्च उसी भवमें नहीं होता । तथा प्रथमगुणस्थानबर्ती, देव और नारकीकों तरक आयुका 
बन्ध कदापि नही होता है । 


दूसरी बात यह है कि मिध्यादष्टि गुणस्थानवर्ती जीवमे मिध्यात्त आदि १६ प्रकृतियोंका बस्ध तभी 
तक होता है जब तक वहु व्यवहारमिथ्यादर्शन (अतसत्वश्षद्धान) और व्यवहारमिध्याज्ञान (अतत्तवज्ञान) 
पूर्वक मिथ्याआजरण करता है और जीत यदि व्यवहारसम्यस्दर्शन (तत्त्व श्रद्धात) और व्यवहारमम्पस्शान 
(वश्वज्ञान) पूर्वक मिथ्याआचरणकों छोड़कर अविरतिरूप या एकदेदअविरतिसू्प या महात्॒तोंमें प्रवुत्तिरूप 
आचरण करने रूगता है तो उस समय उसके मिथ्यात्व आदि १६ प्रकृतियोंका बन्च नहीं होता । यदि ऐसा न 
भाना जाये तो समससार गाथा २७५ के अनुसार अभव्य जीव तत्त्वश्नद्धानी और तत्त्वज्ञानी होकर जो अविरति- 
रूप या एकदेश अविरतिरूप या महात्तोंमें प्रवुत्तत्प आचरण करता है और उसके आधारपर क्षयोपश्षम, 
विश्ुद्धि, देशना और प्रायोग्य लब्धियोको भी प्राप्त कर लेता है, यह जो आगमका कथन है वह अयुक्त हो 
जायेगा । जिसका परिणाम यह होगा कि ऐसा अभव्य जीव नवम ग्रैवेयक तक जन्म लेकर स्वर्ग-सुखका उपभोग 
करता है, यह कथन भी अयुक्‍्त हो जायेगा । 


इससे यह निर्णीत होता है कि मिथ्यात्वकर्मके उदयसे जीव मिथ्यात्वगुणस्थानवर्ती तो है, परन्तु जब 
तक मिथ्यादशंन और सिध्याज्ञानपूर्ंक मिथ्या आचरण करता रहता है. तमीतक उसके मिथ्यात्व आदि १६ 
प्रकृतियोंका बन्ध होता है और यदि वह जीव व्यवहारसम्यग्दशंन और व्यवहारसम्यस्ज्ाानपंक अविरतिरूष 
या एकदेदा अविरतिरूप या महाक्नतोमे प्रवृत्तिकत्प आचरण करने छगता है तो उस समय वह मिथ्यात्वकमंका 
उदय रहते हुए भी मिथ्यात्व आदि सोलह प्रकृतियोका बन्ध नही करता है, भले ही वह जीव अभव्य ही क्यो 
न हो, क्‍योंकि बच्चका आधार चरणानुयोगकी पद्धति है, करणानुयोगकी पद्धति नहीं ! 


तात्पयं यह है कि भव्य ओर अभव्य दोनों ही प्रकारके जीव करणानुयोगको पद्धतिके अनुसार 
मिथ्यात्वकर्मके उदयमें मिथ्यादृष्टिगुणस्थानवर्ती होते हुए भी चरणानुयोगको पद्धतिके अनुसार जबतक 
व्यवहार मिध्यादर्शन (अतत्त्व अ्रद्धान) और व्यवहार मिथ्याज्ञान (अतत्त्वशञान) पूर्वक मिथ्या आचरण करते है 
तभीतक वे सिथ्याट्व आदि १६ प्रकृतियोका बन्धच करते है और यदि वे व्यवहारमम्यरदर्शन (तत्त्वश्रद्धान) 
और व्यवहारसम्यग्शञान (तत्त्वज्ञान) पूर्वक अविरतिरूप या एकदेश अविरतिरूप या महाव्तोमे प्रवुत्तिषप आच- 
रण करने छऊगते है तो वे उन प्रकृतियोंका बन्ध नही करते हैं, क्योंकि पहले स्पष्ट किया जा चुका है कि 
ऐसा न माननेपर अभव्य जीव स्वरंसुखभे कारणभूत क्षयोपशम, विशुद्धि, देशना ओर प्रायोग्य लब्धियोंकी 
प्राप्ति नही कर सकेगा । और न भव्य जीव उक्त चारों रूब्धियोंकी प्राप्तिके पश्चात्‌ भेदविज्ञानप॒बंक करण 
लब्धिको प्राप्त कर सकेगा। और इस तरह इससे मोक्षप्राप्तिकी प्रक्रिया ही सभाप्त हो जायेगी । इस 
विवेखचनपर उन महानुभावोंकों ध्यान देना चाहिए, जो मिथ्यात्वकर्मके उदयमें भिध्यात्व आदि १६ प्रकृतियों- 
का बन्ध नियमसे मानते है । 

निष्कर्ष यह है कि सिथ्यात्वकर्मके उदयमे मिथ्यात्त आदि १६ प्रकृतियोंका बन्धर तभी होता है जब 
जोव व्यवहारमिथ्याद्शन (अतत्तन श्रद्धांत) ओर व्यवहार मिव्याज्ञाम (अतस्वज्ञान) पूर्वक मिथ्या आवरण 
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करता है, अन्यञ्रा नहीं । इतना उल्लेशयोग्य है कि भिथ्यात्वकर्मके उददयमे मिथ्यात्व आदि १६ प्रकृतियोंका 
वध न होते हुए भी जो उसका उदय रहता है उसका कारण पूर्वमें बद्ध मिथ्यात्यकर्मको सस्ता है । 


स्थितिबंध और अनुभागबधको व्यवस्था 


अभी तक जितना विवेचन किया गया है उससे स्पष्ट हैं कि बन्धका मूल कारण नोकमोंके सहयोगसे 
होनेवाला जीवकी क्रियावतीशक्तिका (हलून-चलन-क्रियाव्यापाररूप योग ही है। यतः वह योग प्रथम गुण- 
स्थानसे लेकर त्रयोदश गुणस्थान तकके जीवोंम प्रतिक्षण यथायोग्यरूपमें होता रहता है, अत' कमंबन्ध 
भी उन सभी जीवोंमे प्रतिक्षण होता रहता है और वह प्रकृतिबन्ध और प्रदेशबन्धके रूपमें दो प्रकार का 
होता है । 

आगममें बतलाया गया है कि कम्मंबन्ध प्रकृतिबंध और प्रदेशबंधके अलावा स्थितिबंध और अनुभाग- 
बंधरूप भी होता है, अतः कमंबंधके प्रकृतिबन्ध, प्रदेशबन्ध, स्थितिबन्त्न और अनुभागबन्धके रूपमें चार 
भेद माने गये हैं । 

कमंबन्धका जीवके साथ यथायोग्य मियतकाल तक बना रहना स्थितिबन्ध हैं और कर्मोंमे जोबको 
फल देनेकी शक्तिका विकास होना अनुभागवंध है। 


जिस प्रकार प्रकृतिबन्ध और प्रदेशबंध ये दोनों योगके आधारपर होते है उसी प्रकार स्थितिबन्ध और 
अनुभागवन्ध ये दोनों कषायके आघारपर होते है । इनका स्पष्टीकरण निम्न प्रकार है .-- 


मोहनीयकमंके आगममे दो भेद कहे गये है--१. दर्शामोहनीय और २. चारित्रमोहनीय । दर्शंन- 
मोहनीयकमंके तोन भेद हैं १ मिथ्यात्व २. सम्प रमिथ्यात्व और ३. सम्यकत्वप्रकृति। चारित्रमोहनीयकर्मके 
दो भेद है--१. कपायवेदनीय २ अकथायवेदनीय । कषाय-वेदनी यकम के मूलत चार भेद--१. क्रोध २. मान 
३. माया ४. लोभ । ये चारो अन्तानुबन्धी, अप्रत्यास्यानावरण, प्रत्यास्यानावरण और संज्वलनके खूपमें चार- 
चार प्रकारके है । तथा इनके उदयमे नोकमाँके सहयोगसे कर्मबन्धके कारणभूत एवं जीवकी भाववतीशकितिके 
परिणमनस्वरूप कपायभाव होते है तथा वे यदि क्रोध या मानरूप हों तो उन्हें दष कहते है और यदि माया 
या लोभरूप हो तो उन्हे राग कहते है। इस प्रकार कर्मोंके स्थितिबन्ध और अनुभागबन्धके कारण 
यथायोग्य नोकमोंकी सहायतांपूवंक होनेवाले जीवकी भाववतीशक्तिके परिणमन राग और द्वं रूप कंपाय- 
भाव ही हैं । 

आगममे अकपायवेदनीय-चारित्रमोहनीयकम के जो हास्य, रति, अरति, शोक, भय, जुग॒ुप्सा, स्त्रीवेद, 
पुंबेद और नपसक वेद ये नौ भेद कहे गये हैं उन्हें राग और द्वं परूप कृषायभावोके सहायक कर्म जानना 
चाहिए । 
क्मंयन्धकी प्रक्रिया 

मिथ्यात्वकमंके उदयमें मिध्यादृष्टिनामघारी प्रथमगुणस्थानवर्तों जोबकों भाववतीशक्तिके यथायोग्य 
सोकमोंके सहयागसे व्यवहारमिव्याद्शन ओर व्यवहारमिथ्याज्ञानू्य परिणमन होते हैं व उनके होनेपर 
यथायोग्य नोकमोंके सहयोगसे ही उसकी क्रियावतीशक्तिका सिथ्या-आचरण (मिथ्याणारित्र] रूप परिणमन 
होता है, जो कर्मबन्यका कारण होता है। यत. वह मिथ्या आचरण अनन्तानुबन्धी कर्मके उदयमें होनेबाले 
जीवकी भाववलोशक्तिके परिणमनस्वरूप राग थे द्ंषरूप कषायभावोंसे प्रभावित रहता है, अतः उस 
आचरणके आघारपर कर्मोंके प्रकृतिवस्त्त ओर प्रदेशवत्वकेः साथ स्थितिबन्ध और शनुभागवन्ध भी होते हैं । 

१७ 


है१० : सफराबती-करकात प॑० बंशीजर ध्याफरणाचार्य अभिनस्दन-प्रस्त 


अआर्थात्‌ बहु भाचरण मोगरूप हौनेते प्रकृतिवत्भ और प्रदेशरत्थका कारण होता है व वहू नियमसे जीवकी 
भाववतीदाबितिके परिणमत राग या द्रबरूप कवाममावते प्रभावित रहता है, इसलिए कम्मोंके स्थितिबन्ध 
और अनुभागब्रस्धका भी कारण होता है । 

इसो प्रकार बह आनरण यत. व्यवहारमिथ्यादर्शन ओर व्यतहारमिथ्याज्ञानपू्ंक होता है, उनके 
अभावमें नहीं होता और वह अ्यवहारमिथ्याइशंन व व्यवहारमिध्याज्ञानपूर्क्क नियमसे होता है, अत- उस 
बन्प्रोंमें मिध्याआच रणके साथ व्यवह्ारमिथ्याद्शन और ब्यवहारमिथ्याज्ञान भी प१रम्पर्या कारण होते है 
तथा भिव्याआनरण साक्षात्‌ कारण होता है । 

पहले बतलाया जा सुका है कि कमंबन्ध चरणानुयोगकी पद्धतिके अनुसार होता है, करणानुयोगकी 
पड़तिके अनुसार नहीं। अत' मिथ्यात्वकमंके उदयमे मिथ्यादृष्टिनामधारी प्रथमगुणस्थानवर्तों जीव यदि 
अनुकूल निमिसोका सहयोग मिलनेपर व्यवहारसम्यग्दशंत और व्यवहारसम्यग्शञानको प्राप्त कर ले तो उसका 
आचरण मिध्यारू्प न होकर अविरतिरूप या एकदेश अविरतिरूप या महात्रतोंमे प्रवृत्तिर्प ही होता है, जिससे 
बहू जीव मिथ्यात्वकर्मंका उदय रहते हुए भो मिथ्यात्व आदि १६ प्रकृतियोका बन्ध नही करता है । 


यहाँ यह भी स्मरणीय है कि सिथ्याख्य आचरण, अविरतिरूप आचरण, एकदेद्-अविरतिरूप आधरण 
और महव्रतोंमें प्रवृत्तितप्प आचरण--ये चारों योगके समान जीवको क्रियावतीशक्तिके ही १रिणमन हैं । 
इनमें जो विश्ञेषता है वह यह है कि मिथ्या-आवरण अनन्तानुबन्धी करके उदयमें नोकमोंके सहयोगसे होने- 
वाले जीवकी भाववतीशक्तिके परिणमन राग-हं घरूप कषायमावसे प्रभावित रहता है । अविरतिरूप आधरण 
क्प्रत्यास्यानावरण कर्मके उदयमें नोकमोंके सहयोगसे होनेवाले जोवकी भाववतीशक्तिके परिणमन राग-हं ष- 
रूप कपायभावसे प्रभावित रहता है। एकदेश अविरतिरूप आचरण प्रत्याख्यानावरणकर्ंक उदयमे नोकमोंके 
सहयोगसे होनेवाले जीवकी भाववतीशक्तिके परिणमन राग-ह परूप कंषायभावसे प्रभावित रहता हैं। और 
महाव्॒तोंमें प्रवत्तत्प आचरण संज्वकमकर्मके तीत्र उदयमें नोकमोंके सहयोगसे होनेवाले जोवकी भाववती- 
दाक्तिके परिणमन राग-देषरूप कपायभावसे प्रभावित रहता है। फलत उक्त चारो आचरण योगके समान 
जीवकी क्रियावतोशक्तिके मोकमोंके सहयोगसे होनेवाले हलन-चलम रूप क्रियाव्यापार रूप होनेसे कर्मोके प्रकृति- 
बन्ध और प्रदेशबंधके कारण होते हैं व जीवको भाववतीशक्तिके नोकमोंके सहयोगसे होनेवाले राग-द्व षरूप 
कथायमावसे प्रभावित होनेके कारण स्थितिबन्ध और अनुभागवन्धफे भी कारण होते हैं । तात्पय॑ं यह है कि 
उक्त चारों प्रकारके आचरणोमेंसे प्रत्येक आचरण उक्त चारो बन्धोंका कारण है। यहाँ यह अवश्य ज्ञातब्य है 
कि अनन्तानुबस्धीकर्मके उदयमें नोकमोंके सहयोगले जीवकों क्रियाबतीशक्तिके परिणमन स्वरूप जो आचरण 
होता है वह आसक्तिवश होनेवाला सेकल्पी पाप है । 

अनन्तानुबन्धीक मंका उदय प्रथम और द्वितीय इन दो गुणस्थानोंमें स्थित जीवोंके होता है । विशेषता 
यह है कि प्रथमगुणस्थानवर्तों जोबका यह आवरण दर्शंनमोहनीयकर्मकी भिध्यास्वप्रकृतिके उदयमें मगामोग्य 
नोकमोंके सहयोगसे होनेवाले जीवकी माववतोशक्तिके परिणमत स्थरूप व्यवहारभिव्यादर्शन और व्यवहार- 
पिध्याश्ञानपुर्वंक होता है। अतः उसके आधारपर वह प्रथमगुणस्थानवर्ती जोव भिध्यात्व आदि १६ प्रकृतियों- 
का बन्ध करता हैं। यतः द्वितीयगुणस्थानवर्ती जीवका वह आचरण व्यवहारमिध्यादर्शन जौर व्यवहार- 
सिध्याज्ञानपूर्वक नहीं होता, क्योंकि द्वितीय गुणस्थानमें दर्दानमोहनीयकर्मका उपद्ायम विद्यमान रहतेके कारण 
मिथ्यात्वकमके उदयका अभाव रहता है, अत वह द्वितोयगुणस्थानवर्ती जीव मिथ्यात्व आदि १६ प्रकृतियोंका 
अन्य नहीं करता है और क्योंकि उस जीममें अनन्तानुवन्धीकर्मके उदयमें तोकभोंके सहुयोगसे क्रियावतीथमित- 
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के परिणमन स्वरूप संकल्पी पापरूप क्षांचरण होता हो रहता है। अतः उस आचरणके आधार पर वह जीव 
अनन्तानुबन्धी क्रोध, मान, माया और लोभ आदि २५ प्रकृतियोंका वन्य अवश्य करता है । 


तृतीय और चतुर्थ गुणस्थानोंमें स्थित जीवों नियमसे अभ्रत्यास्यानायरणकर्ंका उदय रहता है, 
अत' उस उदयमें उन्त दोनों गुणस्थानवर्तो जीव निमित्तोंके सहुयोगसे अपनी क्रियावतीशक्तिके परिणमन 
स्वरूप जो आचरण करते हैं वह अशक्तिवक्ष होनेवाला आरम्भो पाप है घ उसीका साम अधिरति है। 


यह अविरति तृतीयगुणस्थानवर्ती जीवमें दर्शनमोहनीयकर्मकी सम्यग्मिथ्यार्वप्रकतिके उदयमें नोकर्मों- 
के सहयोगसे जोवको भाववतीशक्तिके परिणमन स्वरूप जो संम्यस्मिथ्यात्वकूप मिश्रभाव होता है उसके 
अनुसार ही कमंबंधका कारण होती है तथा चतुर्थंगुणस्थानवर्तों जीबमे यतः दर्शनमोहनीयकर्ंकी मिध्यात्व, 
सम्यग्मिष्यात्व और सम्यक्त्वप्रकृतित्प लीन और अनन्‍्तानुबंधोकर्मकी क्रोध, मान, माया और लोभखरूप 
चार इन सात प्रकृतियोंका उपशम, क्षयोपशम या क्षय विद्यमान रहता है, अतः वह अविरति उन कर्मोंके 
उदयकी अपेक्षाके बिना ही कमंबन्धका कारण होती है । यही कारण है कि जहाँ तृतोयगुणस्थानवर्ती जीव 
९८ प्रकृतियोंका बन्च करता है वहाँ चतुंगुणस्थानवर्ती जीव तीर्थंकर, भनुष्यायु और देवायुके साथ उन 
९८ प्रकृतियोंका अनन्‍्ज करता हैं। तृत्रीयगुणस्थानवर्तों जोवमें तोथंकर, मनुष्यायु और देवायु इन प्रकृतियोका 
बन्ध इसलिए नहीं होता कि कर्मसिद्धान्तमे इस गुणस्थानमें उनके बन्धका निषेध किया गया है और चतुर्थे- 
गुणस्थानमें इसलिए उनका बन्ध होता है कि कर्मसिद्धान्तमे उसमें इन प्रकृतियोंके बंधका विधान किया गया 
है | तीथंकरप्रकृतिका बंध चतुथं गुगस्थानमें इसलिए होता है कि उसका बंध कर्म॑सिद्धान्तके अनुसार निदचय 
सम्यर्दृष्टि जोबके ही होता है । 


पंचम गुणस्थानवर्ली जीवमें अप्रत्याश्यानावरणकर्मके क्षयोपशमके साथ प्रत्यात्यानावरणकर्मका उदय 
रहता है, अत वहाँ उस उदयमें नोकमॉके सहयोगसे होनेवाली जीवफी क्रियावतीशक्तिकी परिणतित्वस्य 
एकदेश अविरति ही बन्धका कारण होती है । 


घणष्ठ गुणस्थानवर्ती जीवमें अप्रत्या्यानावरण और ्रत्याख्यानावरण दोनों कर्मोंके क्षयोपशमके सांथ 
संज्यलन कषायका तीब्रोदय रहता है। अतः उस उदयमे नोकर्मोंफे सहयोगसे जीवकी क्रियावतीशक्तिकां 
प्रमादरूप परिणाम ही बन्धका कारण होता है । 


सप्तम गुणस्थानसे लेकर वशम गुणस्थान तकके जोवोपे संज्वलनकषायका उत्तरोत्तर मन्द, मन्दतर 
और भन्दतमरूपसे उदय रहता है और उस उदयमें नोकमोंके सहयोगसे अव्यक्तरूपमें जोवकी क्रियावतीशक्ति- 
का जो परिणाम होता है वही वहाँ बंधका कारण होता है । 

इस प्रकार प्रथम गुणस्थानसे लेकरके बष्ठ गुणस्थानतक होनेवाछा यथायोग्य मिथ्यात्वरूप, अविरति- 
रूप, एकदेश अविरतिरूप और महाव्रतोंमे प्रवुत्तिर्प जोवकी क्रियावतीशक्तिका जो व्यक्तरूपमें परिणमन होता 
है वह परिणमन कर्मोंके प्रकृति, प्रदेश, स्थिति और अनुभागरूप चारों बंधोंका कारण होता है । तथा सप्तम 
गुणस्थानसे लेकर दशम गृणस्थानतकके जीवोंमें जीवको क्रियावतीशक्तिका जो अव्यक्तस्पमें परिणमन होता है 
वह भी कर्मोंके प्रकृति, प्रदेश, स्थिति और अनुभाग इन चारो श्रकारके बंधोका कारण होता है क्योंकि थे 
सभी परिणाम यथायोग्य उस-उस कषायके उदयमें होनेवाले जीवकी माववतीशक्तिके परिणमन राग-ह परूष 
कषायभावसे प्रभावित रहते हैं । १९वें, १२वें और १३वें गुणस्थानोंमें जीबकी क्रियावतीषाक्तिका योगरुप 
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परिणमत ही मात्र प्रकृतिबन्ध और प्रदेशबन्धका कारण होता है । यतः १४वें गुणस्थानमें योगका सवश्ा अभाव 
रहता है, जतः वहां उस जीवमें कर्मंबर्धका भी स्वंधा अभाव रहता है । 


इसके अतिरिक्‍त प्रथम गुणस्थानसे लेकर घध्ठ गृणस्थानतकके जीवोमे अ्यक्तरूपमें और सप्तम गुण- 
स्परामसे छेकर दशम गुणस्थानतकके जीवोंमें अव्यक्षरूपमें जीवकी क्रियावतीक्षवितका जो पुण्यकर्मंरूप व्यापार 
होता रहता है वह भी यथायोग्य उस-उस कथायके उदयमें होनेवाले जीक्की भाववतीशक्लिके परिणमन राग 
यथा हू धरूप कपायभावसे प्रभावित होनेसे जीवकी क्रियावतीशक्तिका परिणाम है व उसके आधारपर भी उत 
जोबोमें कमोंका प्रकृति, प्रदेश, स्थिति और अनुभागरूप चारों प्रकारका बन्ध होता है । 

यहाँ यह ध्यान रखना आवश्यक है कि जिस प्रकार ज्यवहारमिध्यादर्शन और व्यवहारमिथ्याज्ञान- 
को कमंबन्धका परम्परया कारण भाना गया है उस प्रकार ब्यवहारसम्यग्दर्शश और व्यवहारसम्यस्थानको- 
कमंबन्धका साक्षात्‌ या परम्परया कारण नहीं माना जा सकता है, वयोकि व्यवहारसम्यग्दर्शन और व्यवहार- 
सम्यरक्षान क्ंबन्धके कारण न होकर उसके अभावके ही कारण होते है । अतएव चतुर्थ गुणस्थानमें मात्र 
अविरति ही कमंबन्धका कारण होती है व पंचम गुणस्थानमें मात्र एकदेश अविरति ही कर्मबन्घका कारण 
अं तथा पष्ठ गुणस्थानमें मात्र महात्॒तोंमें प्रवृत्तिर्पता ही कर्ंबन्धका कारण होती है । 

र्षंः 


प्रथमगुणस्थानवर्ती जीव इसलिए अज्ञानी है कि उसके मिथ्यात्वकमंका उदय रहता है और तृतीय 
गुणस्थानवर्ती जीव इसलिए अज्ञानी है कि उसके सम्यग्मिध्यात्वकमंका उदय रहता है । यद्यपि द्वितीय गुण- 
स्थानवर्ती जोवमें दर्शनमोहनीयकर्मकी प्रकृतियोका उपशम रहता है, परन्तु वह जीव अनन्तानुबन्धी कर्मके 
उदयमें आसबितवदा संकल्पीपाप भी करता रहता है। इसलिए उसे ज्ञानी नही कहा जा सकता है, उसे भी 
आगममें अशानी ही कहा गया है। समयसार गाथा ७२ की आत्मख्यातिटीकामे स्पष्ट लिखा है कि जो जोव 
भेदशानी होकर भी आखवोमे प्रवृत्त रहता है उसे भेदवविशञानी नहीं कहा जा सकता है और यही कारण है कि 
जीवको निश्चयसम्यग्द्ष्टि बनमेके लिए दर्शनमोहनीयकर्मके उपशम या क्षयके साथ अनन्तानुबन्धीकर्मके उपशम 
या क्षयकों भी कारण साता गया है। फलत. चतुथंगुणस्थानमे जीवक्गो होनेवाले कर्मबन्धमें मात्र अविरति 
ही कारण होती हैँ, पंचमगुणस्थानमें जीवकों होनेवाले कमंबन्धमे मात्र एकदेश अविरति ही कारण होती है 
और षष्ठ गुणस्थानमें जोवको होनेवाले कमंबन्धमे मात्र महात्रतोंमें प्रवत्तित्पता ही बन्धका कारण होती है, 
क्योंकि जबतक जीव अज्ञानधारामे वर्तमान रहता है तबतक ही उस जीवके कर्मबन्धमे व्यवहारमिध्यादर्शन 
और व्यवहारमिध्याजश्ञानकों कारण भाना गया है और जब जीव ज्ञानी हो जाता है अर्थात्‌ निदरचयसम्य्दृष्टि 
हो जाता है तो केवल अविरतिरूप या एकदेश अविरतिरूप या भहावतोंमे प्रवत्तिकष क्मघारा ही जीवके 
कर्मजन्धमें कारण होती है। इसी तरह सप्तम गुणस्थामसे छेकर दशम गुणस्थानतकके जीवोंके जो कमंबन्ध 
होता है वह भी कर्मंधाराके आधारपर हो होता है, इसलिए सप्तम गुणस्थानसे दशम गुणस्थानतक जीवोंमें 
ज्ञानघाराके साथ कर्मबन्ध्रमें कारणभत कमंघाराका सदुभाव स्वीकार किया गया हैं। इस विवेचनसे यह भी 
स्पष्ट है कि प्रथम गुणस्थानसे तृतोय गुणस्थानतकके जोवोंमे अज्ञानधारापुवंक कमंधारा बन्धकी कारण होती 
है 4 चतुर्थ गुणस्थानसे बष्ठ गुणस्थानतकके जोबोंमें व्यक्तसूपसे व सप्तम गृणस्थानसे छेकर दशम गुणस्थान- 
सकके जीयोंमे अव्यक्तरूपसे मात्र क्रियाधारा ही यथायोग्य राग-ह परूप कषाय भावोंसे प्रभावित होती हुई 
कर्मबन्धका कारण होती है । हत्यछम्‌ । 

छः 


गोतन्रकर्मके विषयमें मेरा चिन्तन 


८ अगस्त सन्‌ १९५७ के जैनसंदेशामें श्रीब्रहंचारी पं० रतनचंदजी सहारनपुर द्वारा परिचाल्ति 
“शंका-समाधान” प्रकरणमे निम्न प्रकार शंका और उसका समाधान किया गया था । 


“/ शांका (--नीच-उच्चगोत्र जन्मसे है या कर्मसे ? क्‍या बौद्धधमंमें दीक्षित शूद्र ५० साल पर्चालू 
उच्चगोत्री न माने जायेंगे ? अश्नत रहते हुए भी क्या थोत्त बदल सकता है ? 


समाधान--बद्खण्डागम पुस्तक १३, पृष्ठ २८८ पर उच्चगोत्रके कार्यके विषयमें यह शंका उठाई गयी 
है कि उच्चगोत्रका कार्य राज्यादि संपदाकी प्राप्ति, महाक्वतों, अणुव्रतों तथा सम्यग्दर्शनकी भ्राष्ति, दंक्ष्याकु कुछ 
आदियमें उत्पत्ति नही है क्योंकि इनसे अन्यत्र जीवमें भी उज्चगोत्रका उदय पाया जाता हैं। इसलिये उच्चगोत्र 
निष्फल हैं, उसमे कमंपना भी घटित नहीं होता ? ॥॒ 

इसका समाघान करते हुए श्री वीरसेन स्वामीने लिखा है (१) उच्चगोत्र न मालनेसे जिन वच्चल 
(आगम) से विरोध आता है, (२) केवलज्ञानद्वारा विधय किये गये सभी अर्थोमे छश्स्योंके शान प्रवृत्त भी 
नही होते है । यदि छश्मस्थोको कोई अर्थ उपलब्ध नहीं होते हैं तो इससे जिनवचनोकों अप्रमाण नहीं कहा 
जा सकता । (३) गोत्रकर्म निष्फल है, यह बात भी नही है क्योंकि जिनका दीक्षायोग्य साधु आषार है, साधु 
आचार वालोंके साथ जिन्होंने संबन्ध स्थापित किया है तथा जो आये इसप्रकारके ज्ञान और वचन 
व्यवहारके निमित्त है--उन पुरुषोकी परम्पराकों उच्चगोत्र कहा जाता है तथा उनमे उत्पत्तिका कारणभूत कम 
भी उच्चगोत्र है । 

घट्खण्डागमकी ध्रवलछाटीकाके इस कथनसे यह बात स्पष्ट है कि हमको उच्चगोन्रके विषयमें विशेष 
जानकारी नही है। इसपर भो जन्मसे उच्चगोत्र कहा हैं तथा कहीपर कमंसे भी । जैन चक्रवर्तीके संबंधी 
स्लेचछखण्डी जो चक्रवर्तके साथ आयंखण्डमे आकर दीक्षित हो गये थे वें कमंसे उच्चगोत्र वाले है। बौद्धधर्ममें 
दीक्षित शूद्र ५० साल पद्चात्‌ उच्चगोत्री नही हो सकता । अब्रत रहते हुए गोन्र-परिवर्तन नहीं हो सकता, 
ऐसा समझमे आता है ।” 

मैंने जो शंका-समाधानका यह अवतरण य्रहाँपर दिया है, उसंका कोरण यह है कि पाठक प्रत्येक 
बांतको ठोक तरहसे समझ सकें। मेरा सामान्यरूपसे रुपाल यह हैं कि विद्वान वस्तुतत्त्वके निर्णयमे आगमकी 
अपेक्षा तकंसे काम लें और उसका आगमके साथ केवल आवध्यक समन्वय मात्रका ध्यान रखें, तो संस्कृति 
सबंधी बहुत-सी गुत्यियाँ अनायास सुलक्ष जावेंगी, इस तरह विद्वान्‌ संस्कृति और समाजके महान्‌ उपकारक 
सिद्ध होंगे । 

कमंसंभंधी गुत्थी भी बडी जटिल हैँ। उसके एक अंदा गोत्रके विषयमे यहाँंपर विचार किया जा रहा है। 
समयानुसार अन्तराय आदि दूसरे अंशोपर भी विचार किया जायगा। 

गोत्रकमंपर विचार करनेसे पहले मैं पाठकोको एक बात सुझाना चाहता हूँ कि फल देनेमे कर्मके लिये 
नोकरमम सहायता प्रदान करता हैं। आगममे भी नोकमंकी कर्मका सहायक कम माना गया है, इसका अभिप्राय यही 
है कि कर्म जीवको अपना फल देनेमें नोकमंके साहाय्यकी अपेक्षा रखता है । 

यह बात इननी स्पष्ट होते हुए भी आधुनिक और बहुतसे भुतकालीन विद्वानोने इस सिद्धान्तको 
मान्यता दे रक्ती है कि कम और नोकमंमे भी कार्य-कारणभाव है अर्थात्‌ जीवको कमंफल भोगनेमें नोकमंका 
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समागम भी कमंसे ही प्राप्त होता है । जैसे--साता और असाता वेदनीय कर्मोंका कार्य जीवकों क्रमहा: साता 
और असाताका अनुभव कराता है । लेकिन विद्वान मानते है कि साता और असातारूप अनुभवनके अनुकूल 
साधनोको जुटाना भी क्रमदाः साता और असाता वेदनीय कर्मोंका ही कार्य है । 

यहाँपर हमें (बिढानोको) कम-से-कम यह तो सोचना चाहिये कि जब साता और असाता बेदनीय कर्म 
जीवको अपना फल सहायक साघनोंके अभावमें नहीं दे सकते हैं तो फ़िर सहायक साधनोको जुठाना साता 
और असाता वेदनीय कर्मोंका कार्य कैसे माना जा सकता है ? कारण कि सहायक साधनोकों जुटाना कैमंका 
फल मान लेनेसे उक्त भमान्यताके अनुसार उसमें भी सहायक साधनोंके समागमकी आवश्यकता उत्पन्न हो 
जायगी, इस तरह साता और असाता वेदनीय कर्मोंके कार्यमे अनवस्थिति दोषका प्रसंग उपस्थित हो जायगा। 
इसलिये यही मानना उचित है कि सहायक साधनोंको जुटाना साता और असातला वेदनीय कर्मोंका कार्य नहीं 
है, बल्कि स्वपुरुषायं या परपुरुषा्थस अथवा अस्य प्रकारसे अनायास हो जोवकों जब साता-सामग्री या असाता 
सामग्री प्राप्त हो जाती है, तब साता और असाता वेदनीय कर्म जीवकों अपना फल साता और असाताके 
रूपमें देने छगते हैं । बस ! यही बात उच्चमोत्र और नीचगोत्र कर्मोके विषयमे भी समझना वाहिये | 


तात्पर्य यह है कि उच्चमोत्र और नीचभोत्र कर्मोंका कार्य जीवमें क्रमश उच्चता और नीचताका 
ब्यवहार कराना है । परन्तु उच्चगोत्र कर्म जीवमे उच्चताका व्यवहार करानेके लिये उसके (जीवके) उच्चकुलमे 
पैदा होने अथवा उसकी ( जीवकी ) उच्च आचाररूप प्रवृत्ति होने रूप सहायक साघनोकी अपेक्षा रखता है । 
इसी प्रकार नोचगोत्रकर्म जीवमें नीचताका व्यवहार करानेके लिये उसके ( जीवके ) नीचकुलमें पैदा होने 
अथवा उसकी ( जीवकी ) नीच आचाररूप प्रवृत्ति होने रूप सहायक साघनोकी अपेक्षा रखता है, इसप्रकार 
जीवका उच्चकुलमें पैदा होना अथवा उसकी उच्च-आचाररूप प्रवृत्ति होना उच्चगोत्रकंका तथा जीवका 
नीच कुलमें पैदा होना अथवा उसकी नीच आचारखूप प्रवृत्ति होता नीचगोत्रक्ंका कार्य कदापि नहीं माना 
जा सकता है । अन्यथा पूर्वोक्त प्रकारसे अनवस्थिति दोषका प्रसंग साता और असाता वेदनीय कर्मोंकी तरह 
यहाँपर भी उपस्थित हो जायगा। 

इससे यह सिद्ध हो जाता है कि जीवका उच्च या नीच कुलमे पैदा होना अथवा उसकी उच्च या नीच 
आचारणब्प प्रवृत्ति होना उच्च और नीचगोत्र कर्मोंका कायं नहीं है बल्कि कोई जीव जब उच्चकुछमें पैदा 
होता है अथवा उच्च आघार>»्प प्रवृत्ति करने रूगता है तो इनकी सहायतासे उच्चगोत्रकर्म उस जीवमे 
उच्चताका व्यवहार कराने लगता है । इसी तरह जब कोई जोब नीचकुलमे पैदा हो जाता है अथवा नीच 
आचार-रूप प्रवृत्ति करने लगता है तब इनकी सहायतासे नीचगोत्रकम उस जीवमे नीचताका व्यवहार कराने 
छगता है | 

जीवका उच्चकुलमें पैदा होता अथवा उसकी उच्च आधाररूप प्रवृत्ति होना उच्चगोत्र कमंके और 
जीवका तीचकुलमें पैदा होता अथवा उसकी नी थ आधारखूप प्रवृत्ति होता नीचगोत्रकर्मके नोकर्म (सहायक 
कर्म ) होनेके कारण ही छोक जीवमे उंच्चता और नीचताका व्यवहार जन्मना और कर्मणा दोनों प्रकारसे किया 
करता है | परन्तु जैन संस्कृति जन्मसे उज्ज-नीच व्यवहारको महत्त्व नही देती हैं। बहु तो जीवकी उच्च और 
नीच आच्षारखूप प्रवृत्तियोंस ही उसमे (जीवमें) उच्च और नीच ध्यवहारकी हामी है। यही कारण है कि जैन 
संस्कृतिमें गोश्र-परिव्तंनका सिद्धान्त स्वीकार किया गया है और यह बात इसलिये असंगत नहीं मानी जा 
सकती है कि कन्या जब विवाहित हो जाती है, तो उसका पितृगोत्रसे संबंध विश्छेद होकर पतिगोत्र से संबन्ध 
स्थापित हो जाता हैँ। 
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जैन संस्कृतिमें जीवकी उत्य-नीच आधार-प्रवुत्तियोंके आधारपर ही उसमें (जीवों) उच्च-नीज 
व्यवहार माननेका मुस्य कारण यह है कि वहाँपर (जैन संस्कृतिमें) उच्च और नीच सभी प्रकारके शुलोंकी 
व्यवस्था मी उस-उस प्रकारके उच्च और नीच आचारके आधारपर ही स्वीकार की गयी है । जैसे--अमारके 
कुलमें उन्पन्त होनेवाला व्यक्तित चमार तो कहलाता है परन्तु वह कुल, जो भरमार कहलाता है, उसका मूलकारण 
यही है कि उस कुलमें चमडेका कार्य किया जाता है। इसीप्रकार ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैद्य जोर शादर वर्षों तथा 
सुनार, लुहार, बढई, कुम्हार आदि जातियों (जो कुलके हो नामान्तर हैं) के सामकरण भी मनुष्योंके उस- 
उस प्रकारके आचारके आधारपर ही स्वीकार किये गये है। लोकस उक्त सभी प्रकारके आचारोंमेंसे 
जिस-जिस आचारको उच्च माना गया है उसके आधघारपर उस कुरूकों उच्च और जिस-जिस आचारको नीच 
माना गया है उसके आधारपर उस-उस कुझकों नीच मान लिया गया है। 

यहा पि देशविशेष, प्रान्तविशेष, व्यक्तिविधोष आदि दूसरे विविधप्रकारके आधारोंपर भो जातियोंका 
निर्माण हुआ है । परन्तु जीवोंकी उच्चता और नोचताके व्यवहारमें इसका कुछ भी उपयोग नही होता । इसी 
प्रकार जैन, बौद्ध, वेष्णन, आयंसमाज, मुसलमान, ईसाई आदि जातियोंका निर्माण उस-उस संस्कृतिकी 
माग्यताके आधारपर हुआ है । केकिन इनको भी जीवोंकी उच्चता और नोजताका थोतक नहीं माना जा 
सकता हैं । 

प्रायः लोगोंका ल्याल है कि धर्माचरण उच्चताका और अधर्माचरण नीभताका व्यवहार करानेमें 
फारण है परन्तु उनकी बह धारणा बिल्कुल गलत है, कारण कि लोकव्यवहारमें यह भी देखा जाता है कि 
अधर्माचरण करनेवाला ब्राह्मण उच्चगोत्री माना जाता है ओर धर्माचरण करनेवाला छूद्र नीचगोन्री ही माना 
जाता है । जैन संस्कृतिमे भी भिध्यादृष्टि जोबोंकों भी उच्चगौन्री और देशविरत (पंचम गुणस्थानवर्ती) जीवोंको 
भी नीचगोन्री स्वीकर किया गया है | 

इस तरह यह बात बिल्कुल स्पष्ट हो जातो है कि प्रत्येक जीवके कुलपरंपरागत जीवन-संरक्षणके 
लिये किये जानेवाले प्रयत्नोंकी उच्चता और नीचताके आधारपर ही उनमें उभ्चता और नीचताका ब्यवहार 
करना उचित है । 


“संतानकमेणागयजीवायरणस्स गोदमिदि सण्णा | 
उच्च॑ णोचं चरणं उच्च णीच॑ हुवे गोद ॥”--(गोम्मटसारकमंकाण्ड) | 


यह गाथा भी हमें यही उपदेश देती है कि जीवों द्वारा अपने जोबनसंरक्षण (जीविका)के लिये अपनाया 
गया जो कुलपरम्परागत पेशा है वही गोत्र है। वह गोत्र (पैशा) उच्च और नोच दो प्रकारका है 

गाथामें गोत्रसम्बन्धी यह वर्णन वास्तवमें भनुष्यजातिको रूक्ष्यमें रखकर किया गया है। फिर भी 
इतना तो निश्चित समझना चाहिये कि गाथाके 'जीवाचरण” दाब्दका अर्थ जीविका (जोववृत्ति) हो है। इस 
तरह नारकजातिके जोयोंमें या तो जीवनवृत्तिका सर्वधा अभाव है अथवा उनको जीववृत्ति कष्टमय है, इस 
तरह नारकियोंकी जीवनवृत्तिमें नीचताका व्यवहार उपयुक्त होनेके कारण सभी नारकी जीव नीचगोत्री भाने 
गये हैं। तियंग्गतिके जीवोंकी जीवनवृत्ति क्रूरता और दीनताको लिये हुए कष्टमय होनेके कारण नीच है, 
अतः सभी तियंच भी नीचगोत्ी माने गये हैं। देवोंकी वृत्तिको सात्विकदृतति कहा जा सकता है, अतः सभी देव 
उच्चगोत्री मान छिये गये है । मानववर्गको चार भागोंमें विभकत किया गया है। उनमेंसे अभ्राह्मणोंकी वृत्तिको 
सात्विक तथा क्षत्रियों और वैक्योंकी वृज्तिको राजस माना गया है। ये दोनों प्रकारकी वृत्तियाँ लोकमें उच्च 
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भाभी बनी हैं । अतः ब्राह्मण, क्षत्रिव और वैद्य वर्णके सभी मनुष्य उच्चग्रोत्रो माने गये हैं । झुद्रोंकी वूलि 
दीनवृत्ति होतेके कारण वामसवृत्ति है। लोकमें तामसवृत्ति नीचवृतक्ति कही जाती है, अतः सभी छोद्र नोचगोती 
भाने गये हैं । इनके अतिरिक्त स्लेज्छव॒त्तिकों अपनानेवाले भी मनुष्य होते है । म्लेण्छव॒त्ति भी चेंकि क्र खत्ति 
होमेके कारण तामसवृत्ति मातों गयी है, अतः म्लेब्छमानव भी नीचगोजी माने गये हैं। भोगभूमिके तियंत्र- 
दीनबूत्तिके कारण नीचगोत्री और भोगभ्मिके मनुध्य सात्विकवृश्तिके कारण उच्यगोत्री साने गये है । इस 
हरह मानवजातिमें उच्च और नीच दोनों गोजवाले जीवोका अस्तित्व स्वीकार किया गया है। 

जो मनुष्य अपने गहँस्थ्य जीअनकों लाँधकर साधुमागंको अपना लेते हैं उनकी वृ्ि जैन संस्कृतिके 
अनुसार साल्विक हो जाती है। अतः साधुओंकी श्रेणीमे पहुँचा हुआ नीचगोशन्री मनुष्य भी उस हालतमें 
उच्चगोत्री हो जाता हैं। इस तरह श्ूद्रको नीचगोन्नी होनेके कारण दीक्षा लेनेका जो निषेध किया जाता है, 
वह उचित नहीं है बल्कि यही मालसा उचित है कि यदि कोई श॒द्र कदाचित्‌ अपने गाहँस्‍थ्य जीवनको लाँधकर 
साधुजीवनमें प्रवेश कर जाये, तो उसका नीचगोन्न बदलकर उच्चगोत्र हो जायगा । कारण कि साधुजीवनमें 
प्रवेश पानेसे उसकी गाहँस्‍्थ्यजीवन सम्बन्धी शूद्रकुलब॒त्ति समाप्त होकर साधुजीवन सम्बन्धी सात्विकवृत्ति हो 
जावेगी । ग्रदि कहा जाबे कि कप्र-से-कम अस्पृष्य शूद्रकों तो दीक्षा लेनेका निषेध होना ही चाहिये, तो मैं 
कहूँगा कि शूद्रोंमें अस्पृष्यता और स्पृध्यताका भेद ब्राह्मण (वैदिक) संस्क्रृतिकी ही देन है । जैन मंस्कृतिमे अस्पू- 
इस ताको कोई स्थान प्राप्त नही है । 

कपरके कथनसे यश पि यह बात सिद्ध होतो हैं कि शूद्र बौद्ध संस्कृतिमे दीक्षित होनेपर ५० वर्ष बाद 
भी उच्चगोत्री नहीं हो सकता है, कारण कि कोई भी संस्कृति गोश्रपरिवर्तनमे कारण नही होती हैं । परन्तु 
संस्कृति बदले या न बदले, फिर भो यदि कौलिक आचार (जीवनवुत्ति) बदल जाता है तो किसी भी समय 
हा (नीचगोत्री) उच्चगोत्री और उच्चगोत्री नीचगोत्री हो जायगा । इससे इस बातका भी निषेष हो जाता है 
कि अन्नत रहते हुए गमोत्रपरिवर्तत नही हो सकता है। कारण कि धर्म उच्चगोतन्रका और अधमं तोचगोत्रका 
कारण नहीं है। साधजीवनकों जो गोत्रपरिवत॑नमें कारण माना है वह ध्ाभिक वृद्धिके कारण नहीं, बल्कि 
जीवनवृत्ति बदल जानेके कारण ही वहाँ गोत्रपरिवतंत माना गया है । 

उक्त विषसको कर्म सिद्धान्तकी दृष्ठिसि भी स्पष्ट कर देना में उचित समझता हूँ--आयुकर्मकी सब 
प्रक् क्षियोंकी छोड़कर होष साताबेदनीय और असाताबेदनीय, उच्चगोन्र और नीचगोत्र तथा चारों गति आदि 
परस्पर विरोधी जितनी कर्म प्रकृतियाँ है उन सबकी प्रत्येक जीवमे अपनी-अपनी सीमा तक एक साथ सत्ता 
स्वीकार को मयी है| इन प्रकृतियोंके बन्धके विषयमें ऐसा कोई नियम नहीं है कि नीचगोन्नी उच्चगोत्रका 
और उच्चगोत्री नीचगोत्रका बन्ध नहीं करता है बल्कि यहाँ तक संभव है कि कोई जीव प्रथम क्षणमे यदि 
नीचगोन्रका बन्ध कर रहा हो तो वही जीव द्वितीय क्षणमे उच्चशोत्रका भी बन्ध कर सकता है। यही बात 
उनत साता और असाता वेदनीय तथा चारों गति आधि सभी रस्पर विरोधी प्रकृतियोंमें भी लागू होती है । 
इन सब प्रकृतियोंकी अन्तरालरहित निषेक रचना अपने-अपने अबाघाकालकों छोड़कर स्थितिके अनुसार 
बच्धके साथ हो हो जाया करती है। इससे यह निष्कर्ष निकलता है कि जहाँ तक संभव है वहाँ तक एक भी 
क्षण ऐसा परिलक्षित नहीं होता, जिस क्षणमें परस्पर विरोधी उक्त कम्ंग्रकृतियोंके निधेकोंकी सत्ता न पायी 
जाती हो । प्रत्येक कर्मप्रक्ृतिके प्रत्येक निषेकका अपने-अपने समयमें खिरनेका नियम है । इस तरह जिस क्षणमे 
उच्चंगोत्रका निषेक छिरता है उसी क्षणमें उसका विरोधी नोचगोत्रका निषेक भ्रों खिरता है। यह खिरना 
तीन प्रकारसे संभव हु--संक्रमण होकर, फल देकर और फल न देकर । संक्रमणका अर्थ यह है कि उच्चगोतर- 
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का निरयेक कमी-कर्ी नीअयोत्रका निषेक सनकर खिरता हैं ओर हसी तरह नीअगोजका निषेक कभी-कभी 
उच्चगोत्रका निषेक बनकर खिरता हैं। फल देकर और फल नहीं देकर खिरनेका अर्थ यह है कि यदि 
ख़िरते समय उच्चगोत्रके लियेकको नोकमंकी सहायता प्राप्त हो जाती है तो उच्चगोत्र॒का निषेक तो फछ देकर 
खिरता है और उस समय नीचगोशका निषेक बिना फल दिये हो ख़िर जाता है। इसी तरह यदि खिरते 
समय नीचगोत्रके निषेककों नोकमंकी सहायता प्राप्त हो जाती है तो नोचगोत्रका लिपेक शो फू देकर 
जिरता है और उच्चगोत्रका निषेक बिना फल दिये हो खिर जाता है । यही व्यवस्था साता और अवाता 
आंदि परस्पर विरोधी सभी क्मंप्रकृतियोंके नि्ष कोंके खिरनेमें लागू होती है । 

फर्मसिद्धान्शके इस विवेधनसे यह सिष्कर्ष निकछता है कि जीवफो एक ही भव जिस प्रकार अपने- 
अपने अनुकूल मोकमंकी सहायतासे कभी सातावेदबीय और कभी असातावेबनीय कम अपना फछ वेते रहते हैँ । 
इसी प्रकार जीवको एक ही भवमें अपने-अपने अनुकूल नोकमंकी सहायतासे कभी उच्चशोत्र और कमी नीच- 
गोत्र कर्म भी अपना-अपना फल दे सकते हैं । चूंकि नारकी, तियंत्र, देव इन तीनों गतियोंमें तथा भोगमूमिमें 
कहीं उच्षयगोत्रका और कही तलीचगोजका हो नोकर्म नियमसे रहता है, अतः नारकियों, ति्य॑चों, देवों और 
भोगभूमिके तिय॑चों तथा मनुष्योंका गोत्रपरिवर्तन नहीं होता है। परन्तु कमंभृमिज मनुष्योंके जीवनमें पूर्वोक्त 
प्रकार जीवनवृत्ति बदलनेकी संभावनाके आधारपर उच्चचगोत्र और सीचगोतर दोनोंके नोकमंमें परिवर्ततकी 
संभावना बनी रहती है, अतः कर्मभूमिज मलुष्योंके गोत्रपरिबतंन स्वीकार किया गया है । 





श्ट 


मुज्यमान आयुर्मे अपकर्षण ओर उत्कर्षण 


कहीं विद्वांनौकां ऐसा मत है कि मुज्यमांत किसी भी जायुमें उत्कर्षंणकरण नहीं होता, अपक्र्षंणकरण 
भी भुज्येभान तियंगावु और भनुष्यायुमें ही हो लकता है, कारण इन दोनोंकी उदीरणा संभव है । भुज्यमान 
दैवायु और नंरंकाययु अनपवर्त्य होनेके कारण उदीरणारहित है. इसलिये इनमें अपकर्षणकरण भी नहीं होती 
है । आयुकर्ममे यदि उत्केषेणं, अपकर्षणकरंण हों तो वे वध्यमाभमे ही होगे । 

वषध्यमान आयुमे उत्कर्षण, अपकर्षणकरण होते है, इसमें किसीका विधाद सही, लेकिन अभोतेक मेरा 
कैयॉल है कि भुज्यमान सम्पूर्ण आायुओनें भी उत्कर्वण, अपकर्षणकरण हो सकते हैं, इसका कारण यह है कि 
मुम्यमात्र तियंगावु ओर मनुष्यायुकी' उदीरणा तो सबंसम्भत है; भुज्यमान देवायु और सरकायुकी भी उदीरणा 
सिद्धान्तत्न्थोंमें बतराई है--- 

संकमणाकरणणा णवकरणा होति संव्य-आऊण्णं ॥ गाम्मट० कर्म ० गा० ४४९ । 

एक संक्रणणकरणकों छोड़कर जाकी के अन्न, उत्कर्षण, अपकर्षण उदी रणा, संत्य, उदय उपझास्त , 
निघत्ति और निकायना ये भवकरण संपूर्ण आयुओंमे होते हैं । 

किसी भी कसंकी उदीरणा उसके उदयकालमें ही होती है कारण उदीरणाका लक्षण निम्न प्रकार 
भाना गया है -- 

अण्णत्यठियस्सुदये सथुहणमुदीरणा हु अत्यि त॥ गो० कर्म० गा० ४३९५ । 
सं० टी०--उदयारवलिवाह्मस्थितस्थितिद्रव्यस्यापकर्षणबशादुदयावल्या निक्षेपणमुदी रणा खलु । 

उदयावलीके द्रव्यसे अधिक स्थितिवाले द्रव्यको अपकर्षणकरणके द्वारा उदयावलोमे डाल देना अर्थात्‌ 
उदयावलीप्रभाण उस द्रग्यकी स्थिति कर देनेका नाम उदोरणा है। उदयगतकमके वतमान समयसे लेकर 
आवली पयंन्त जितने समय हो उन सबके समृहको उदयावली कहां गया है। इससे यहु निष्कष निकला कि 
कमंकी उदीरणा उसके उदय हाऊरूतमे ही हो सकती हैं । 

परभव-आउगस्स च उदीरणा णत्थि णियमेण॥ --गो०करमम० गा० १५९। 
यह नियम स्पष्टरूपसे परभवकों (बध्यमान) आयुक्ती उदीरणाका निषेध कर रहा है । 
उदयाणमावलिहिा व्‌ उभयाण बाहिरम्मि खिवणट्ठ | लब्धिसार, गा० ६८ । 

अर्थात--उदयावलीमें उदयगत प्रकृतियोंका ही क्षेपण होता है। उदयावलीके बाहिर उदयगत भौर 
अनुदयगत दोनो तरहको प्रकृतियोका क्षेपण झेता है । 

इससे भी यही सिद्ध होता है कि जिस कमंका उदय होता है उसीका उदयावली-बाह्मद्रध्य उदयावलीमे 
दिया जा सकता है। इसलिये देवायु और नरक्तायुकी उदीरणा क्रमसे देवगति और नरकगतिमें होगी, अन्यत्र 
नही, अर्थात्‌ मुज्यमान देवायु और नरकायुकों ही उदोरणा हो सकती है, वध्यमान की नही । 

हंका--परभव-भआाउगस्स च उदौरणा णत्थि णियमेव | --गो० कमे० गा० ९१८ | 

स० टोका--परभवायुषों नियमेनोदीरणा नास्ति, उदयगतस्येवोपपादिकच रमात्तमदेहा- 
सख्येयवर्षायुम्योज्यत्र तत्समवात्‌ ॥ 

अर्थात्‌--परभवकी (वष्यमान) आयुकी निममसे उदीरणा नहीं होती, कारण कि देव, भारकी, 
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शरमोत्तमदेहके धारक तथा असंख्यात वर्षकी आयुवाके 'मनुष्य-लियंच्रोंकों छोड़कर भपकीके जीबोके उदमगत 
औएगी ही उदोरणा संभव है * इस कथनसे यह बात' निकलती है कि देवागयु ओर मरकाबुक्ो सदीरणा हो 
गहीं होती है तथा पुर्वंकबनले यह सिद्ध होता है कि देवायु और तरकायुकी भी उदीरजा होती है; इसलिये 
शास्त्रों हो पूर्वापर विरोध आता है ? ' 

' उत्तर--शस्त्रॉमें उदीरणा दो तरहकी बतलांवो है--एक तो अरंय सिभिससे 'मरण हो जातेको 
उद्दीरणा कहती हैं, दूसरी स्वतः आत्माकी क्रियाविशेषते उदयावली वाह्मप्रव्यको उदयोवलीमें डाल देगेकते 
उदीरणा कहते है। ऐसी उदीरणा देवागु और नरकायुकी भी होत्ती है, उदी रणामरण नहीं हीता । आचांवे- 
कल्प ५७ टोडरमलजी इस हॉकाका सिरास इस प्रंकार करते हैं--बहुरि उदोरणाशब्दकों अंधे जहाँ 
देवादिकके उदोरणा न कही तहाँ तो अन्य निर्मित्ततें मरण होय ताका मात्र उदीरणा है। अर दश' करणनिके 
कथनविें उदीरणाकरण देवायुके भी कहा, तहाँ ऊपरके निषेनात्रिके पब्यकों उदमावक्की विधें दीजिये, ताका 
नाम. उवीरणा है --थोक्ष० प्रकाश, पुरतकाकरार, पृ०-४२१ । 

इस प्रकार शास्त्रफे दोनों प्रकारके कथनोंको आपेक्तिक कथन स्वीकार करनेसे पूर्वापर-विरेधकों शंका 
नहीं रहती है । 


कर्मोंकी उदीरणा अपकर्षणपृर्वक ही होतो है । जबतक क्मके द्रब्यको स्थितिका अपकर्षण नही 
होगा तबतक उस द्रव्यका उदयावलीमें प्रक्षेप नहीं हो सकता है, कारण कि उदयावलीमे प्रक्षेपषका मतलब ही यह्‌ 
हैं कि जो कर्मंद्रव्य अधिक समयमें उदय आने योग्य था वहु अब उदयावलीमे ही उदय बाकर नष्ट हो 
जायगा । इसी अभिप्रायसे कमंकाण्डकी संस्कृत टीकाकारने उदोरणाके रक्षणमें “अपकर्षणवशात्‌” यह पद 
दिया है । है 

इस कथनसे भुज्यमान देवायु और नरकायुमें अपकर्षणकरण होता है, यह बात सिद्ध हो जाती है। 

“हाणी ओक्कट्रण णाम”, “उक्कट्टर्ण हवे बडुढो” ॥ गो० कमं० गा० ४३८ । 

स० टो०--स्थित्यनुभागयोहानिरपकर्षणसू, स्थित्यनुभागयोवृ'द्विधर त्कषंणस ॥ 

कर्सोंकी स्थिति और अनुभासको घठा देना अपकर्षण है और बढ़ा देना उत्कर्णण है । शुभ प्रकृतियोंके 
स्थिति और अनुभागमे कमी संक्‍्लेशपरिणामोंस होती है भोर वृद्धि विशुद्ध परिणामोसे छोतों है अवगुभ 
प्रकृतियोंकी स्थिति और अनुभागमे हानि विद्युद्ध परिणामोंसे होती है भौर बुद्धि संक्लेशाप्रिणामोसे होती है । 
देवायु शुभभ्रकृति हैं, इसलिये उसके स्थिति और अनुभागमे कमी संक्केशपरिणामोंसे होगी और .बूद्धि विशुद्ध 
परिणामोसे होगी । इसका तास्पय॑ यहू हुआ कि जब देदोंके संद लेता होनेसे देवायुका क्पकर्षण ड्ो सकता है 
तो बिद्युद्धता होनेसे देवायुका उत्कर्णण होना भो न्‍्यायसंगत है । इसोप्रकार नरकायु अशुभ प्रकृति: है, 
उसके स्थिति और अनुभागमें कभी किशुद्ध परिणामोंस्रे होगी और बृद्धि सेक्क्ेश परिणामोंसे होगी; 
तात्पयं यह हुआ कि जब नारकियोके विशुड़ता होनेसे त्रकायुका अपकर्शण हो सकता है तो. संक्रकेशसता होनेसे 
मरकायुका उत्कर्णण होना भो न्यायसंगत है । इस प्रकार भुज्यमान देवातु और नर्‌कायुसें भी अपकर्षण और 
उत्कर्णण सिद्ध होते है। इसी प्रकार भुज्यमान तियंधायु और मनुष्यायुमे भी अपकर्णणकरणको तरह उत्कर्णण 
करण स्वीकार करना चाहिये । 


हैंका--किसी भी कमंप्रकृतिका उत्कर्णण उसकी बन्धव्युक्छित्तिके पहिले तक ही होता है.। 


(४० : शरलाली-बरकपुत्र ५० बंधीधर व्याकरणाचाय अभिनन्‍्यत-प्रत्य॑ 


बंधुनकट्ूणकरणं सग-सग बंन्धोत्ति शिममेज |४४०।॥कर्म॑न| 

इंससे यह मिप्कर्ण निकला कि आत्माकी जो अवस्था जिस कम प्रकृतिके अन्प्मे कारण पढ़ती हैं उसी 
अवल्वाब्रें उस प्रकृतिका उत्कर्णण हो सकता है। वर्तमान भवमें उत्तर भवकी आयुका ही बन्‍्ग होता है--- 
बर्समान (भुज्यमात) का नहीं । इसलिये भु ज्यमान आयुका उत्कर्णण भी नहीं हो सकता है ? 


उत्तर--अस्पव्युच्छित्तिके पहिले-पहिले ही उत्कर्णण होता है, यह कथन उत्कर्णणकी मर्यादाको बल- 
कतार है अर्थात्‌ जहाँतक जिस प्रकृतिका बंध हो सकता है वहींतक उस प्रकृतिका उत्कर्षण होगा, आगे 
यहीं । इसका यह आशय नहीं कि आल्माकी जो अवस्था कमंप्रकृतिके बनने कारण है उसी अवरथामें उस 
प्रकृतिका उत्कर्षण हो सकता है, अन्यत्र नहों। यदि ऐसा माना जाय, सो उत्कर्षणकरणको भयोददागुणस्थान 
तक भानना असंगत ठहूरेगा । 


छत्य सजोगित्ति तदो ॥कमे० गा० ४४२। 

संयोगीपयंस्त उत्कषण, अपकर्षण, उदय, उदीरणा, बन्ध और सरव ये ६ करण होते हैं। लेकिन 
स्थिति-अनुभागकी वुद्धिको उत्क्षंणकरण माना ग्रया है, यहाँ आत्माकी कोई भी अवस्था किसी भी कर्मके 
स्थिति-अनुभागवस्धमें कारण नहीं, तब ऐसी हालूतमें उस कर्मके स्थिति और अनुभागका उत्कर्षण भी नही 
सकेगा । किन्तु जब उक्त वचनको उत्कष णको मर्यादा बतछानेवाला मान छेते हैँ तो कोई विरोध नहीं रहता, 
कारण कि त्रयोदशंगुणस्थानमें साताबेदनीयका प्रकृति-प्रदेशवन्ध होता हो है । इसलिये उसीका उत्कर्षण भी 
अयोदशगुणस्थानतक होगा, अन्यका नहीं, ऐसा संगत अर्थ निकल आता है ! 

उबत वचन भर्यादासूअक ही है । इसमें दूसरा प्रभाण यह है कि संक्रमणकरण को-«« 

संकम्ण करण॑ पुण सग-सग जादीण बंधोत्ति ॥ कमे० डड४॥। 

इस वचनके द्वारा अपनी-अपनी सजातीय प्रकृतिके बन्यपर्यन्‍्त बतला करके भी--- 

णवरि बिसेसं जाणे संकममवि होदि संतमोहम्मि ॥ 

मिच्छस्स यमिस्सस्स य सेसाणे णत्थि संकसर्ण ॥ कमै० ४४३ । 


इस बचलके द्वारा मिथ्यात्व और मिश्रप्रकृतिका संक्रमण ११वें गुणस्थान तक बतलाया है! इसलिये 
जिस प्रकार यह वचन संक्रमणके लिये यह नियम नहीं बना सकता कि अतत्माकी जिस अवस्थामें जिस करमंकी 
सजातीय प्रकृतियोंका बन्ध हो सकता है उसी अवस्थामें उस कर्मका संक्रमण होगा, दूसरी अवस्थामें नहीं, 
इसी प्रकार उक्त वचन उत्कर्षणके लिये भी ऐसा नियमसूचक नही है । 


' इस लेखका सारांश यह हुआ कि चारों भुज्यमान आयुओंकी छदीरणा हो सकती है और उदीरणा 
अपकर्षणपूर्षक ही होती है। इसलिये भारों मुज्यमान आयुओम अपकर्षण भी सिद्ध हो जाता है । शुभ भकृतियों- 
का अपकर्षण संबझेदा परिणामोसे और अशुभका विशुद्ध परिणामोत्षे होता है। जब भारों आयुओंके अ्पकर्षण- 
के योग्य शुभ-लशुभकी अपेक्षा संबलेश या विशुद्ध परिणाम चारों गतियोंमें पैदा हो सकते हैं तो उनके 
उत्कर्षणके योस्य उनले विपरोत परिणाम भी चारों गतियोंमें पैदा हो सकते हैं। इसलिये चारों भुज्ञभात 
आधयुओगे उत्क्षण भी सिद्ध हो जाता है । 


यह लेख मैंने अपनी शंकाकों दूर करनेके लिये लिखा है। इसलिये विद्ानोंसें निवेदन है कि यदि 
उनको मेरे ये विचार विपरीत माकछृम पडें, तो अपने विचार प्रमाणसहित अवश्य ही जैन वर्दानमें प्रकट करें, 
ताकि इस बातका निर्णय हो सके | 


क्या असंज्ञी जीवॉमें मनका सदभाव हे ? 


श्री डॉ० हीरालाल जैन एम० 7० नागपुरने अखिल भारतीय प्राज्य-विद्ञा सम्मेलनके १६वें अधि- 
वेशसके समय प्राकृत और जैनधर्म विभागमें जो निबस्ण पढा था उसका हिन्दी अनुवाद 'असंज्ञी जीवॉकी 
परंपरा' शीषकसे अमेकान्तपत्रके वर्ष १३ की संयुक्त किरण ४-५ और ७ में प्रकाशित हुआ है । 


डॉ० साहबके निबन्‍्धका सारांश यह है कि असंशी माने जाने वाले एकेन्द्रिय, ढीखिय, ज्रीन्द्रिय, 
आतुरिसक्यय और पंचेन्द्रिय तिर्य चोंके जब मति और श्रृत्त दोतों शानोंका सद्भाव जैन आगममें स्वीकार किया 
गया है तो निश्चित ही उन सभी जीवोंके मनका सद्भाव सिद्ध होता है कारण कि मति और श्रृत ये दोनों 
ही शान मतकी सहायताके बिना किसी सी जीवके सम्भव नहीं है । 


अमी तककी प्रचलित दि० आगमपरंपरा यह है कि जिन जीवोंके मनका सद्भाव पाया जाता है मे 
जीव सज्ञी ओर जिन जीवोंके मनका सद्भाव नहीं पाया जाता है ये जीव असंज्ी कहे जाते हैं । परन्तु 
डॉ० साहबते संज्ञी जीवोंके साथ असंशी जीवींका अन्तर दिखलानेके लिये अमनस्क हान्दका मनरहित अर्थ न 
करके ईबत्‌ मन वाला” अर्थ किया है । 

डॉ० साहबने अपने उक्त विचारोंकी पुष्टि आगमके कतिपय तद्धरणों और युक्तियों ढ़ारा को है । 


इन्द्रियजन्य सभी प्रकारके मतिज्ञानमें सनकी सहायता अनिवार्य है--यह वित्ञार न तो आज तक 
मेरे मनमें उठा और न अब भी मैं इस बातको माननेके लिये तैयार हूँ | पर॑तु समूचे जैन आगममें असंशी ओवोके 
श्रुतज्ञानकी सत्ता स्वीकार करनेसे मेरे मनमें यह विचार सतत उत्पन्न होता रहा कि श्रृतज्ञान, जो कि मनके 
अवलूग्बनसे ही उत्पन्न होता है, मन रहित असंशी जीवोके कैसे सम्भव हो सकता है ? 


प्राय बतंमान समयके सभी दि० विद्वान्‌ असंज्ञी जीवोंके मनका अभाव निदिश्चत मानते है; इसलिये 
उनके (असंज्ञी जीवोके) आगममें स्वीकृत श्रुतज्ञानकी सला स्वीकार करके भी वें विरोघका परिहार इस तरह 
कर लेते है कि असंशी जीवोंके मनका अभाव होतेके कारण लब्षिरूप हो श्रुतज्ञान पाया जाता है क्योंकि 
उपयोगरूप श्रुतशान मनके सद्भावके बिना उनके (असंज्ञी जीवोके) संभव नहीं है । 

दि० विद्वानोंका उक्त निष्कषं मुझे संतोषप्रद नहीं मालूम होता है। अत. मेरे सामने आज भो यह 
प्रदन खडा हुआ है कि मनके अभावमें असंज्ञी जीवोंके श्रुतज्ञानकी संगति किस तरह बिठछाई जावे ? 


दबे» आममग्रंथ विदोषआवश्यकभाज्यका वह प्रकरण, जिसका उद्धरण डॉ० साहबने अपने 
सिबख्में दिया है और जिसमें एकेन्द्रिय आदि समस्त असंज्ी जीवोंके भी तरतमभावसे मनकी सलाको 
स्वीकार किया गया है। करीब २० वर्ष पहले मेरे भी देखनेमें आया था। लेकिन उससे भी मेरे उक्त प्रइनका 
उचित समाधात नहीं होता है, क्योंकि असंज्षी जोवोंके मनके अभावमे लब्धिरूप श्लुतज्ञानकी सत्ताको स्वोकार 
करने और उनके ईचत्‌ू-मनका सद्भाव स्वीकार करके उपयोगरूप श्रुतज्ञानकी सत्ता स्वीकार करनेमें असंतोषप्रद 
स्थितिका विशेष अन्तर नहीं है । 


चूँकि ढॉ० साहबने उक्त विषयमे अपने विचार लिपिबद्ध किये है, अतः इस विषमपर मेरे अब तकके 
खितंतका जो लिष्कर्ष है उसे मैं भी बिद्वानोंके समक्ष उपस्थित कर देन। उचित समझता हैं । 


१४२ : शरस्वतो-वरदपुत्र पं० अंशीधर स्याकरणाया्म अभिनस्दत-पर्त्य 


शानकी उत्पति दो प्रकारसे सम्भव है--स्वापेक्ष और परापेक्ष । अवधि, मन:पर्यथ और केबल इन 
तीनोंकी उलत्ति स्वापेक्ष मानों: ग्ह-है श्र मं्िंजीर अत हत- दीलों हाहोंकी-उत्पति परापेक्ष मानी गई है । 
यहाँ परवाब्दसे मुख्यतया स्पर्शन, रसता, तासिका, नेन्न और कर्ण ये पाँच द्रब्य-हन्द्रियाँ और द्रव्यमन भ्रहीत 
होते हैं । 

मतिज्ञाभका प्रारम्भिक रूप अवग्रह ज्ञान है और अनुमान उंस मतिज्ञानका अस्तिमरूप है। मतिज्ञासकां 
अंतिम रूप यहू॑ अनुमानशान श्रुतशञानकी उत्पत्तिमें कारण होता है। आगमके 'मतिपूर्व अतंम्‌” इंस वाषथसे 
भी छक्त बातका समर्थ न होता है । 

किसी एक घटशब्दमें गुरु द्वारा घटरूप अर्थका संकेत अहण करा देनेके अनस्तर शिष्यको सतत घट- 
दॉब्दशअंवणके अनन्तर जो घटरूप अथका बोध हो जाया करता है बह बोध उस छिष्यको अनुमान हारा उस 
घट दाब्दमे घटरूप अर्थका संकेत ग्रहण करनेपर ही होता है ॥ अत' अनुमानकी शआुतज्ञानको उत्पत्तिमे कारणता 
स्पष्ट है भोर चूंकि अनुमान मतिशञानका ही अतिम्ररूप है, अत. 'मतिपूर्व श्रुतम' ऐसा निर्देश आगममे किया 
गया है । 

' कई लोगोका ख्याल है कि जब अर्थ से अर्थान्तरके बोधफो श्र्‌तशान कहतेहेँ तो श्र तज्ञानकों अनुमान 

शानसे पृथक्‌ नही मानना चाहिये, परन्तु उन छोगोंका उक्त रुयाल ग़रूत है, क्‍योंकि मैं ऊपर बतला चुका हूँ 
कि श्रुतज्ञानमे अनुसात कारण है, अत. अनुभानज्ञात्र और क्रूतशान दोनो एक कैसे हो सकते हैं ? 


जिस प्रकार श्रुतज्ञानसे कारण अभुसानज्ञान है और अनुमानश्ञानके अनन्तर ही श्रुतज्ञान उत्पन्न होता 
है उसी प्रकार अनुमानज्ञानमे कारण तकंज्ञान होता है और तकंज्ञातके अनन्तर ही अनुमानज्ञानको उत्पत्ति 
हुआ करती है, इसो तरह तकंजानमें कारण प्रत्यभिज्ञान, प्रतभिज्ञानमे कारण स्मृतिज्ञान और स्मृतिज्ञानमें 
कारण धारणा ज्ञान हुआ करता है तथा तकंक्षानके अतस्तर ज्ञानकी उत्पत्तिके समान ही प्रत्यभिन्नानके अनन्तर 
ही वर्कशानकी, स्मृतिशानके अनन्तर हो प्रत्यभिज्ञानगी और धारणाज्ञानके अनन्तर हो स्मृतिशानकी उत्पत्ति 
हुआ करती हूँ । 

इस प्रकार श्रुतशञानकी तरह उक्त प्रकारके मतिज्ञानोमे भी मतिज्ञानकी कारणता स्पष्ट हो जाती है 
क्योंकि अनुमान, तके, प्रत्यभिज्ञान, स्मृति और घारणा ये सभी ज्ञान मतिज्ञानके ही प्रकार मान लिये गये हैं--- 
'मति. स्मृति सज्ञा चिल्ताभिनिबोध हत्यनर्थान्‍वरम' इस अगमवाक्यमें मतिके अथेमें अवग्रहेहावायधारणा ' 
इस सूत्रवावयनुसार धारणाका अन्तर्भाव हो जाता है तथा प्रत्यभिज्ञानका ही अपर नाम संज्ञाकों, तकका ही 
अपर नाम घिन्ताकों और अनुमानकां ही अपर नाम अभिभिबोधकों माता गया है । 


यहाँ पर हृतना और ध्यान रखना चाहिये कि जब स्मृति, प्रत्यनिशान, तक और अनुमान इन सब 
प्रकारके मतिशानोंमें तथा श्रुसज्ञानमें पदायका दर्शन कारण न होकर मघायोग्य ऊपर बतछाये गये प्रकाशनुकार 
वदायज्ञान अथवा यों कहिये कि पदार्थशानका दर्शन ही कारण हुआ करता है | अत' ये सब शान परोक्षज्ञानकी 
कौटिमें पहुँच जाते हैं क्योंकि प्रयाधंदशंनके अमावमें उत्पल्य होनेके कारण इन सब ज्ञानोंगें विश्नदताका 
जमाव पाया जाता है जबकि 'विदर्द प्रत्यक्म' आदि वाक्यों दारा आगमसे जिशद ज्ञानकों ही प्रत्यक्षज्षान 
बतलाओ गया है । यहाँ पर ज्ञानकों विशदताका तात्पर्य उसको स्पष्टतासे है और ज्ञानमें स्परस्ठता तभी भा 
सकती है जयकि वहू ज्ञान पदाथंदर्शनके सद्भावमे उत्पन्न हो । 


तात्पर्य यह है कि अश्ञपि' प्रह्मेक झानमें दक्षन ऋ्ररण होता है | परन्तु इवता विशेष है कि किसी-“किसी 
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हानमें तो पदाथथंका वर्शन कारण होता है और किसी-किंसी शानमें पवा्थका दर्शन कारण ने होकर पदार्थों 
ज्ञानका दर्शन कारण होता है, जिन शातोंमें पदा्थका दर्वन कारण होता है उन ज्ञानोंमें पदार्थ स्पष्ठताके साथ 
झलकता है । अत' वे ज्ञान विधद कहुलाते'हैं और इस प्रकारकी विशदताके कारण हो वे ज्ञान प्रत्यक्षशन- 
की कॉटिमें पहुँच जाने हैं। जैसें--अवधि, मन वर्यंय और केवल ये तोर्नी स्वपेक्षजान तथा स्र्दन, रसभा, 
नांसिका, नेत्र और कर्ण इन पाँच इन्द्रियोसे होने वाला पदार्थज्ञान तथा मानस प्रत्यक्ष जाम | एवं किन 
ज्ानोंमें पदार्थंका दर्दान कारण नहीं होता है अर्थात्‌ जो ज्ञान पदार्थदर्शनके अभावमें ही पदा्थज्ञानपूर्वक था 
यों कहिये कि परदार्थशानदर्शनके सद्भावमें उंत्पन्त हुआ करते हैं उन शानोंमें पदार्थ स्पष्टताके सांथ मंही 
झलक पाता है अत. वें ज्ञान अविशद कहलाते है और इस प्रकारकी भ्रव्निज्कताके कारण ही वे ज्ञान परोक्ष- 
आनकी कोटियें चले जाते हैं जैसे--स्मृ ति, प्रत्यभिज्ञान,तर्क 4 अनुमान ये चारों मतिशान तथा श्रुतज्ञान । 

यहाँ पर यह बात भी ध्यान देने योग्य है कि दर्शन और शानमे जो कार्य-कारण भाव पाया जाता 
है, वह सहभावी है । इसलिए जब तक जिस प्रकारका दर्शनोपयोग विद्यमान रहता है तब तक उसी प्रकारका 
ज्ञानोपयोग होता रहता है और जिस क्षणमे दर्शनोपयोग परिवर्तित हों जाता है उसी क्षण॑में ज्ञानोपयोग भी 
बवल जाता है--- दंसणपुण्व॑ णाण” इस आगमवाक्मका यह अं नहीं है कि दर्शनोपयोगके अनन्तरकालमें 
ज्ञानोपयोग होता है क्योंकि यहाँ पर पूर्वशब्द ज्ञानमें दर्शनकों सिफ कारणताका ओध करानेके लिये ही 
प्रवृक्त किया गया है जिसका भाव यहू है कि दर्शनके बिला किसी शानकी उत्पत्ति सम्मव नहों है । 

इस कथनसे छद्मस्थजोवोंमे दर्शंयोपयोग और शानोप योगके क्रमवर्तीयनेकी मान्यताका खणान तथा 
केवलीके समान ही उनके (छद्मस्थोके) उक्त दोनों उपयोगोंके यौगषधंका समर्थन होता है | 

इस विषयके मेरे विस्तुत विचार पाठकोंको भारतीय ज्ञानपीठले प्रकाशित होने वाके 'ज्ञानोदय' पत्रके 
अप्रैल सन्‌ १९५१ के अंकमे प्रकाशत जैन दाद दर्दामोपयोगका स्थान! क्षीषंक केलमें तथा जन ५३ के 
अंकमे प्रकाशित 'ज्ञानके प्रत्यक्ष और परोेक्ष भेदोका आधार' शीर्षक लेखमें देखनेकी मिल प्रकते हैं। ये दोनों 
लेख इसी भ्रन्थमें यथास्थान प्रकाशित हैं । 

अस्तु | ऊपर जो स्मृतिर्में कारणमूत घारणाज्ञानका संकेत किया गया है चह श्लारणाज्ञान चूँकि पदार्थ 
दर्शंनके सदभावमें ही उत्पन्त होता है अतः वह ज्ञान प्रत्यक्षशानकी कोटिमें पहुँच जाता है। तथा इस धारणा- 
ज्ञानके अतिरिक्त इसके पूर्ववर्ती अवाय, ईहा और अवशग्नहज्ञान भो चूँकि पदाथंदरश्शनके सदुभावमें ही उत्पन्न 
हुआ करते है अत ये तीनों ज्ञान भी प्रत्यक्ष्षानकी कोटिमें पहुँच जाते हैं । 

यहाँपर इतना विशेष समझना चाहिए कि अवांय, ईहा और अवग्रहू ये तीनों शान यद्यपि धा रणाजानके 
पूर्व॑वर्ती होते हैं परन्तु इनका घारणाज्ञानके साथ कार्यकारणसम्बन्ध नहीं है अर्थात्‌ जिस प्रकार पूर्वोक्त प्रकारसे 
शारणा आदि ज्ञान स्मृति आदि ज्ञानोंमें कारण होते है उस प्रकार धारणाज्ञानमें अवाय आदि ज्ञानोंको कारण 
माननेकी आवश्यकता नहीं है क्योंकि ऐसा कोई नियम महीं है कि घारणाशानके पहले अवाय म्ादि ज्ञान होना 
ही चाहिये । 

'. तात्पय यह है कि केभी कभी हमारा एऐन्द्रेयिकज्ञान अपनी उत्पत्तिके प्रथमकालमे ही भारणारूप हो 

जाया करता है, अत. वहाँपर यह भेद करना अंसभ्मव होता है कि श्ञानकी यह हालत तो अवग्रहश्ानरूप है 
और उसकी यह हालत धारणारूप है। कभी-कर्मी हमारा ऐन्द्रयिक ज्ञान अपनी उत्पत्तिके प्रथमकालमें धारभा- 
रूप भही ही पाता, धीरे-घोरें कालान्तरमें ही वह घारणाका रूप प्रहण करता है । इसलिए जंब तक हमारा 
ऐन्द्रियिक ज्ञान घारणारूप नहीं होता, तर तक वह ज्ञान अवग्रहक्षामकी कोडिमें बना रहुता है । यदि कदाधित्‌ 
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हमारा ऐशिमिक शान किस्हीं कारणोंको वजहसे सशवात्मक हो जाता है तो निराकरणके साधन उपलब्ध हो 
खातेपर संशयके निराकरणफालमें ही वह शान भारणारूप नहीं हो जाया करता है। कदाबित्‌ संशबयके 
निराकरणकालमें महू ज्ञान धारणा रूप नहीं हो सका तो जब तक वह ज्ञान घारणारूप नहीं होता तब तक 
उसकी अवायरूप स्थिति रहा करती है। कभी कभी संशयनिराकरणके धान उपलब्ध होनेपर भी यदि 
संशयका पूर्णतः निराकरण नहीं हो सका तो उप हालतमें हमारा वह ज्ञान ईहात्मक रूप धारण कर झेता है 
और काछान्तरमें वह शाम या तो सीधा घारणारूप हो जाया करता हैं अथवा पहले अवायात्मक होकर 
कालाब्तरमें धारणारूप होता है। इस तरह ज्ञानके धारणारूप होतेमें निम्न प्रकार विकल्प खड़े किए जा सकते हैं- 

१. पदा्ंदर्शनकी मौजूदगीमें ही उस पदा्ंका प्रत्यक्ष होता है । 

२. इन्द्रियों अथवा मन द्वारा होनेवाला पदार्थ प्रत्यक्ष या तो सीधा धारणारूप होता है। अथवा 

३. अवग्नहपूर्वक धारणारूप होता है । अथवा 

४, संदायात्मक अवश्रहण होनेके अनन्तर यथायोग्य साधन मिलनेपर धारणारूप होता है। अथवा 

५. संशयात्मक अवग्नहणके अनन्तर यथायोग्य साधथनोंके भिछनेपर उसकी अवायात्मक स्थिति होती है 
और तदमन्तर वह धारणारूप होता है अथवा 

६. संदयात्मक अवग्नहणके अनस्तर यथायोग्य साधनोंके मिलनेपर उसकी ईहात्मक स्थिति होती है 
भौर तब बह धारणारूप होता है । अथवा 

७. ईहाके बाद आवायात्मक स्थिति होकर वह धारणारूप होता है। इस प्रकार ऐन्द्रियिक पदार्थ 
प्रत्यक्षके घारणारूप होनेमें ऊपर लिखे विकल्प बन जाते हैं और इन सब विकल्पोंके साथ पदार्थ दर्घानका संबंध 
जैसाका तैसा बना रहता है । लेकित जिस समय और जिस हालतमें पदार्थका दर्शन होता बन्द हो जाता है उसी 
समय और उसी हालतमें पदार्थप्रत्यक्षकी घारों भी बन्द हो जाती है। इस तरह कभी तो ऐन्द्रियिक पदार्थ- 
प्रत्यक्ष भा रणारूप होकर ही समाप्त होता है और कभी-कभी यथायोग्य अवग्रह, संशय, ईहा या अवायकी दक्षामें 
ही वह समाप्त हो जाता है । 

इस विवेच्ननसे यह बात भी स्पष्ट हो जाती है कि जिस प्रकार घारणाप्रत्यक्षसे लेकर परोक्ष कहे 
जाने वाले स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तक, अनुमान और श्रुतरूप ज्ञानोंमें नियत, आतन्तयं पाया जाता है उस प्रकार 
प्रत्यक्ष कहे जानेवाले अवग्रह, ईहा, अवाय और भारणारूप ज्ञानोंमें आनन्तय॑ नियत नही है तथा यह बात तो 


हम पहले ही कह आये हैं कि अवग्रह, ई_हा, अवाय और धारणा इन वारों प्रकारके प्रत्यक्षज्ञानोंमें उत्तरोत्तर 
कार्यकारणभावका सर्वथा अभाव ही रहता है । 


इन पूर्वोक्त प्रत्यक्ष और परोक्ष सभी ऐन्द्रियिक शानोंमेंसे एकेन्द्रिससे लेकर पंचेन्द्रिय तकके समस्त 
असंशी जीवोंके पदायंका केवल अवग्रहुरूप प्रत्यक्षज्षान स्वीकार किया जावे और शैष प्रत्यक्ष कहे जाने बाले 
ईहा, अवाय और धारणाजशान सथा परोक्ष कहे जानेवाके स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तक, अनुमात और श्रतज्ञान उन 
असंज्ञी जीवोंके न स्वोकार किये जायें, जैसा कि बुंद्धियम्य प्रतोत होता है, तो इनके (असंशी जीबोंके) ईषत्‌ 
मसकी कल्पना करनेकी आवश्यकता ही नहों रह जाती है और तथ संजश्ञी तथा असंशी जीवोंकी 'जिनके मतका 
सदूभाव वाया जाता है वे जीव संज्ञी, तथा जिनके मनका सद्भाव नहीं पाया जाता है वे जीब असंज्ञी कहलाते 
हैँ! ये वरिभाषाएं भी सुसंगरत हो जाती है । 
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इतना स्वीकार कर लेनेपर अब हमारे सामने यह मुझ्य प्रएन विचारके लिए रह जाता हैं कि जब 
असंज्ी जीवॉंके मनका सद्भाव नहीं है तो केवलियोंके अतिरिक्त पंचेखियसे लेकर एकेन्द्रिय तकके समस्ते 
संसारी जीवोंके मति और श्रुत दोनो जशञानोंकी सस्ता बतलानेका कारण क्या है ? 

इसका उत्तर यह है कि जैन संस्कृतिमें वस्तुविवेचनके विषयमें दो प्रकारकी पंद्धतियाँ अपनायी गयी 
हैं“ एक तो करणानुयोगकी आगमिक पद्धति और दूसरी द्रब्यानुयोगकी दाशनिक पद्धति । इनमेंसे जो द्रव्यानु- 
योगकी वार्दानिक पद्धतिका श्रुतज्ञान है, जिसका अपर नाम आगमज्ञान है और जिसका कथन द्रव्यश्रुतके रूपमे 
'दर्धनेकद्ादशभेदम्‌” हस सूत्रवाक्य द्वारा किया गया है अथवा जो वचनादिनिवन्धन अथंज्ञानके रूपमें प्रत्येक 
संशी जीवके हुआ करता है--बह श्रुतज्ञान असंशी जीवोंके नही होता, यह बात तो निविवाद है तब फिर इसके 
अतिरिक्त कौन-सा ऐसा श्रुतज्ञान शेष रह जाता है जिसकी ससा असंशी जीवोंके स्वोकार की जावे ? 

शंका--एकेन्द्रियादि सभी असंज्ञो जीबॉंकी भी संशी जीवोंकी तरह सुश्लानुभवनके साधनभूत पदार्थोंका 
ग्रहण ओर दुखानुभवनके साधनभूत पदार्थोंका बर्जनरूप, जो यथासम्भव प्रवृत्तियाँ देखनेमे आती है वे उनको 
प्रवृसियाँ बिता श्रुतज्ञानके सम्भव नहीं जान पड़ती हैं ? 

प्राय देखनेमें आता है कि चीटी मिठासजन्य सुखानुभवन होनेपर भीठे पदार्थभो ओर दौडकर जाती 
है और उच्णताजन्य दु खानुभवन होनेपर अग्नि आदि पदार्थोंसे दुर भागती है, इस प्रकार चीटीकी इस प्रवृत्ति 
अथवा निवृत्तिरूप क्रियाका कारण श्रुतज्ञानकों छोडकर दूसरा क्‍या हो सकता है ? अत. असंज्ञी जीवोंके श्रुत- 
ज्ञानकी सत्ता भले ही वह किसी रूपमे हो--मानना अनिवार्य है और इसोलिए उनके ईधत्‌ मनका सद्भाव 
स्वीकार करना असंगत नहीं माना जा सकता है ? 

समाधान--एकेन्द्रियांदिक सभी जीवोंका प्रत्येक ज्ञान स्वसंवेदी होता है। ज्ञानकी यह स्वसंवेदना 
प्रकाशमे रहनेवाली स्वप्रकाशकताके समान है। अर्थात्‌ जिस प्रकार प्रकाशकों अपना प्रकाश करनेके लिये 
दूसरे प्रकाशकी आवश्यकता नहीं होती है उसी प्रकार ज्ञानकों अपना प्रकाश करने (ज्ञान कराने) के लिये 
दूसरे शञानकी आवश्यकता नहीं रहती हैं । 

झानका यह स्वसंवेदन ही एकेन्द्रिय आदि सभी असंजी जीवोंको प्रवृत्ति और निवृत्तिरूप समस्त 
क्रियाओंमें प्रेरक हुआ | करता है अत. इनको (असशी जोवोंकी) उक्त प्रवृत्ति-निवृत्तिरूप क्रियाओंके लिये 
कारण खूपसे उन जोवोंके अतिरिक्त श्रृतज्ञानका सदुभाव माननेकी आवश्यकता ही नहीं रह जाती है, जिसके 
छिये हमें उनके ईषत्‌ मनकी कल्पना करनेके लिये बाध्य होना पड़े । 


मेरा ऐसा मत है कि करणानुयोगकी आगमिक पठतिमें उक्त स्वसंवेदत ज्ञानको ही संभवत: श्रुतशञान 
हन्दसे पुकारा गया है; क्योंकि अ्थ॑ंसे अर्थान्तरका शानरूप श्रृतज्ञानका लक्षण उसमें घटित हो जाता है। घट 
पदार्थका ज्ञान होनेके साथ जो घटशानका स्वसंवेदनरूप ज्ञान हमें होता है वह अर्थान्तर ज्ञानख्प ही तो है । 
यह स्वसंवेदनरूप श्रुतशञान चूँकि इन्द्रियों द्वारा न होकर ज्ञानद्वारा ही हुआ करता है, अत. श्रुतको अनिन्द्रिय- 
का विषय माननेमें कोई विरोध भी उत्पन्न नहीं होता है क्योंकि “अ”' का अर्थ निषेध करके अनित्द्रिय शब्द- 
का “ज्ञान अर्थ करनेमें भी कोई बाघा उपस्थित नदी होती है । 


तात्पय॑ यह है कि द्रव्यानुयोगकी दार्शनिक पद्धतिमें जिस श्रुतका विवेचन किया जाता है वह तो 
मनका विषय होता है । अतः इस प्रकरणमें अनिर्द्रियको “अ” का ईषतु अथे करके सनका बाची मान छेना 
चाहिये और करणानुयोगकी आगमिक पद्धतिमें जिस स्र्वसंवेदनरूप ज्ञानकों श्रुत नामसे क़पर बतला आये हैं 
१९ 


१४६ : सरस्यती-यरदपुत्र ० अंधीधर व्याक्रणाचाय अभिनन्दत-प्रव्य 


बहू शानका विषय होता है । अतः उस प्रकरणमें अनिन्द्रिय धाब्दको “अ”' का अथं नियेधष करके शामवाी मान 
लेना चाहिये। 

अमनस्क शब्दका 'ईषत्‌ मन वाला” अथे भी कुछ असंयत-सा प्रतोत होता है। भर्थात्‌ इन्द्रियशब्द- 
के साथ जनिन्द्रिय क्षब्दका “ईपषतू इन्द्रिय'' अर्थ जितना उचित प्रवीत होता हूँ. उतना समनस्क दाब्दके साथ 
अस्तस्क धाददका “ईषत्‌ मन वाछा” अथे उचित प्रतीत नहीं होता, क्योकि समनस्क दाब्दमे 'सह दाब्दका 
प्रयोग मनकी मौजूदगीके अर्थमें ही किया गया है। अत स्वभावतः अमनस्कशब्दमें 'अ'' का अथे मनकी गैर- 
मौजूदगी ही करता चाहिये । 

दूसरी बात यह है कि अनिद्रियशब्दके विद्येषणाथक संज्ञा होनेकी वजहसे उसका वाष्याथं मन 
होता है, इसलिये जिस प्रकार इन्द्रियदाब्दके साथ अनिन्दियधषब्दके प्रयोगमे सामंजस्य पाया जाता है, उस 
प्रकार अमनस्कशब्दका “ईपित्‌ मनवाका” अथे करके समनस्क शब्दके साथ उसका (अमनस्कशब्दका) 
प्रयोग करनेमें सामंजस्य नही हैं क्योंकि अमनस्कशब्दका जब हम 'ईवित्‌ मनवाला”' अर्थ करेंगे तो स्वभावत 
+> समनस्कदब्दका हमें पूर्ण मनवाला'” अर्थ करना होगा, लेकिन समनस्क शब्दका पूर्ण मतनवाला'” अथ॑ 
करना व्लिष्ट कल्पना ही कही जा सकती है । 





पर्यायें क्मबद्ध भी होती हैं ओर अक्रमबद्ध भी' 


परव॑पक्ष का प्रशन--द्रव्योंमें होनेवालो सभी पर्मायं नियतक्रमसे ही होती हैं या अभिग्रतक्रमसे भी ? 
उत्तरपक्षका उत्तर--ब्योंमें होनेवाली सभी पर्यायें नियतक्रमसे ही होती हैं । 
समीक्षा 
पर्वायोंका विवरण 


१. प्रवचनसारके दूसरे ज्ञेयतत्वाधिकारकी ' ग्राथा £ में बतलाया है कि विदवर्में एक आकाहा, एक 
धर्म, एक अधर्म, असंख्यात काल, अनन्त जीव और अनन्त पुद्ूगलखूप जितने पदार्थ हैं उन्हें द्रव्य कहते हैं । 
अत्येक द्रव्यमें स्वत:सिद्ध अनन्त गुण है । तथा प्रत्येक द्रव्यमें द्रठ्य-पर्यायें व श्रत्येक द्रव्यके प्रत्येक गुणमे 
गुणपर्यायें होती है । तस्वाय॑सूत्रके 'गुणपर्यंयवद्द्रब्य'” (५-३८) सूत्रका भी यही अभिप्राय है । 

२. तस्वाय॑सूत्रके 'सद्द्रब्यलक्षणम्‌” (५-२९) सूत्रमें द्रव्यका लक्षण “सत्‌” कहा है तथा द्रव्यका स्वत-- 
सिद्ध स्वभाव होनेसे गुण भी “सत्‌” कहलाता है । प्रत्येक द्ग्यमे व प्रत्येक द्रव्यके प्रत्येक गुणमें प्रतिक्षण उत्पाद, 
व्यय और प्रोव्यरूपसे परिणमन होता रहता है । द्रव्य ओर गुणकी स्त्र-स्थ उत्तरपर्यायके विकासको उत्पाद 
ओर पूर्वपर्यायके विनाश्षकों व्यय कहते है । द्रथ्यों और गुणोमें ये उत्पाद और व्यय दोनों उनको द्रग्यरूपता 
और गुणरूपताकों सुरक्षित रखकर ही होते है । अत द्रव्य और गुणमे ध्रौव्यरूपता भी सतत्‌ बनी रहती है। 
यही कारण है कि तस्‍्वाय॑सृत्रके “उत्पादव्ययश्रौव्ययुक्त तत्‌” (५-३० ) सूत्रमें सतुका लक्षण ऐसा ही निर्धारित 
किया गया है । 
पर्यायोंकी द्विर्पता : 

सभी द्रव्यपर्यायें स्व-परप्रत्यय हो होती है तथा सभी गृणपर्यायोंमेंसे पदट्गुणहानि-वृद्धिल्प पर्यायें 
स्वप्रत्यय और इनके अतिरिक्त शेषगुणपर्याये स्व-्यरप्रत्यय हो होती है। जो पर्याय नि्ित्तकारणभूत बाह्य 
सामग्रोकी सहायतापूबंक उपादानकारणजन्य हो उसे स्व-परप्रत्यय और जो पर्याय नि्मित्तकारणभूत बाहा- 
सामग्रीकी सहायताके बिना उपादानकारणजन्य हो उसे स्वप्रत्यय कहते है । पर्यायका-विभाजन कालद्रव्यकी 
अखण्ड पर्यायभूत समयसापेक्ष होनेसे द्रव्य और गुणकी प्रत्येक पर्याय समयवर्ती मानी गई है। 
उभय पर्यायोंकी आगमद्वारा पुष्टि : 

तत्त्वाथ॑सूत्रके 'निष्क्रियाणि च'' (५-७) सूत्रकी टीका सर्वार्थंसिद्धिमि व नियमसारकी गाया १४ के 
उत्तराढ्मे पर्यायोंके स्वप्रत्यय और स्व-परप्रत्यय दो भेद स्पष्ट स्वीकार किये गये है । 
पर्यायोंकों उत्पत्तिमें नियतक्रमता और अनियतक्रमताका निणंय : 

यत स्वप्रस्थय पर्यायोंकी उत्पत्ति निभित्तनिरपेक्ष स्वप्रत्यवताके आधारपर होती है, अत- वह नियतक्रमसे 
ही होती है और स्व-परप्रत्यय पर्यायोंकी उत्पत्ति नि्मित्तसापेक्ष स्वप्रल्यवताके आधारपर होती है, अत. वह 
निभिसोंके समागसके अनुसार नियतक्रमसे भी होती है और अनिषतक्रमसे भी होती है । 





१. वोरसेवामन्दिर-ट्रस्ट, वाराणसी, द्वारा प्रकाशित, १९८४ ई० । 
२. अत्थो खलु दब्यमओ दब्बाणि गुणप्पग्राणि भणिदाणि । 
तैहिं पुणो पज्जाया पज्जयमूढा हि परसमया ॥१॥ 


१४८ : सरंध्यतोबरधपुत्र प॑० अंदीचर व्याश्र मायाय अभिनस्वत-प्रत्य 


स्व-परप्रत्यय पर्यावोंकी अन्य जागमवचतों द्वारा पुष्टि : 


समयसारके स्वविशुद्धकानाधिकारकी गाया २०८ से ३११ तककी आत्मश्याति टोका्में जीवो हि 
ताबत क्रमनियमितास्मपारिणामैरत्यश्वमानो जीब एव नाजीब', एबमजीवो४पि क्रमनियमितात्मपरिणामैरत्पथच- 
मासोज्जीय एवं न जीव: यह कथन पाया जाता है। हस कथनमें विद्यमान जीव एवं नाजीव'” और 
“अजीवय एव न जीव'” इन दोनो अंशोंसे ज्ञात होता है कि जोवकी पर्यायें अजीवकी सहायतापूर्षंक और अजीव- 
की पर्यायें जीवकी सहायतापुर्वक उरपन्‍न होती हैं। यदि ऐसा न माना जावे, तो उक्त कथनके ये दोनों अंध 
निरथंक हो जायेंगे, क्योंकि जीवको अजीवरूप और अजीवको जोवरूप मानतेका प्रसंग तभी उपस्थित होता है 
जब जीवकी पर्यायोंका अजीवके साथ और अजीवकी पर्यायोंका जीवके साथ निमित्त-नैभित्तिकभावरूप कार्ये- 
कारणसम्बन्ध माना जावे । समयसार-कलश १९५ में स्पष्ट कहा गया है कि जीवका प्रकृतियोंके साथ जो 
बन्ध होता है वह जोवके अज्ञानभावका ही माहात्म्य है। समयसार की गाथा ३ १२-१३ में तो और भी स्पष्ट 
लिखा है कि जीव प्रकृतिके निभित (सहयोग) से उत्पन्न और विनष्ट होता है व प्रकृति जीवके निमित्त 
(सहयोग) से उत्पन्न और विनष्ट होतो है। समयसारकी गाथा ८०, ८१ और १०५ तथा भ्रवचनसारके 
शेयाधिकारकी गाथा ७७ से भी स्व-परप्रत्यय पर्यायोंका स्पष्ट समयंन होता है । 


इसके अलावा जयपुर (खानिया) तस्वचर्चाकी समीक्षा (भाग-१) के अन्तर्गत प्रश्नोत्तर-१की समोक्षा- 
में मैंने तक और आगम प्रमाणोंके आधारसे निर्मित्तोंके प्रेरक और उदासीन (अप्रेरक) दो भेद बतलाकर 
उनके लक्षण इस रूपमें निर्धारित किये हैं कि प्रेरक निमित्त वे है जिनके साथ उपादानके कार्येकी अन्यय 
ओऔर व्यतिरेक व्याप्तियाँ हों तथा उदासीन निमिस वे है जिनकी उसी कार्यंके साथ अन्वय और व्यतिरेक 
व्याप्तियाँ हो । इन लक्षणोंके अनुसार वहीपर मैंने यह भी स्पष्ट किया है कि प्र रकनिमित्तोके बलसे कार्य 
आगे-पीछे मी किया जा सकता है तथा अनुकूल उदासीन निमित्तोका भी यदि उपादानकों सहयोग भ्राप्त न हो 
तो उस उपादानकी विवक्षित कार्यरूप परिणति नहीं होतो है। इससे भी निर्णीत होता है कि निमित्तसापेक्ष 
स्वप्रत्ययताके आधारपर ही स्व-परप्रत्यय पर्यायोंकी उत्पत्ति होतो है। इसका स्पष्टीकरण उदाहरणों द्वारा 
किया जाता है-- 


१. पठनकी योग्यताविशिष्ट शिष्यकी पठनक्रिया प्र रकनि्ित्तकारणभूत अध्यापककी सहायतासे होती 
हैं, उसकी सहायताके बिना नहीं होती । तथा वहाँ यदि उदासीन निर्मिशकारणभत प्रकाशका अभाव हो तो 
न अध्यापक पढ़ा सकता हैं और न छदिष्य पढ़ सकता है । इसी प्रकार चलनेकी यो ग्यताविशिष्ट रेलगाड़ी 
प्ररकतिमित्तकारणभूत हंजनके चलसेपर हो चलती है, उसके अभावमें नहीं चलती, तथा वहाँ यदि उदासीन 
निर्मितकारणभूत रेलपटरोका सहपोग प्राप्त न हो तो न इंजन बल सकता है और न रेकगाड़ी चरलू सकती 
है । इस चिवेखनके अनुसार स्व-परप्रत्यय पर्यायोंकी उत्पत्ति प्रेरक और उदासीन निर्भित्तोंकी सहायतापुरवंक 
होनेके कारण उन स्व-परप्रत्यय पर्यायोंकी उत्पत्तिमें क्रमबद्धता अर्थात्‌ नियतक्रमता और अक्रमबद्धता अर्थात्‌ 
अनियतक्रमता दोनों ही प्रकारश्की व्यवस्था निश्चित होती है । 


२: प्रेरक निभित्तकारणभूत कुम्भकार अस्य प्रेरक और उदासीन निमिश्कारणोंकी सहायतापूर्वक 
घटडूप परिणत होनेकी योग्यता विक्षिष्ट मिट्टीसे क्रमहा: स्थास, कोश और क्षुशल पर्यायोंकी उत्पत्तिपू्षंक ही 
संकल्पित घटको उत्पन्न करता है, तथा आवश्यक होनेपर वह कुम्भकार उसी मिट्टीसे विवक्षित सकोरा 
आदिको भी उत्पन्न करता है। इतता हो नही, यवि इंडका आधात आदि कारण मिल जायें तो चालू कार्यके 
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बविनाह् आदि कार्य भी उत्पन्न हो जाते हैं। इसी तरह क्रोघकर्मका उदय रहुते क्रोष, मान, माया और छोभ- 
रूप परिणत होनेकी योग्यता विशिष्ट जीवकी क्रोधपर्माय होते-होते यदि मान, माया या लोभ कर्मका उदय 
हो जावे तो क्रोध पर्याय रुककर उस जीवकी ययायोग्य मात, माया या छोम पर्याय होने कुगती हे। इस 
विवेबनके अनुसार भी स्व-परप्रत्मय पर्मायोंकी उत्पत्ति भ्रेरक और उदासीन नि्ित्तोंकी सहामतापूर्वक होनेके 
कारण उन स्व-परप्रत्यय पर्यायोंकी उत्पत्तिमें क्रमबद्धता अर्थात्‌ नियतक्रमता और अक्रमबद्धता अर्थात्‌ अनियत- 
क्रमला दोनों ही प्रकारकी व्यवस्था निर्णोात होती है । 


३. पकनेकी योग्यता विशिष्ट आज्गरफकका पाक ऋतुके अनुसार समयपर होनेका नियम है, परन्तु 
उत आभ्रफलको यदि कृत्रिम ऊष्माका योग मिरू जाने तो वह असमयमें भी पक जाता हैँं। इसी प्रकार मरणकी 
योग्यताविशिष्ट संसारी जीवका मरण आयृकर्मके स्थितिबन्धके अनुसार आयुफी समाप्सिपर होना निश्चित है, 
परन्तु यदि विधपान आदिका योग मिल जाबे तो जीव असमयमें भी मरणको प्राप्त हो जाता है। इस विवेखन- 
के अनुसार भी स्व-परप्रत्यय पर्यायोकी उत्पत्ति प्रेरक और उदासीन निमित्तोंकी सहायतापूर्वक होनेके कारण 
उन स्व-परप्रत्यय पर्यायोकी उत्पत्तिम क्रमबद्धता अर्थात्‌ नियतक्रमता और अक्रमबद्धता अर्थात्‌ अभियतक्रमता 
दोनों ही प्रकारकी व्यवस्था सिद्ध होती है ! 


यहाँ 'असमय' शब्दका अर्थ नियतसमयसे भिन्‍न अनियतसभय ही ग्रहण करना युक्त हे, समयसे भिन्‍न 
अन्य निमित्तकारणभूत पदार्थ प्रहण करना युक्त नही है--जैसा कि उत्तरपक्ष मानता है। इतना अवष्य है 
कि जिस पर्यायकी उत्पत्ति उस अनियतसभयमें होती है वह अनुकूल निमित्तकारणसापेक्ष ही होती है । 


उत्तरपक्षकी दृष्टिमे स्व-परप्रत्यय पर्यायोकी उत्पत्तिकी व्यवस्था 


१. समयसारके स्वंविशुद्धज्ञानाधिकारकी ३२०८ से ३३१ तककी गाथाओंकी आत्मख्याति-टीकाके 
पूर्बोक्त कथनके अंशभूत दोनों  क्रमनियमितात्मपरिणाम “” पदोंमे विद्यमान “क्रमनियमित'” क्षब्दका डॉ० 
हुकमचन्द्र भारिल्लते अपनी क्रमबद्धपर्याय'” पुस्तकमे पृष्ठ १२२ पर यह स्पष्टीकरण किया है कि “क्रम- 
नियमितदन्‍्दमे क़म अर्थात्‌ क्रसे (नम्बरवार) तथा नियमित अर्थात्‌ निश्चित । जिस समय जो पर्याय आने- 
वाली है वही आयेगी इसमें फेरफार नही हो सकता । उत्तरपक्ष भी यही मानता है। इस प्रकार ज्ञात होता 
है कि उत्तरपक्ष आत्मख्याति-टीकाके उक्त क्रमनियमित शब्दके आधारपर प्रत्येक स्व-परप्रत्यय पर्यायकी 
उत्पत्तिका नियत समय मानकर अपना यह मत निष्िित्रत करता है कि सभी स्व-परप्रत्यय पर्यायोंकोी उत्पत्ति 
स्वप्रत्यय पर्यायोंकी उत्पत्तिके समान क्रमबद्ध अर्थात्‌ नियतक्रमसे ही होती है, अक्रमबद्ध अर्थात्‌ अनियतक्रमसे 
नहीं होती । 


२ सम्पृण्ण द्रब्योकी त्रंकालिक स्व-परप्रत्यय पर्यायें सर्वश्षके केवलक्ञानमे प्रतिसमय युगपत्‌ (एकसाथ) 
क्रमबडध ही प्रतिभाषित होती है, अतः उन पर्यायोंकी उत्पत्तिको स्वप्रत्यय पर्यायोंकी उत्पत्तिके समान क्रमबद्ध 
अर्थात्‌ नियतक्रमसे ही मानना युक्त हैं, अन्यथा अर्थात्‌ बटन स्व-परप्रत्यय पर्यायोकी उरपत्तिको अक्रमबड 
अर्थात्‌ अनियतक्रमसे स्वीकार करनेपर प्रत्येक द्रव्यकी भैकालिक उन पर्यायोंकी केवलज्ञानमे प्रतिसमय युगपत्‌ 
(एकसाथ) क्रमबद्ध प्रतिमासित होना असम्भव हो जायेगा, फलत: इस तकके आधारसे वह अपना यह मत 
निश्चित करता है कि स्त्-परप्रत्यय पर्यायोंकी उत्पत्ति स्व-प्रत्यय पर्यामोंकी उत्पत्तिके समान क्रमबद्ध अर्थात 
नियतकरमसे हो होती हैं, अक्रमबद्ध अति अनियतकमसे नहीं होती । 


१५० : सरस्थती-बरदपुत्र प॑० अंक्ोधर व्याकरणाचार्म अभिनस्थन-प्रंम्य 


निष्कर्--- 

यद्यपि उत्तरपक्षके समान पूर्वपक्ष भी कात्तिकेयानुप्रक्षा व आचाय रविधेण रचित पदुमपुराणके' 
प्रसिपाद्य विषयकों प्रमाण मानता है, तथापि ऊपर जो विवेचन किया गया है उससे यह निष्कर्ष निकलता है 
कि जहाँ पूर्व पक्ष स्व-परप्रत्यय पर्यायोंकों उत्पत्तिमें जिस देश और जिस कालमें पर्याय उत्पन्न हुई, उत्पत्न 
हो रही है या उत्पन्न होगी उस देश और उस कालको महत्व न देकर उपादान कारणभूत अन्तरंग सामग्रीके 
साथ निमित्तकारणभूत बाह्य सामग्रीको महत्व देता है, वहाँ उत्तरपक्ष उस स्व-परप्रत्यय पर्यायकी उत्पत्तिमें 
उपादानकारणभूत अन्तरंस सामग्रीको महत्व देते हुए भी नि्मित्तकारणभूत बाह्य सामग्रीको महत्व न देकर 
उस देश और उस कालको महत्व देता है जिस देश और जिस कालमे वह पर्याय उत्पन्न हुई, उत्पन्न ही 
रही है या उत्पन्न होगी । 

पू्पक्ष स्व-परप्रत्यम् पर्यायकी उत्पत्तिम उक्त देश और कारूको महत्व न देकर जो उपादानकारण- 
भूत अन्तरंगसामग्रीके साथ निमित्तकारणभूत बाह्य सामग्नीकों महत्व देता है । उसमे हेतु यह है कि वह पक्ष 
उस पर्यायकी उत्पत्तिम उस देश और उस कालको नियामक नहीं मानता है जिस देश और जिस कालमे उस 
पर्यायकी उत्पत्ति हुई, हो रही है या होगी । तथा वह पक्ष उस पर्यायकी उत्पत्तिम उपादानफारणभूत अन्सरंग 
सामग्रीको उस पर्यायहूप परिणत होनेके आधारपर और निम्मित्तकारणभूत बाह्य सामग्रीको उपादानकी उस 
पर्यायरू प परिणतिमे सहायक होनेके आधारपर नियामक मानता हैं। इसके विपरीत उत्तरपक्ष उस स्व-पर- 
प्रत्यय पर्यायकी उत्पत्तिम उपादानकारणभूतअन्तरंग सामग्रीको महत्त्व देते हुए भी निमित्तकारणभूत बाह्य" 
सामग्रीको महत्व न देकर जो उक्त देश और कालको महत्व देता है उसमे हतु यह है कि वह पक्ष उस पर्याय- 
की उत्पत्तिमे उपादानको उस पर्यायरूप परिणत होनेके आघारपर नियामक भानते हुए भी नि्मित्तकारणभूत 
सामग्रीको उस पर्यायरूप परिणत न होने और उपादानकी उस पर्यायरूप परिणतिसे सहायक भी न होनेके 
आधारपर स्वंधा अकिचित्कर मानते हुए नियामक न मानकर केवलज्ञानसे ज्ञात होनेके आधारपर उस देक्ष 
और उस कालको ही नियामक मानता है जिस देश और जिस कालमे वह पर्याय उतपन्‍न हुई, उत्पन्न हो रही 
है या उत्पन्न होगी । प्रकृतमें दोनो पक्षोंके मध्य यही मतभेद है । 


तथ्यका निर्णय : 


. स्वप्रत्यय और स्व-परप्रत्यय दोनों ही प्रकारकी पर्यायोको उत्पत्तमें जिस देश और जिस कालमे वे 
पर्याय उसन्‍न हुईं, उत्तन्न हां रहो हूँ या उत्पन्न होगी उस देश और उस कालको सियामक न माना जाकर 
स्वप्रत्यय पर्यायकी उत्पत्तिमे मात्र उपादानका रणको व स्व-परप्रत्ययपर्यायकी उत्पत्तिमे उपादानकारणके साथ 
नि्मित्तकारणको भी नियामक मानना युक्‍त है, क्योंकि कार्यकी उत्पत्तिकी नियामक वही वस्तु हो सकती है 





१. जं जस्स जम्मि देसे जेण विहाणेण जम्मि काहम्मि । 
णाद जिणेंण णियदं जम्मं वा अह व मरणं वा॥ ३२१ ॥ 
त॑ तस्स तम्मि देसे लेण विहाणेण तम्मि कालम्सि । 
का सबकद चालेदु इदो वा अह जिणिदों वा॥ ३२२ ॥ 
२, प्रागेव यदवाप्तव्ये येन यत्र यदा यत । 
तत्परिप्राप्यतेज्वद्यं तेन तत्र तदा तत. ॥ ।-सर्ग ११०, इलोक ४० । 
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जो कार्यरुप परिणत हो या उस का्यरूप परिणतिमे उसकी सहायक हो । जो वस्तु कार्य रूप परिणत होती है 
उस वस्तुका कार्यके साथ अत्वय और व्यतिरेक पाया जाना निविबाद है, परन्तु जो वस्तु उस कार्यकूप 
परिणतिमें सहायक होतों है उस वस्तुका मी उस कार्यके साथ अन्जय और व्यतिरेक पाया जाना 
आवद्यक है, जैसा कि परीक्षामुखसूत्र ग्रन्थके तृतीय समुद्देदाके सूत्र ६३ की प्रमेयरत्नमाला-टीकामे 
कहा गया है-- 

“अन्वयव्यतिरेकसम धिगम्यो हि सवंत्र कार्यकारणभाव: | तौ वे कार्य॑ प्रति कारणव्यापार- 
सब्यपेक्षावेवोपपद्येते कुलालस्येव कल्ं प्रति ।”” 


अथ॑ -कार्यकारणभावकी सिद्धि अन्वय और व्यतिरेकपर आधारित है। तथा थे (अन्वय और 
व्यतिरेक) कार्यके प्रति कारणव्यापार सापेक्ष ही सिद्ध होते है, जिस प्रकार घटकारय॑के प्रति कुम्भकारके अन्यय 
और व्यतिरेक सिद्ध होते है । 

अतएवं कहा जा सकता है कि अन्यय और व्यतिरेंकके आधारपर जैसा कार्यकारणभाव स्वप्रत्ययकार्य 
और उपादानमें व स्व-परप्रस्थयकायं और उपादानकारण तथा निर्भित्तकारणमें निर्णीत होता है. वैसा कार्य- 
कारणमाव उस काय और उक्त देश व कालमें निर्णीत नही होता, क्योकि कार्योत्पतिसे जिस प्रकार उपादान- 
कारण कार्यरूप परिणत होनेके आधारपर व प्रेरक और उदासीन दोनो नि्मित्तकारण उपादानकी कार्यरूप 
परिणतिमें सहायक होनेके आधारपर कार्यकारी सिद्ध होते हैं उस प्रकार उस कार्योत्यत्तिम डक देश और 
उक्त कार कार्यरूप परिणत होने था उसमें सहायक होने रूपसे कार्यकारी सिद्ध नहीं होते । तात्पयं यह है 
कि देहा, कार्य और कारणभूत वस्तुओंका अवगाहक मात्र होता है व कालके आधारसे का्ये और कारणभूत 
वस्तुओंकी वृत्ति (मौजूदगी) मात्र सिद्ध होती है । तथा कालद्रव्यकी जो पर्यायें हैं वे उन द्रव्योंकी पर्यायोंका 
सोमानिर्धारण या विभाजन मात्र करती है । अतएवं देश और कालकी कार्योत्यत्तिमें कुछ भो उण्योगिता नहीं 
है, केवल आवश्यकतानुसार उपादान कारण व प्र रक और उदासीन निमिक्तकारण ही कार्योत्पत्तिमे उपयोगी 
होते हैं । हि 

आगममें जो यह बतलाया गया है कि क्षेत्रकी अपेक्षा भरत, ऐराबत और विदेह क्षोत्रोंक भव्य मानव 
ही मुवित प्राप्त कर सकते है, हेमवत आदि क्षेत्रोंके भव्य मानव नहीं । इसी प्रकार कारकों अपेक्षा विदेह 
क्षेत्रके भव्य मानव मोक्ष -प्राप्तिके अनुकूल स्थिति विद्यमान रहनेके कारण सर्वंदा मुक्त हो सकते हैं, 
तथा भरत और ऐरावत क्षेत्रोंके भव्य-मानव उत्सपिणी कारूके तृतीय भागमे व अवसपिणी कालछके 
खतुर्थ भागमे सामान्य रूपमे एवं अवशर्िणी कालके तृतीय भागके अन्तिम हिस्सेमे व पंचम भागके 
प्रारम्भिक हिस्सेमें अपवाद रूपसे मुक्ति प्राप्त कर सकते हैं। उत्सपिणो और अवसपिणी काछोंके शेष 
भागोंमें या उन भागोंके किसी अन्य हिस्सेसें कदापि मुक्त प्राप्त नहीं कर सकते है । सो आगमके इस 
कथनसे यद्यपि देश ओर कालको भो मुक्तिरूप कार्यके प्रति उदासीनरूपसे निम्मित्तकारणता पिद्ध होती 
है, परन्तु इस कथनका यही आशय है कि जीव और पुदंगल द्रव्योंके यथायोग्य मध्यम उत्कर्षाय- 
कर्षमय देश और कालकी स्थिति ही जीवको मुक्ति प्राप्त करतेमे उदासोनरूपसे निमित्तकारण सिद्ध होती है । 
अमूर्त होनेके कारण देश और कालूकी मुक्तिके प्रति कारणता सिद्ध नहीं होती, क्योंकि देश और कालका काय॑ 
ऊपर स्पष्ट किया जा चुका है । यदि देश और काल भी जीवको भुक्ति प्राप्त करनेमें उदासीनरूपसे निमित्त- 
कारण होने छगें, तो ऐसी स्थितिमें कातिकेयानुप्र क्षाकी गाथा-२२१-२२ व पदुमपुराण सर्ग-११० के इलोक 
४० में उनका कारणसाभग्रीसे पुअरक्‌ निर्देश करना असंगत हो जाबेगा । 


१५२ : लरल्वतो-बरदपुत्र पं० अंजीयर व्याकरणाचार्य अभिनम्वन-प्र्य 


उस रपक्ष स्वपरप्रत्मपपर्यायकी उत्पत्तिको क्रमबझ् अर्थात्‌ नियतक्रमसे सिख्ध करनेके छिए समनसार 
गाया ३०८-११ को आत्यक्याति-टोकाके क्रमनियमित' शब्दका यह आशय ग्रहण करता है फि “क्रम अर्थात्‌ 
क्रमसे (नम्बरबार) नियमित अर्थात्‌ निद्िथित । जिस समय जो पर्याय आनेवाली हो वही आयेगी, उसमें फ़ेर- 
बदल नहीं हो तकता ।”” सो यह उसकी अमबुद्धि है, क्योंकि उस टीकामें प्रयुशत क्रमनियमित' शब्दका 
क्रममें नियमित अर्थात्‌ बद्ध अथ॑ ही ग्राह्म है, जिसका अभिप्राय है कि एकजातीय स्व-परप्रत्यय पर्यायें एकके 
पक्लयात्‌ एकरूप क्रमसे ही उत्पन्न होतीं हैं। एकजातीय दो आदि अनेक पर्मायें युमपत्‌ (एकसाथ) एकसमयमें 
कदापि उत्पन्न नहीं होतीं। फलत” उक्त 'क्रमनियमित” दाब्दका उत्त रपक्ष द्वारा स्वीकृत उपयुक्त अधे 
युक्त न होकर पूर्वपक्ष द्वारा स्वीकृत क्रममें अर्थात्‌ एकके पश्चात्‌ एकरूप क्रममें नियमित अर्थात्‌ बद्ध अथ॑ 
हो युक्त है । 


यहा पि त्रैकालिक स्व-परप्रत्यय पर्यायें केवलश्ञानमें एकसाथ एकसमयमें क्रमबद्ध ही प्रतिभासित होती 
है, परन्तु उसके आधारसे उन पर्यायोंकी उत्पक्तिको क्रमबद्ध स्वीकार करना युक्त नही है, क्योंकि उन त्रैका- 
लिक पर्यायोंकरा केवलज्ञानमें युगपत्‌ (एकसाथ) प्रत्येक समयमें क्रमबद्ध प्रतिभासित होना अन्य बात है और 
उनका उपादान और प्र रके सथा उदासील निर्िस कारणोंके बलसे यथासंभव क्रमबद्ध या अक्रमबद्ध रूपसे 
उत्पन्न होना अन्य बात है । अर्थात्‌ केवलज्ञानी जीव क्रम अथवा अक्रमसे उत्पन्न हुई, उत्पन्न हो रही और 
आगे उत्पल्न होनेवाली पर्थायोंको क्रमबद्धलूपमें जानता है। फलत. स्व-परप्रत्यय पर्यायोंके विषयमे यदि 
उत्पत्तिकी अपेक्षा विचार किया जाये तो बही कहां जा सकता है कि उनकी उत्पत्ति प्ररक और उदासीन 
लिमित्तकारणसापेक्ष होनेसे क्रब्ध और अक्रमबद्ध उमयरूप सिद्ध होती है तथा ज्ञप्तिको अपेक्षा विचार 
किया जाये तो कहा जा सकता है कि उनका प्रतिभासन केबलज्ञानमें युगपत्‌ (एकसाथ) एक समयमें क्रमबद्ध 
ही होता है । 

स्व-प रप्रत्ययपर्यायोंके विषयमें उत्पक्ति और ज्ञप्तिका यह अन्तर उत्तरपक्षके प्रमुख प्रतिनिधि 
पंडित फूलचन्द्रजी सिद्धान्ताभार्यने जैन-सत्व-्मीमासा (प्रथम संस्करण) पृष्ठ-२९१ पर इस प्रकार प्रकट 
किया है-- 

“गरद्यपि हम भानते हैं कि केवलजश्ञानकों सब द्रव्यों और उनकी सब पर्यायोंको जाननेवाला मानकर भी 
क्रमबद्ध पर्यायोंकी सिद्धि मात्र केवलज्ानके आलम्बनसे न करके कार्य-कारणपरम्प राको ध्यानमे रखकर ही की 
जाना चाहिए ।'' 

इस प्रकार कार्य-कारणभावके आधारपर होनेवाली स्व-परप्रत्यथ पर्यायोंक्री उत्पत्तिको क्रबद्ध और 
अक्रमबद्ध तथा केवलज्ञानमें होनेवाली उनकी अप्तिको मात्र क्रमबद्ध मान्य करनेमें पूरवपक्षके समान उत्त रपक्षको 
भी कोई कठिताई नहीं होनी बाहिए । 

यहाँ यह विशेष ज्ञातव्म है कि केंवलज्ञानमें ही महीं, मतिज्ञान, अवधिश्ञान और मन पर्यायशानमें भी 
अम॒क कार्य जमुक कारणेसे अमुक देदामे अमुक्त कालमें अमुकरूपसे उत्पन्न हुआ, उत्पन्त हो रहा है या उत्पन्न 
होगा ऐसा क्रमबद्ध प्रतिभासन यथायोग्य सीभामे होता है, परन्तु यह अवध्य ध्यातव्य है कि चाहे केवलज्ञान हो 
अथवा चाहे मतिशान, अवधिशान या भनःपर्यंयज्ञान हो, ये सभी ज्ञान अपने द्वारा प्रतिभासित पदार्थोंका 
विश्लेषण करनेमें अक्षम ही हैं । स्पष्टीकरण भिम्लप्रकार है 


नेत्रइन्द्रियसे उत्पल्न हुए भाक्षुप-मतिशानसे घटका शान तो होंता है परन्तु वह घट है ऐसा विशेषण 


ह | धर्म और सिद्धाग्ज १५२ 


उस मतिज्ञालसे नहीं होता, तथा कर्णेन्द्रियसे उत्पन्न हुए श्रावण-अतिज्ञानसे धटक्षब्दका ज्ञान तो होता है, 
परन्तु घटशब्दका अर्थ धटरूप पदार्थ है, यह विश्लेषण उस मतिशानसे नहीं होता । यही स्थिति अन्य इंद्वियों- 
से उत्पन्न होलेवाले मतिश्ञानकी एवं अवधिज्ञान, मनःपर्ययज्ञान और केवलज्ञानकी जान लेना चाहिए । इसमें 
हेतु यह है कि मति आदि उक्त चारों शञानों द्वारा प्रतिभासित पदार्थोका विद्केषण विलर्कात्मक ज्ञान द्वारा 
ही हो सकता है। जबकि वे चारो ज्ञान वितर्कात्मक नही होते । यत. श्रुनज्ञान वितर्कात्मक होता है, अत. 
मति आदि उक्त ज्ञानों द्वारा प्रतिभासित पदार्थोंका विश्लेषण श्रुतज्ञान द्वारा ही हो सकता है। यत मति- 
जानो, अवधिज्ञानो और मन'पर्ययज्ञानी जीवोमें श्रुतज्ञानका सदुभाव नियमसे रहता हैं, अत' मतिज्ञानी, 
अवविज्ञानी और मनःपर्ययज्ञानी जोव इन ज्ञानोंसे प्रतिभासित पदार्थोंका श्रुतज्ञानके आधारपर विस्लेषण भी 
करते है पर जो केवलज्ञानो जीव हैं उनमे केवऊज्ञानके साथ यत' श्रुतशानका सदुृभाव नही रहता है, मतः 
कैवलज्ञानी जीव ढ्वारा केवलजानमे प्रतिभासित पदार्थोका विब्लेषण किया जाना सम्भव नही है। इतना 
अवध्य है कि केवलज्ञानी तीर्थकर जीवकी भव्य जीवोंके भाग्य और वचनयोगके बलसे जो निरक्षरी दिव्य- 
ध्वनि खिरती है उसके अ्थंकों गगघर अपनी अतिक्षयपूर्ण श्रुतशञानशक्तिके आधारपर ग्रहणकर उस आधारसे 
अक्षरात्मक श्रुतका निर्माण करते है, तथा इस अक्ष रात्मक श्रुतका अध्ययन करके अन्य विदयेष श्रुतज्ञान दक्तिके 
धारक महापुरुष भी ग्रन्‍्थोंका निर्माण करते हैं । 


यर्तमानमें भी तीयकर महाबीरने केवलज्ञान द्वारा विश्वके सभी पदार्थोंको और उनकी त्रैकालिक 
समस्त पर्यायोंकों युगपत्‌ एक समयमें जब क्रमबद्ध जान लिया तब भव्यजीवोके भाग्य और वचनयोगके बलूसे 
उनकी निरक्षती दिव्यध्यनि खिरी जिसके अथंको गोतमगणघरने अपनी अतिक्षयपूर्ण श्रुतशक्तिके बलसे 
ग्रहण किया और उदोंने अक्षरात्मक श्रुतको रवनता की। उसी प्रकार अपनी श्रुतशानशक्तिके बलसे 
उसका अध्ययन करके अन्य आचार्थोने भो ग्रस्थीका निर्माण किया। इस तरह यह श्रुत-परस्परा आजतक 
चल रही है । 


इस विवेचनसे यह निष्कर्ष तिकलता है कि कार्य-कारणभावका विश्लेषण वितर्कात्मक श्रुतज्ञान द्वारा 
हो होता है। मतिज्ञात, अवधिश्ञान, मनःपर्ययज्ञान और केवलज्ञान द्वारा नही, क्योंकि इन ज्ञानोमे वितर्का- 
त्मकताका अभाव है। 


जीवमें मतिज्ञान और श्रुतज्ञान दोनोंका एक साथ सदभाव रहता, है तथा किसी-किसी जीवसे मति- 
ज्ञान और श्रृतज्ञानके साथ अवधिज्ञानका या मन परयर्यवज्ञानका अथवा अवधिज्ञान और मन पर्ययज्ञान दोनोंका 
सदरभाव भी आगस द्वारा स्वीकार किया गया है, किन्तु जीवमें जब केवलज्ञानका विकास हो जाता है तब 
उसमें पहलेसे यथायोग्यरूपमें विद्यमान मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, अवधिज्ञान और मन-पर्येयश्ानका अभाव हो 
जाता हैं, क्योंकि आगमे क्षायिक केवलज्ञानका जो स्वरूप निर्घारित किया गया है उससे ज्ञात होता है कि 
क्षायिक केवलज्ञानके साथ जीवमें मतिज्ञान, श्रुतशञान, अवधिज्ञान और मन.पर्ययज्ञानका सदुभाव सम्भव नहीं 
है, क्योंकि वे क्षायोपद्यमिक हैं। तथा केवलशानका जिकास जीवमें समस्त शानावरणकर्मका क्षय होनेपर ही 
होता है, केबलशानावरणकर्मंका क्षय होनेपर नहीं होता । 


इसप्रकार मतिशञान, अवधिज्ञान और मनःपर्ययज्ञानके साथ श्रुतज्ञानका संदूभाव होनेसे मतिज्ञानी, 
अवेधिज्ञानी और मनःपरयंयज्ञानी जीव तो श्रुतज्ञानके बलसे क्रायं-कारण भावका विश्केषण करते हैं, परन्तु 
केवलशानके साथ श्रुतज्ञामका श्रभात्र निष्चिचत हो जानेसे केइक़ज्ाभी जीव कार्यकारणमावका विश्लेषण नहीं 
२० 


१५४ . सरस्वती-वश्यपुत्र पं० लंदीयर ध्याकरणादार्थ अभिवादन-प्रस्य 


करते हैं। एक बात और है कि सतिज्ञानी, अवधिज्ञानी और मन:पर्ययज्ञानी जीव यत. ऋतक्त्य नही होते, 
अल: उन्हें दो कार्योत्यकशिके लछिए कार्य-कारणभावका विश्लेषण करना अनिवायं है, परन्तु केवलशानी जीव 
यतः कृतकृत्य होते है, अतः उन्हें कार्योत्तत्तेके अनावश्यक हो जानेसे उसमें हेतुभूत कार्य-कारणभावका 
विश्लेषण करना आवध्यक नहीं है । 


पूव॑में बतछाया जा चुका है कि विदवमें एक आकाश, एक धर, एक अघर्म, असंख्यात काल, अनन्त- 
जीव और अनन्त पुद्गलखूप जितने पदार्थ विद्यमान हैं. उन सबसे प्रतिसमय स्वप्रत्यय और स्व-परप्रत्ययंके 
भेंदसे दोनों प्रकारके परिणमन होते रहते हैं व उनमेंसे जो स्व-परप्रत्यय परिणमन है वें प्रेरक और उदासीन 
निमिततोंके सहयोगपूर्बंक ही होते हैं। एवं उन परिणमनोंकी उत्पत्तिके लिए पदार्थोको प्रेरक और उद्यासीन 
निर्भित्तोंका सहयोग प्राय. निसगंत. ही प्राप्त रहता है। परन्तु किन्ही-किन्ही परदार्थोकों उन प्रेरक और 
उदासीन निर्मित्तोंका सहयोग आवध्यकतानुसार जीवोंके प्रयत्नपृवंक भी होता है। जैसे' रेलगाडीको उसकी 
खलनक्रियामें प्रेरक निमित्तभत इंजनका और उदासीन निर्मित्तभत रेलपटरीका जो सहयोग प्राप्त होता है 
बह जीवोंके प्रयत्नपृबंक ही होता है। 


यद्यपि कातिकेयानुपेक्षाकी गाथा-२२१-२२, पद्मपुराण सर्ग-११० के इलोक-४० और अन्य आगम- 
वबचनोंसे भी यह ज्ञात होता है कि पदार्थोमे जो परिणमन होते है ये केवरुज्ञानी जीवके केवशज्ञानमे जैसे 
प्रतिभासित होते है वैसे ही होते है, परन्तु इस कथनका यह आश्यय नहीं ग्रहण करना चाहिए कि उन परिण- 
मनोंकी उत्पत्तिमें केवलश्ञानी जीवके केवलज्ञानमें होनेवाला बह प्रतिभासन कारण होता है, क्योंकि केवलज्ञाती 
जीव कार्य-कारणभावके आधारपर उत्पन्न हुई, उत्पन्न हो रही और आगे उत्पन्न होने बाली पर्यायोकों ही 
जानते हैं। अतएवं केवलज्ञानी जीवके केवलज्ञानमें होनेवाले प्रतिभासनके अनुसार उन पर्यायोंकी उत्पत्ति 
स्वीकार करता गलत है। फलत प्रकृत विषयमे दोनो पक्षोके मण्य जो मतभेद हैं वह इस बातका हैं कि जहाँ 
उत्तरपक्ष पदार्थोंके सभी परिणमनोंकी उत्पत्तिमें केवलज्ञानी जीवके केवलशानकी विषयताके आधारपर क्रम- 
बद्धता अर्थात्‌ नियतक्रमता स्वीकार करता है वहाँ पूव॑पक्ष उत्त परिणकनोकी उत्पत्तिमे श्रुतज्ञानसे ज्ञात कार्य- 
कारणभावके आधारपर यथासस्भव क्रमबद्धता अर्थात्‌ नियतक्रमता और अक्रमबद्धता अर्थात्‌ अनियतक्रमता 
दोनो ही बातोको स्वीकार करता है। अर्थात्‌ पू्॑पक्षकी मान्यता है कि स्वप्रत्यय परिणमन तो प्रेरक और 
उदासीन निमित्तोंके सहयोगके बिना उपादानकारणजन्य होनेसे क्रमबद्ध ही होते हैं तथा स्व-परप्रत्यय परिणमन 
प्रेरक और उदासीन निर्ित्तोके सहयोगपुर्वकक उपादानकारणजन्य होनेसे प्रंरक और उद्दासीन निमित्तोंकी 
प्राप्तिके अनुसार क्रमद्ध और अक्रमबद्ध उसयरूप होते है । पदार्थोके परिणमनोकी उत्प्तिके विषयमें दोनों 
परक्षोकी परस्परविरोधी इन मान्यताओंमेंसे कौन मान्यता युकतत और कौन मान्यता अयुक्त है, इसका निर्णय 
किया जाता है--- 


१. यद्यपि कारतिकेयानुप्र क्षाकों गाथा-३२१-२२, पदुसपुराण सर्ग-११० के इलोक-४० एवं अन्य 
आगमवचनोंके आधारपर पृर्वपक्ष और उत्तरपक्ष दोनों ही पदा्थोंके परिणमनोंके विषयमें यह स्वीकार करते 
हैं कि वे परिणमन जैसे केवलज्ञानी जीवके केवलज्ञानमें प्रतिभासित होते है वैसे ही होते हैं। पर ध्यान रहे 
कि कैवलज्ञानी जोवके केवलज्ञानमें होनेवाला पदा्थोंके स्तप्रत्यय और स्व-परप्रत्यय॑ परिणमनोंका वह प्रति- 
भांसन उनको उत्पसिका नियामक नहीं होता है, क्योंकि वास्तविकता यह है कि परदार्थोंके स्वप्रत्यय और 
स्व-परप्रत्यय परिणमतर स्वकोय का्य-कारणभावके आधारपर जिस रूपमे उत्पन्न हुए, उत्तन्त हो रहे हैं और 


है / घर्म और सिद्धाग्त : ६५५ 


भागे उत्पत्त होंगे उस रूपमें हो वे केवलज्ञानी जोवके केवलशानमें प्रतिभासित होते है। इससे निर्णीत होता है 
कि उन परिणमनोंकी उत्पत्तिका निग्रामक श्रुतज्ञारर आधारित कार्य-कारणभाव ही होता है, केवलज्ञानमें 
होनेवाका उनका प्रतिभासन नहीं। फलछत कातिकेयानुप्र क्षाकी गाथा-३२१-२२ के “जिस पदार्थका जिस 
देशमें और जिस कालमें जिस विधानसे जैसा परिणमन जिनेन्द्र भगवानने ज्ञात किया है उस पदा्थंका उस 
देशमें और उस कालमें उस विधानसे बैसा ही परिणमन होता है ।”” इस कथनका व पदुमपुराण सगं-११० के 
इलोक ४० के जिस जोवके द्वारा जिस देहमें और जिस कालमें जिस कारणसे जैसा प्राप्तव्य है उस जीवका 
उत्त देधामें और उस कालमें उत कारणसे वैसा ही प्राप्त होता है”” इस कंथनका एवं भैया भगवतीदासके “जो 
जो देखी वीतरागने सी सो होसी वीर रे” इस कथनका मात्र यही प्रयोजन ग्रहण करना उचित हैं कि जीव 
विवक्षित पदार्थके विवक्षित परिणमनकी सम्पन्ततकि लिए तदतुकूछ कारणोंकों जुटानेका जो प्रयत्न (पुरुषार्थ) 
करता है उत्तको सफलतामे वह अहंकार न करे व असफलतामें हतताश होकर अकमंण्य न हो जावें । इस प्रकार 
उत्तरपक्ष द्वारा प्रदाथोंके परिणमनोंकी उत्पत्तिको केवलज्ञानी जीवके केबलज्ञानकी विषयताके आधारपर 
क्रमबद्ध मान्य किया जाना अभशुक्त है व प्रवपक्ष द्वारा पदार्थोके परिणमनोंकी उत्पत्तिको पूर्वोक्त प्रकार कार्ये- 
कारणभावके आधारपर क्रमबद्ध और अक्रमबद्ध मान्य किया जाना युक्त है । एक बात और है कि सभी पदार्ध॑ 
जगम्र अनादिसिद्ध हैं तो उनके परिणमन भी अनादिकालसे होते आये हैं, जबकि केवलज्ञानकी सादिता आगम- 
सिद्ध होनेसे दोनों ही पक्ष स्वीकार करते हैं। फलत. पदार्थोंके परिणमनोंकी उत्पत्ति में उन परिणमनोंका 
केवलज्ञानमें प्रतिभाभित होना कार्यकारी सिद्ध नहीं होता । इस बातको तृतीय दौरकी समीक्षामें विस्तारसे 
स्पष्ट किया जायगा । 


२. पूर्व!में स्पष्ट किया जा चुका हैं कि कार्योत्तत्तिके लिए कार्य-कारणभावका विद्लेषण श्रुतज्ञान 
द्वारा ही हो सकता है, केवलज्ञान द्वारा नही, अत. केवलुशानी जीव एक तो श्रुतज्ञानके अभावमे कार्य-कारण- 
भावका विदलेषण कर नहीं सकता है, दूसरे उसके कृतकृत्य हो जातेसे कार्योत्पत्तिके अनावश्यक हो जानेके 
कारण उसे कार्य-का रणभावका विश्लेषण करना आवश्यक नहीं है। यत. मतिज्ञानी, अवधिज्ञानी और मन'- 
पर्ययज्ञानी जीव एक तो श्रुतणानके संदुृभावपते कार्यकारणभात्रका विश्लेषण करते है, दूसरे कुतकृटय न होनेसे 
उन्हे कार्योत्पत्तिके लिए कार्य-कारणभावका विश्लेषण करना अनिवाय भी है । अतएवं मतिज्ञानी, अवधिज्ञानी 
और मन पर्ययज्ञानी जीव विवक्षित कार्यकी उत्पत्तिके लिए श्रुतज्ञान द्वारा कार्य-कारणभावका विश्लेषण करके 
ही कारणोके जुटानेका प्रयत्न करते हैं। इसके अलावा यहाँ यह भी ध्याप्तव्य है कि मतिशानी, अवधिज्ञानी 
और मन पयंयज्ञानी जीवोको कार्योत्पक्िके लिए प्रयल्त करनेके अवसरपर जिस प्रकार कार्य-कारणभावपर 
दृष्टि रखना आवधयक है उस प्रकार केवलज्ञानो जीवके केवलजश्ञानकी विषयतापर दृष्टि रखना आवश्यक नही 
है । इससे सिद्ध होता है कि उत्तरपक्षद्वारा पदार्थोके परिणमनोंकी उत्पत्तिको केवलज्ञानी जोवकी केवलज्ञानकी 
विषयताप र आधारित क्रमबद्ध मान्य किया जाना अयुक्त है व पृ्व॑पक्ष द्वारा पदार्भोके परिणमनोकी उत्पत्तिको 
कार्य-का रणमावके आघारपर क्रमबद्ध और अक्रमबद्ध मान्य किया जाना युक्त है । 


यहाँ इतना विशेष शातब्य है कि जीव द्वारा कार्योत्तत्तिके लिए श्रुतज्ञानके बलसे किया ग्रया कार्य- 
कारणभावका निर्णय यथायोग्य सम्यक्‌ और भिध्या दोनो श्रकारका हो सकता है, अत- वह निर्णय यदि सम्यक्‌ 
हो तो उसके आधारते कार्योत्यक्तिके लिए किया गया जोवका प्रयल्न सफल होता है और यदि भिथ्या हो तो 
उसके आधारके कार्योत्थत्तिके लिए किया गया जीवका प्रयमत्त असफल होता है । इसके अतिरिक्त जीव यदि 


१५६ , सरस्वतो-बरदपुत्र पं० बंशौघर भ्याकर जायाय॑ अभिनस्वन-प्रत्य 


विवेकी है तो अपने प्रयत्वके सफल हो जानेपर वह अहंकार नहों करता है और असफल हो जानेषर हताश 
होकर अकमंण्य भी नहीं होता है। परन्तु जीव यदि अधिवेको है तो बह अपने प्रयस्तके सफल होनेपर अहंकार 
करने खगता है व असफर होनेपर हताल होकर अकर्मण्य भी हो जाता है । 


३. मतिशाती, अवधिज्ञानी और मन:पर्ययज्ञानी जीवोंको कार्योत्यत्तिके अवसरपर एक तो उसके 
विषयमें केवऊज्ञानी जीवके केवलज्ञानमें क्या प्रतिभासित हो रहा है ? इसकी जानकारी (ज्ञान) होनेका कोई 
नियम नही है । वे तो मात्र 'जो जो देखी बीतारगने सो सो होसी वीरा रे” यह विकल्प ही कर सकते है । 
दूसरे, कार्यत्पत्तिके अबसर-पर कदाचित्‌ किसी जीवको कार्योत्पत्तिके विषयमें केवलज्ञानी जीवके केवलज्ञानमें 
जो प्रतिभासित हो रहा है उसका ज्ञान हो भी जावे, परन्तु बह जीव यदि अविवेकी है तो उस अविवेकके 
आधघारपर वह अपना प्रयत्न विपरोत करनेको भी उद्यत हो सकता है। जैसे मारीचको तीथंकर ऋषभदेजकी 
दिव्यध्वनिके श्रवणसे जब यह शात हुआ कि वह भी तीर्थंकर होगा, तो 'नान्यथावादिनों जिना.' ऐसा अटल 
विश्वास करके बहू कुमार्गगामो बनकर नानाप्रकारकी कुत्सित योनियोंमें बहुत कार तक अ्रमण करता रहा 
और जब वह सुबोधके आधारपर कुमागंको त्यागकर सन्मागंका पथिक बना तभी वह महावीरके रूपमें अन्तिम 
तीर्थंकर बन सका। इस विषयमें उत्तरपक्षका “मारोचकों अन्तिम तीर्थंकर महावीर बनता था, इप्तलिए वह 
कुमागंगामी बना ।” यह कथन तकंपूर्ण नहो माना जा सकता है, क्योंकि वह सन्मागंपर चलकर उत्तम योनि- 
योँमें भ्रमण करके भी अंतिम तीर्थंकर भगवान महावीर बन सकता था। इससे निर्णीत होता है कि उत्तरपक्ष 
द्वारा पदार्थोंके परिणमनोंकी उत्पत्तिको केवलज्ञानी जीवके केवलज्ञानकी विषयताके आधारपर मात्र क्रमबद्ध 
मान्य किया जाना युक्त नही है अपितु पुर्वबपक्ष द्वारा उन परिणमनोकी उत्पत्तिको कार्य-कारणभावके आधारपर 
क्रममंड़ और अक्रमबद्ध मान्य किया जाना युक्‍त है । 


४. श्रीकानजी स्वामीने तो मैया भगवतीदासजीके 'जो-जो देखी वीतरागने स़ो-सो होसी वीरा 
रे! इस वचनपर आधा रित पर्यायोंकी उत्पत्तिकी क्रमबद्धतामें अटूट विश्वास रखकर यहाँ तक मान लिया कि 
कार्योत्यक्तिके लिये किया जानेवाला जीवोंका प्रयत्न (पुरुषा्थ) मो उसी क्रमबद्धताका अंग है । इसका परिणाम 
यह हुआ कि जब उन्हें शारीरिक व्याधि हुई, तो थे अपनेकों महान्‌ अध्यात्ममार्गी व अध्यात्मके अभृतपूर्व 
उपदेष्टा मानते हुए भी राजसी वैभवमे लिप्त रहनेके कारण उस व्याधिको सहन नही कर सके और भैया 
भगवतीदासजीके उक्त वचनके आधघारपर पुरुषाथंहीन होकर वे न केवल इस सा्गको भूल गये, अपितु भक्तों- 
की प्रार्थना और डाक्टरोंके सुझावोंकी उपेक्षा करके उस व्याधिसे छुटकारा पानेके लिए अम्बई जाकर जसझोक 
अस्फ्तालमें प्रविष्ट हुए एवं वही कालकवलित हो गये । इससे भी निर्णीत होता है कि उत्तरपक्ष द्वारा पदार्थों- 
के परिणमनोंकी उत्पत्तिको केवलज्ञानी जीबोंकी केवलज्ञानविषयताके आधारपर भात्र क्रमबद्ध मास्य किया 
जाता अयुक्त है, किन्सु पूर्वपक्ष द्वारा उन परिणमनोंकी उत्पत्तिको कार्य-कारणभावके आधरपर क्रमबद्ध और 
अक्रमबद्ध मान्य किया जाना युक्त है । 


५. माना कि तीथंकर नेमिनाथको दिव्यध्वनिके श्रवणसे श्रोताओंको ज्ञात हुआ कि बारह वर्ष 
व्यतीत होनेपर द्वारिकापुरी भस्म हो जायेगी ओर उसे भस्म न होने देनेके लिए छोगों दारा राख प्रयत्न 
करनेपर भी वह भस्म हो ग्यो, परन्तु इसमें शातव्य यह है कि द्वारिकापुरी तदनुरूप कारणोंके मिलतेपर 
ही भस्म हुई वह तीर्थंकर नेमिनाथके केवलज्ञानमें होनेबाले प्रतिभासनके बलूपर अगवा भगवान नेमिनाथकी 
विश्यध्यथनिके बसपर नहीं भस्म हुई। हसी प्रकार केवलज्ञानी जीवोंके समान मतिज्ञानी, अवधिजश्ञानो और 
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भन पर्ययज्ञानी जीवोंकी मविष्यवाणियाँ भी यथायोस्य सत्य हो सकती हैं या होती हैं, परन्तु वहाँ भी कार्य 
तो श्रुकज्ञानके बलपर निर्णोत कार्य-कारणमावके आधारपर ही सम्पन्त होते हैं। मतिश्ञानी, अवधिज्ञानी और 
अम:ःपर्यवज्ञानी जीवोंके यथायोग्य मतिज्ञान, अवधिज्ञान और मने.पयंयश्ञानके बलपर अथवा उनकी भविष्य- 
याणियोंके बलपर नहीं । इस विवेचनसे भी निर्णोत होता है कि उत्तरपक्ष द्वारा पदार्थोंके परिणमनोंकी उत्पत्ति- 
को केवलज्ञानी जीवकी केवलशानविषयताके आधारपर मात्र क्रमबद्ध मान्य किया जाना अमुक्त है व पूर्वपक्ष 
द्वारा उत परिणासोकी उत्पक्तिको कार्य-कारणभावके आधारपर क्रमब्ध और अक्रमबद्ध मान्य किग्रा जाना 
युक्त है । 

६ उत्तरपक्षकी मान्यता है कि भवितव्यता (भमविष्यमे होलेवाली कार्योत्यश्ि) के अनुसार ही जीवकी 
बुद्धि हो जाती हैं। उसका पुरुषार्थ भी उसी भवितव्यताके अनुसार होता है और अन्य सहायक कारण भी उसी 
भवितव्यताके जाधारपर प्राप्त होते है-- 

“तादुशी जायते बुडढ़िव्यंबमायश्च तादूश । 
सहायस्तादृशा: सन्ति यादृशी भविव्यता ॥” 


सो उसकी यह मान्यता भी मिथ्या है क्योंकि वह पक्ष मवितव्यताके अनुसार होनेवाली कार्योत्पत्तिमे 
कारणमृत बृद्धि, व्यवसाय (पुरुषार्थ) और अन्य सहायक कारणोंकी प्राप्ति भी उसी भवितव्यताके अनुसार 
मानता है। फरूत ऐसी अवस्थामे उक्त बुद्धि, पुरुषार्थ और सहायक कारणोंके बिना भी कार्योत्पत्तिके होनेका 
प्रसंग उपस्थित होता है। इसपर यदि उत्तरपक्ष यह कहे कि वह प्रसंग उसको दृष्ट है, तो उसका ऐसा 
कहना आप्तमीमासाकी कारिका" ८८, ८९, ९० और ९१ के कथनके विरुद्ध हैं। इस आतको दार्शनिक 
विद्वान्‌ अच्छी तरह समझ सकते हैं । 

तात्पय यह है कि आप्तमीमासाकी उक्त कारिकाओंके अनुसार भाँवितब्यता (भविष्यमे होनेवालो) 
कार्योत्पत्ति), जिसे वर्तमानमें कार्योत्यत्तिको योग्यता, अदुष्ट या दैव कहा जाना है--के अतिरिक्त अन्य कोई 
वस्तु नहीं है। तथा इससे होनेवालों कार्योश्नत्ति (उसको कायझग परिणति) जोवकी बुद्धि (श्रतज्ञान और 
व्यवसाय (पुरुषार्थ) तथा अन्य सहायक कारणोका सहयोग प्राप्त होनेपर हो होती है, अत. भवितव्यताको 
उक्त बुद्धि, व्यवसाय और अन्य सहायक कारणोंक़ी प्राप्तिमि कारण नहीं माना जा सकता हैं। फलत उक्त 
कारिकाओके आधारपर यहो निर्णीत होता है कि पदार्थमे विवक्षित सवितब्यता (कार्यूप परिणत होंनेकी 
योग्यता) हो उसे बुद्धि, पुरुषार्थ तथा अन्य साधनसामग्रीका योग प्राप्त हो जावे, तो ही विवक्षित कार्यकी 
उत्पत्ति होती है। तथा पदाय॑में जिवक्षित मवितव्यता विद्यमान रहनेपर भो यदि बुद्धि, व्यवसाय और अन्य 


१. दैवादेवाथंसिद्धिश्चेददेवे पौरुषत कथम । 
दैबतदचेदविमोक्ष पौदबं॑ निष्फलड भवेत्‌ ॥८८॥। 
पौरुषादेवार्थंसिद्धिअचेत्‌ पौरुष देवत कथम्‌ । 
पौरुषाण्जेदमोघ स्यात्‌ सर्वप्राणिषु पोस्षम्‌ ॥८९॥॥ 
विरोधान्नो मेयकात्म्यं स्याद्रादन्‍्यायविद्विषाम्‌ । 
अवाच्य॑तकास्तेप्युक्तर्नावाज्यमिति युज्यते ॥९०।॥। 
अनुद्धिवृतवपिल्नाथामि्दानिष्टं स्वदेवत, । 
बुद्धिपुर्वब्यपेक्षायामिष्टानिष्ट स्वपौरुषात्‌ ॥९१॥ 


१५८ ' सरस्थती-बरर्पुञत्र पं० बंशीधर व्याकरणाजाय अभिनस्दत-प्रत्व॑ 


साधनसामंत्रीका पोभ न प्राप्त हो तो विवक्षित कार्भकी उत्पत्ति नहीं होती है । यदि उत्तरपक्ष यह कहे कि 
भवितब्यताके अनुसार जो कार्यंकी उत्पत्ति होती है बह बुद्धि, व्यवसाय और अस्य सहायकसामग्रीकी अपेक्षाकें 
बिन ही होती है, तो उसकी यह स्वीकृति एक तो आप्तमीमांसाकी उपयुक्त कारिकाओंके विरुद्ध है और दूसरे 
बहू अयुक्त भी है, क्योंकि कार्योत्पत्तिके विषयमे कारणसामग्रीकी अपेक्षा कातिकेयानुप्रेक्षाकी गाथा ३२३१-२२ 
में व पंदुभपुराण सगे ११० के इलोक ४० में भी स्वीकार को गयी है । संशीपंचेन्द्रिय जीवॉके अनुभव, इच्चिय- 
प्रत्यक्ष और तकंसे भी ऐसा ही निर्णीत होता है ! 

निष्पत्ति 

१ समयसारके स्वविद्युदज्ञानाधिकारको गाथा ३०८ से ३११ तककी आत्मस्याति-टीकाका जो 
कथन पुर्वमे उद्धुत किया गया है उसमें निर्दिष्ट “क्रमनियमित”” दाब्दका उत्त रपक्षने जो यह अर्थ समझ्ना है 
कि “क्रम अर्थात्‌ क्रससे (नम्बरवार) तथा निमभित अर्थात्‌ निश्चित । जिस समय जो पर्याय आनेवाली है 
वही आयेगी, उसमें फेर-फार नहीं हो सकता ।”” उसे मैं उसकी भ्रमबुद्धिका परिणाम मानता हूँ, क्योंकि 
प्रकरणको देखते हुए उस क्रमनियमित' शब्दका क्रम अर्थात्‌ एकके पदचात्‌ एकरूप क्रममें नियमित अर्थात्‌ 
निश्चित अर्थ ही सगत है । भाव यह है कि प्रत्येक पदा्थंकी एकजातीय नाना पर्यायोकी उत्पत्ति एकके पश्चात्‌ 
एकरूप क्रमसे ही होती हैँ, यगपत्‌ अर्थात्‌ एकसाथ एक ही समयमे नहीं होती । इस बातको पूर्वमे स्पष्ट किया 
आ चुका है । 

३ केवलज्ञानी जीवके केवलज्ञानकी विष्यताके अनुसार निर्णीत पर्यायोंकी क्रमबद्धताके आघारपर 
उन पर्यायोकी उत्पत्तिको क्रमबद्ध मानना युक्त नहीं है, क्योंकि उन पर्यायोकी उत्पत्ति श्रुतज्ञानके आधारपर 
निणत काय-कारणभावके आधारपर यथायोग्य क्रबद्ध और अक्रमबद्ध दोनो प्रकारसे होती है तथा श्रृतजश्ञानके 
बरूसे निर्णीत कार्य-कारणभावके आधारपर क्रमबद्ध और अक्रमबद्ध रूपसे उत्पन्न हुई, उत्पन्न हो रही और आगे 
उत्पन्न होनेवाली पर्यायें केवलजशञानी जीवके केवलज्ञानमें क्रमबद्ध ही प्रतिभासित होती है । इस विषयको भी 
पूर्वमें स्पष्ट किया जा चुका है । 

३ कार्तिकेयानुप्र क्षाकी गाथा ३१२१-२२ व प्रदूमपुराण सर्ग ११० के इछोक ४० तथा अन्य आगभ- 
बाक्योमे पर्यायोंकी जिस क्रमबद्धताका विवेचन किया गया है उसका उपयोग पर्यायोकी उत्पत्तिके विषयमे 
नही करना चाहिए, क्योकि उनका उपयोग कार्योत्तनत्तिके लिए प्रयत्न्ीक जीवोकों अपने प्रयत्नमें सफल 
होनेपर अडंकार न करने व असफल होनेपर हतादा होकर अकर्मण्य न बननेके लिए करना ही उचित है । 
यदि कोई व्यक्षित उसका उसके अतिरिक्त अन्य उपयोग करना चाहता है तो उसका मारीच व काजीस्वामी के 
समान अकल्याण होना संभव है । इस विवेचनको भी पूर्व॑म स्पष्ट किया जा चुका है । 

इस प्रकार प्रकृत विधयके संबधमे अबतक जो विवेबन किया गया है उससे निर्णीत होता है कि 
पदार्थोंकी श्रुतज्ञानके बलसे निर्णीत कार्य-कारणभावके आधारपर यथायोग्य क्रमबद्ध और अक्रमबद्धरूपसे 
निष्पन्त हुई, निष्पन्न हो रही और आगे निष्पन्त होने वाली स्थप्रत्यय और स्व-परप्रत्यय पर्यायोंकी केवछ- 
ज्ञानी जीवके केवलशान हारा होने वाली शप्तिको ही क्रवद्ध स्वीकार करना उचित है। उनकी उत्पश्तिको 
तो श्रुतज्ञानके बलसे निर्णीत कार्य-कारणभावके आणारपर यथायोग्य क्रबद्ध और अक्रमबद्ध मान्य करना ही 
युवत और कल्याणकारी है । 

मुझे इस बातका आदइचयं है कि क्रो कानजीस्वामीने अनुभव, इन्द्रियप्रत्यक्ष ओर तकसे विरुद्ध आगम- 
के अभिप्रायको प्रहूणकर केवरज्ञानो जीवके केबलछशानको विषयताके आघारपर निर्णीत पर्योषोंकी क्रममद्धताका 
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अरुतल्ञानके बलपर निर्णीत कार्य -कारणभावपर आधारित पर्यामोंकी उत्तत्तिमें उपयोग किया है। मुझे इस बात- 
का भी आदचये है कि सोनगढसिद्धान्तवादी वर्ग भी उनके उपदेशसे प्रभावित होकर उनकी अनुभव, इन्द्रिय- 
प्रत्यक्ष और तकके विरुद्ध मान्यताका अनुसरण कर रहा है। मुझे इस बातका भी आश्चयें है कि पं० 
फुलचमाजी सिद्धान्ताचायं, वाराणसी और डॉ० हुकु म्ंद्र भारिलल जयपुरने उक्त मान्यताको पुष्ट किया है । 
मुझे इस बातका भी आइचयं है कि डॉ हुकमचन्द्र भारिल्लकी क्रमबद्ध पर्याय” पुस्तकें निरदिष्ट आार्यों 
मुनिराजों, ब्रतियों, विद्वातों और लोकप्रिय पत्र-पत्रिकाओंने आगमके अभिंप्रायको समझनेकी चेध्टा न करके 
उनकी मान्यताका समर्थन किया हे और मुझे इस बातका भी आश्चर्य है कि कतिपय अन्य साधु, ब्रती, 
विद्वान और सामान्य जन भी कार्योत्पत्तिके विषयमें उनको (कानजीस्वामीको) उस मान्यताकों स्वीकार करनेके 
लिए उत्सुक हैं। ऐसी विचित्र दशा देखते हुए मेरी दृष्टि जागमके उस बचनपर जाती है जिसमें यह बतलाया 
गया है कि सिद्धान्तग्रन्थोंका पठत-पाठन गृहस्थोंके लिए उचित नहीं है। वर्तमानमे तो आगसका वह वचन 
कतिपय साधु-संतोंपर भो लागू होता है। वास्तव सिद्धान्कका अन्थ और दुष्पयोग रोकनेसे लिए ही 
आशायाने बडी युक्ष-बूझसे सिद्धान्तप्रन्थोंके अध्ययनका सर्वताघारणके लिए निधेष किया है | 


मुझे आक्षा है कि सोनगढसिद्धान्तवादी सभी जन मेरे इस विवेनपर गम्भीरतापूर्वक बिचार करके 
तथ्यका निर्णय करेंगे । तथा आगमके अभिप्रायकों समझनेमें लापरवाह एवं संशयमे पडे हुए पुरातन सिद्धान्त- 
वादी सभीजन भी उत्पत्तिकी अपेक्षा आगम द्वारा स्वीकृत व अनुभव, इन्द्रियप्रत्यक्ष और तकंसे सिद्ध 
स्वप्रत्यय पर्यायोंकी उत्पत्तिको क्रबद्ध और स्व-परप्रत्यय पर्यायोंकी उत्पत्तिको निभित्तोके समागमके अनुसार 
क्रमबद्ध और अक्रमबद्ध ही भान्य करेंगे । 


केवलज्ञानकी विषयमर्यादा 


समयसार गाथा १०३ मे बतलाया गया है कि एक द्रव्य दुप्तरे द्रव्यके साथ संयुक्त या बद्ध होनेपर 
भी थे दोनों द्रव्य कभी तन्मयरूपसे एकरूताको प्राप्त नही होते । और न एक-दूसरे द्रव्यके गुण-धर्म ही एक- 
दूसरे द्रव्यमें संक्रमित होते है-- 
जो जम्हि गुणे दव्बे सो अण्णम्हि ण संकमदि दब्वे । 


पंचास्तिकायकी गाथा ७ में भी अतलाया गया है कि सभी द्रव्य परस्परमें प्रविष्ट होते हुए भो, 
परस्परको अवगाहित करते हुए भी और परस्पर (दूध और जलकी तरह) मिलकर रहते हुए भी कभी अपने 
स्वभावकों नहीं छोडते है-- 
अण्णोण्णं पविसंता दिता ओगरासमण्णमण्णस्स । 
मेलंता विय णिच्च सग॑ सहावं ण विजहं॑ति॥ 


तात्पयं यह है कि विद्वमें एक आकाश, एक घर, एक अधर्म, असंख्यात्‌ काऊ, अनन्त जीव और 
अनन्त पुद्गलरूप जितने पदार्थ हैं. वे सभी यथायोग्य परस्पर संयुक्त होकर हो रह रहे हैं तथा ओव और 
पुदूगल एवं पुदूगल और पुद्गल परस्पर बद्ध होकर भी रह रहे हैं। तथापि सभी द्रन्‍्य अपने-अपने द्रग्यख्प, 
गुणरूप और पर्यायख्प स्वभावमे रह रहे हैं और रहते जावेंगे । कोई भी पदाये संयुक्त या बद्ध दक्षामे दूसरे 
पदार्थकों दव्यरूपता, गुणरूपता और पर्यायरूपताको प्राप्त नही होता, न हो सकता है। इतना अवष्य है कि 
सभी पदार्थ यथायोग्य जत संयुक्त या बद्ध दक्षामें परस्परके सहयोगसे अपना स्व-परप्रत्यय परिणमन करते 
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रहते हैं। जीव और पुद्गल तथा पुवृगछ और पुदुगल तो उस बद्ध दशामें परस्परके सहयोंगसले अपना-अपना 
स्व-्परप्रत्यय परिणमन विकृत भी करते रहने हैं। समससार गाथा ८० में कहा भी है कि जीवके परिणामोंके 
सिभित्त (सहयोग) से पुदूगल कर्मरूप परिणत होते हैं आ।र पृदूगलकर्मके निमित्त (सहयोग) से जीव भो तथैब 
(रागादिभावकमंरूप) परिणत होता हैं--- 
जीवपरिणामहेदू कम्मत्तं पुग्गला परिणमंति। 
पुग्गलकम्मणिमित्तं तहेव जोबो वि परिणमई ॥ 
समयसार गाया ८१ में यह भी कहा गया है कि बद्ध दक्षामें जीव पुदुगलकर्मगुणरूप परिणत नहीं 
होता और पुदूगलकभ् जीवगुणरूप परिणत नहों होता । परस्परके निम्ित्तसे (सहुयोगसे) दोनोंका अपना- 
अपना परिणमन अध्य होता है-- 
ण वि कुब्वद कम्मगुणे जोबो कम्म॑ तहेव जीवगुणे । 
अण्णोण्णणिमिशेण दु परिणाम जाण दोहणंपि ॥ 
यह वस्तुस्थिति है। इससे यह सिद्ध होता है कि यद्यवि उपर्युक्त सभी पदार्थ परस्पर सयुक्त होकर 
रह रहे है व जीव और पुदूगल तथा पुदूगल और पुदूगल अनादिकालसे परस्पर बद्ध होकर भी रहते आये है, 
तथापि थे पदार्थ यथायोग्य उस संयुक्त दशामें था बद्ध दश्ामें भी सतत अपनी-अपनी द्रव्यम्ष्पता, गुणवूपता 
और स्वप्रत्यय व स्व-परप्रत्यय पर्यायरूपतामें ही विद्यमान है। जैसे संयुक्त दशामें आकाशको अपनी द्रव्य- 
रूपता नियत अनन्तप्रदेशात्मक हो है। धर्मको, अधर्मकी और सभी जीबोंमेंसे प्रत्येक जीवकी अपनी-अपनी 
व्रव्यरूपता नियत असंख्यातप्रदेशात्मक ही है। तथा समस्त कालछोमेंसे प्रत्येक कालकी व समस्त पुद्गलोंमेंसे 
प्रत्येक पुदूगलकी अपनी-अपनी द्रव्यरूपता एकप्रदेशात्मक ही है । ऐसी ही स्थिति संय॒क्त दछ्षामें उत पदार्थोकी 
अपनी-अपनी गुणरूपता और स्वप्रत्यय एवं स्व-परप्रत्ययपर्यायरूपताकी भी नियत है तथा बद्धदशामे जीव और 
पुदूगलफी व पुदूगल और पुद्गलकी अपनी-अपनी द्रव्यरूपता, गुणरूपता, व स्वप्रत्यय और स्व-परप्रत्यय पर्याय- 
रूपताकी भी ऐसी ही स्थिति नियत है । यही कारण है कि पुरुषाथंसिद्धघुपाय (पद्म एक) में बतलाया गया है 
कि सभी पदार्थ केवलज्ञानमें दर्पणतलके समान अपनी-अपनी द्रव्यरूपता, गुणरूपता, और स्वप्रत्यय व स्व- 
परप्रत्ययपर्यायरूपतासहित प्रतिसमय युगपत्‌ पृथक्‌-पृथक्‌ ही प्रतिफलित हो रहे हैं-- 
तज्जयति परं ज्योति. सम॑ समस्तेरनन्तपर्याये । 
दपणंत्तल इव सकला प्रतिफलति परदार्थभालिक यत्र ॥ 
जो बात इस पद्मे बतलाई गई है वही बात तत्त्वाथंसूत्रके सर्वद्रध्यपर्यायेष्‌ु केवलस्थ' (१-२९) सूत्रभे 
भी बतलाई गई है । 
यह विवेचन हमें इस निष्करषंपर पहुँचा देता है कि उक्त सभी पदार्थ परस्पर संयुक्त रहते हुए भी 
जीव और पुद्गल तथा पुदूगल और पृद्गल परस्पर बद्ध रहते हुए भी जब केवलज्ञानमे सतत्‌ अपनी-अपनी द्रव्य- 
रूपता, गुणहूपता और स्वप्रत्यय व स्व-परप्रत्यय पर्यायरूपतासहित पृथक्‌-पृथक्‌ हो प्रतिभासित हो रहे हैं तो 
उस स्थितिमे उन पदार्थोंकी संयुक्त दशाका व जीव और पुदृगल एवं पुदूगल और पुदूगलकी बद्धदशाका 
प्रतिभासन केवलज्ञानमे नही हो सकता है । 
सालय यह है कि समयसार, गाया १०३, पंचास्तिकाय, भांधा ७ और समयसार, गाथा ८: के अंनु- 
सार उक्त पदार्थोका परस्पर पृथक्कपता वास्तविक खिंद्ध होता है व उनकी यथायोप्य संयुक्त व धड़ बशा 
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अवास्तबिक सिंड्ध होती है। इसलिए केवलज्ञानमें जब प्रतिक्षण पंदार्धोंकी वास्तबिक पृथक्‌-पुथक्रूपताका प्रति- 
भासन हो रहा है तो उसमें उनकी अवास्तविक यथायोग्य परस्पर संयुक्त दशाका या बद्ध दशाका प्रतिभासन 
होता संभव्र नहों रह जाता है। मतिज्ञान, अवधिज्ञान, मन पर्यंयज्ञान और केवलज्ञानमेंसे मविज्ञान हो ऐसा 
शान है जिसमें सीपको वास्तविक सोपरूपताका और आस्तविक रजतरूपताका प्रतिभासन सम्भव है । परन्तु 
उस मतिज्ञानमें मी जब सीपका वास्तविक सीपरूपताका प्रतिभासन हो रहा हो तब उसकी अवास्तविक रज- 
रूपताका प्रतिभासन नहों होता है और उसमे जब सीपको अवाध्तविक रजरूपताका प्रतिभासन हो रहा हो 
तब उसकी वास्तविक सीपरूपताका प्रतिभासन नहीं होता है । 


यदि कहा जाये कि सीपकी रजतरूपता जैसी अवास्तविक है वैसी अन्रास्तविक पदार्थोंकी संयुबत दशा 
पा बढ़ दक्षा नही है, क्योंकि जिस प्रकार मतिज्ञानमें सोपकी अवास्तविक रजखूपताका प्रतिभासन मिथ्या माना 
जाता है उस प्रकार मतिजशञान, अवधिज्ञान और मनः:पर्ययज्ञानमें होनेबाके पदार्थोंकी संयुक्त दशा या बद्ध दक्षाके 
प्रतिभासनकों मिथ्या मही माना जाता है, इसलिए केवलज्ञानके विषयमें 'मतिशानका उपयुक्त उदाहरण 
अयुक्त है, तो इसका समाधान यह है कि सतिज्ञान, अवधिशान और मनःपर्ययज्ञानमें प्रतिभासित होनेवाली 
पदा्थोंकी संयुक्तदशा या बद्धदशा नानापदार्थ निष्ठ होनेसे उपचरित धर्मके रूपमें उपचारसे ही वास्तविक है । 
एकपदार्थनिष्ठ स्वरूपदृष्टिसे तो वह मिथ्या ही है । अतएव प्रत्येक पदार्थंके पृकक्‌-पुथक्‌ स्वरूपका प्रतिभासन 
करनेवाले केवलज्ञानमें उसके प्रतिभासनका नियेघ किया गया है, क्योंकि केवलशानमें सतत प्रत्येक पदा्ंके 
पुथक्‌-पुथक्‌ तदात्मक स्वरूपका हो प्रतिभासन होता है। इस विवेचनसे यह भी सिद्ध होता है कि मतिश्ञान, 
अवधिज्ञान और मन.पर्ययज्ञानमें होनेवाला पदार्थंका प्रतिभासन कैवलज्ञानमे होनेवाले पदार्थके प्रतिभासनसे 
विलक्षण ही होता है। इस विलक्षणताका स्पष्टीकरण निम्नप्रकार है-- 

१--यत- जीवमें केवलक्ञान समस्तज्ञानावरणकर्मका स्वथा क्षय हो जानेपर ही प्रकट होता है, भत- 
केवलशानमें समस्त पदार्थोकी एक-एक क्षणवर्ती स्थितिके प्रतिभासनकी क्षमता होनेसे उसमें सभी पदार्थोंकी 
एक-एक क्षणवर्ती स्थितिका पृथक़्‌-पृथक्‌ प्रतिभासन होता हूँ । थत. जीवमे मतिज्ञान मतिज्ञानावरणकर्मका 
क्षयोपशम होनेपर प्रकट होता है, अवधिशान अवधिजशञानावरणकर्मका क्षयोपशम होनेपर प्रकट होता है और 
पत्र पर्ययज्ञान सन पर्ययज्ञानावरणकर्मका क्षयोपशम होनेपर प्रकट होता है, क्षतः तोनो ज्ञानोंमे अपने-अपने विषय- 
भूत पदार्थी अन्तमु हतंकालवर्ली नाना स्थितियोंका अखण्डरूपसे प्रतिभासन होनेकी क्षमता होनेसे उस 
पदार्थकी अन्त हतंकारुवर्ती नाना स्थितियोंका ही अखण्डरूपसे प्रतिभासन होता है। तात्पययँ यह है कि जहाँ 
उक्त प्रकार क्षायिक होनेसे केवलज्ञानमे होनेवाला पदार्थका प्रतिभासन क्षण-क्षणमे परिवर्तनशील है वहाँ 
उबत प्रकार क्षायोगद्ञ्रिक होनेसे मतिज्ञान, अवधिज्ञान और भन परयंश्ञान इन तोौनोंमें होनेवाला पदार्थका 
प्रतिभासन अन्तमुहतंकालमें ही परिवर्तनशील है । एक-एक क्षणमे परिवर्तनशील नही है । 

२--यत. जीवमें केवलज्ञान समस्तज्ञानावरणकर्मके सबंथा क्षय होनेपर प्रकट होता है, अतः उसमे 
समस्त पदा्ोंका प्रतिभासन मात्र स्व-सापेक्ष होनेसे असीम होता है। यह बात तत्त्वायंसूत्रके “ सर्वंद्रव्यपर्यायेणु 
कैवलूस्य” (१-२९) सृत्रसे जानी जाती है। इसके विपरीत जोवमें मतिज्ञान मतिज्ञानावरणकर्मका क्षयोपशम 
होनेपर प्रकट होता है अतः उसमें होनेवाला पदार्थका प्रतिभासन पौद्गलिक स्पर्श, रसना, नासिका, नेत्र, 
कर्ण और मतके अवलम्बनपूर्यक होनेसे मर्यादित होता है। यह बात तस्वाथंसूत्रके “ मतिश्रुतयोनिबन्धो द्रव्ये- 
व्यसबंपर्यायेषु” (१-२६) सत्रसे जानी जाती है । तथा जोवमभें अवधिशान अवधिज्ञानावरणकर्मका क्षयोपद्यम 
होनेपर व सनःपयेग्रक्ञान. सनःपर्मेयज्ञानाव रणकमेंक क्षपोपशस होतेपर प्रकट होते है । जतः इनमें होनेवाला 

२१ 
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पदायेका प्रतिभासन स्वसापेक्ष होनेपर भी एक तो मात्र रूपी पदार्थंका होता है। दूसरे वह प्रतिभासभ ढव्म, 
क्षेत्र, कार और भावकी मर्यादा लिए हुए होता है। यह बात तत्त्याथंसूत्रके 'रूपिष्वधे.” (१-२७) व “तब- 
नण्तभागे मनःपर्येयस्य”” (१-२८) दोनों सूत्रोंसे जानी जाती है । 


३--पत' जीवमें केवलज्ञान समस्तज्ञानावरणकर्मका सर्वथा क्षय होनेपर प्रकट होता है, अतः निरा- 
बाघ होनेसे उसमें संयुक्त या बद्धपदा्थोंका संयुक्त या बद्धरूपसे प्रतिभासन न होकर पृथक्‌-पृथक्‌ हो होता है 
जबकि जीवमे मतिज्ञान, अवधिज्ञान और मन-पर्ययज्ञान उस-उस ज्ञानावरणकर्मका क्षयोंपद्माम होनेपर प्रकट 
होते हैं, भत बाघासहित होनेसे उनमें संयुक्त या बद्ध पदार्थोंका प्रतिभासन तो संयुक्त या बद्धरूपमें हो होता 
हैं 4 असंयुकत व अबद्ध पदा्थोंका प्रतिभासन असंयुकत या अबद्ध रूपमें (पृथक्‌-पुथक्रूपमे) ही होता है। जैसे 
इस तीनों ज्ञानोंमें दूध और जलके मिश्रणमे तो दूध और जलूका मिश्रवितरूपसे ही प्रतिभासन होता है और 
पृथक्‌-पृथक्रूपमे विद्यमान दूध और जलका प्रतिभासन पृथक्‌-पृथक्‌ ही होता है। इसी तरह अवधिज्ञान 
और भन पर्यश्ञानमें दो आदि संख्यात, असंख्यात और अनन्त अणुओंके स्कन्धरूपको प्राप्त अणुओंका 
प्रतिभासन पिण्डरूपसे ही होता है व पुथक्‌-पृथकरूपमें विद्यमान अणुओका प्रतिभासन पृथक्‌-पृथक्‌ रूपसे ही 
होता है । 
इससे निर्णोत होता है कि जहाँ केवलज्ञानमें संयुक्त या बद्ध पदार्थोका प्रतिभासन संयुक्त दक्षामें या 
बद्ध दक्षामें संयुक्त या बद्धरपसे न होकर पृथक्‌-पृथक रूपसे होता है वहाँ मतिज्ञान, अवधिज्ञान और मन"पर्यय- 
ज्ञानमें अपने-अपने विषयभूत संयुक्त और बद्ध पदार्थोंका प्रतिमासन पृथक्‌-पृथक्रूपसे न होकर संयुक्त और 
बद्धरूपसे ही होता है । यहो कारण है कि आचाय॑ कुन्दकुन्दने नियमसारके उपयोगप्रकरण'मे सभी क्षायों- 
पशमिक ज्ञानोको विभावज्ञानकों व क्षायिक्रपनेंको प्राप्त केवलज्ञानको स्वभावज्ञानको संज्ञा दी है। हस विषयको 
मैंने जयपुर (खानिया) तत्त्वचचकी समीक्षाके प्रथम भागमें प्रदनोत्तर-४ के प्रथम दौरकी समीक्षामे स्पष्ट 
किया हैं । 
पू्वमें यह बात बतलायी जा चुको हैं कि जीवमें मतिज्ञान ओर श्रुतज्ञान दोनों एकमाथ अनादिकारूसे 
विद्यमान है । तथा किसी-किसो जीवमें मतिज्ञान और श्रुतज्ञानके साथ अवधिशानका या मन पर्ययज्ञानका अथवा 
अवधिशान और मनःपयंयज्ञान दोनोंका भी विकास हो जाता है। परन्तु जोवमें जब केबलज्ञानका विकास होता 
है तब मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, अवधिज्ञान और मन.पर्ययश्ञानका अभाव हो जाता हैं। इससे निम्नलिखित तथ्य 
फल्ित होते हैं-- 
१. जोयो उवजोगमओ उवओगो णाणदंसभगो होइ। 
णाणुवओगो दुविहों सहावणाणं विभावणाणंत्ति ॥१०॥ 
केवलमिदियरहियं असहायं त॑ सहावणाणंत्ति । 
सणष्णाणिदरवियप्पे विहावणाणं हंये दुविह ॥११॥ 
सण्णाणं चउभेद॑ मदिसुदओही तहेव मणपज्जं । 
अष्णाणं॑ तिवियष्प॑ सदियाईमेददो चेव ॥१२॥ 
सह इंसण उवओगो ससहावेदर-जियप्पदों दुविहो । 
केवलूमिंदियर हिय॑ असहाय॑ त॑ सहावर्भिदि भणिद ॥१ ३।॥ 
अव्खू अचक्खु ओही तिण्णि वि मणिद विभावदिच्छित्ति | गाया १४ का पूर्वाय । 
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१---मतिज्ञान, अवधिज्ञान और मन.पर्ययज्ञानके साथ श्रुतज्ञानका सखद्भाव रहनेके कारण मतिज्ञानी, 
अवधिज्ञानी और सनःपर्ययज्ञानी जीब ता मतिज्ञान, अवधिज्ञान और मन.पर्ययज्ञानसे ज्ञात पदार्थका उस श्रुत- 
शानके बरूसे विवलेषण भी करते हैं, परन्तु केवलज्ञानके साथ श्रृतज्ञानका अभाव रहनेसे केवलल्ानी जीव 
क्रेवलज्ञानसे ज्ञात पदार्थंका कदापि विश्लेषण नहीं करते है । 


२--मतिज्ञान, अवधिश्ञान ओर मनःपर्ययज्ञानके साथ श्रृतज्ञानका सदूभाव रहनेके कारण मतिज्ञानी, 
अवभिजञानी और मनःपर्येयज्ञानी जीव श्रतज्ञानके बलसे एक ही पदार्थमें गुण-गुणीभावका भेद करके गुण और 
गुणीमें आधाराधेयमावका विदलेषण करते हैं, तथा एक ही पदढाथंमे भेदके बलपर उपादानोपादेयभावरूप कार्य- 
क्गरणभाकका भी विश्लेषण करते है । इतना ही नहीं, तादाम्यसम्बन्धाश्रित अन्य सभी प्रकारके सम्बन्धोंका 
भी विश्लेषण करते हैं, परन्तु केवलशानके साथ श्रुतशानका अभाव रहनेके कारण केवलज्ञानी जीव एक ही 
पवार्धमें भेदकी अवास्तविकताके कारण उक्त सभी प्रकारके सम्बन्धोका विहलेषण नहीं करते हैं । 


३--मतिज्ञान, अवधिशान और मन पर्ययज्ञानके साथ श्रुतज्ञानका सदृभाव रहनेके कारण मतिज्ञानी, 
क्षषधिज्ञानी और भन पर्यंयज्ञानी जीव उस श्रुतशञानके बलसे नाना पदार्थोमे भी आधाराधेयभाव और निमित्त- 
मैमित्तिकमावरूप कार्य-कारणमाव आदि संयोगसस्बन्धाश्रित समी प्रकारके सम्बस्धोंका विष्लेषण करते है । 
परन्तु केवलज्ञानके साथ श्रतज्ञानका अभाव रहनेके कारण केवलज्ञानी जीव नाना पदार्थों संयोगसम्बन्धाश्रित 
उक्त सभी प्रकारके सम्बन्धोंका कदापि विष्छेषण नहीं करते हैं। 


४--मतिज्ञान, अवधिज्ञान और मनःपर्ययज्ञानके साथ श्रुतज्ञानका सद्भाव रहनेके कारण मतिज्ञानी, 
अवधिज्ञानी और मनःपर्ययज्ञानी जीव उस श्रुतज्ञानके बलसे अथे और शब्दम वाच्य-वाचकरभाव व पदाये व 
शानमें शेय-शायकभाव आदि विविध प्रकारके सम्बन्धोंका भो विश्लेषण करते है, परन्तु केवलशानके साथ 
श्रुतज्ञानका अभाव रहनेके कारण केवलज्ञानी जोव इस प्रकारके सम्बन्धोका विषलेषण नही करते है । 


इस विवेचनसे यह निष्कर्ष निकलता है कि जहाँ मतिज्ञानो, अवधिज्ञानी और मन पयंयज्ञानी जोवोंका 
कार्य मतिशञान, अवधिशान और मन'पर्ययज्ञानके द्वारा पदार्थोकों जाननेका तथा श्रुतज्ञानके द्वारा विविध 
प्रकारके सम्बन्धोका विषेषण करना है वहाँ केवलज्ञानी जीवका कार्य केंवलज्ञानके द्वारा पदार्थोंको जानना 
तो है, परन्तु श्रुतज्ञानका अभाव होनेसे उक्त किसी भी प्रकारके सम्बन्धका विश्लेषण करना उसका काय॑ 
नही है। 
पुदुगलोंका आवश्यक विवेचन 


जिस प्रकार कालद्रव्य अणुरूप है उसी प्रकार पुदुगल द्रव्य भी अणुरूप है। दोनोमें विशेषता यह है 
कि जहाँ कालद्रग्य असंख्यात है और निष्क्रिय है वहाँ पुद्गल द्रव्य अनन्त हैं और क्रियाशील भी है। काल और 
पुद्गल दोनों द्रव्योंमें एक विशेषता यह भी है कि जहाँ सभी कालाणु स्वभावदृष्टिसे समान है वहाँ सभी 
पुदुूगलाणु स्वमावदुष्टिसे समान नहीं हैं । आगे इसी बावको स्पष्ट किया जाता है-- 

प्रत्येक पृदृगछाणुमे स्वभावतः काला, पीछा, नीला, छाल और सफेद इन पाँच वर्णोमिसे कोई एक वर्ण 
रहता है। अत. सभी पुद्गलाणु वर्णकी अपेक्षा पाँच प्रकारके हो जाते है । बर्णकी अपेक्षा पाँच प्रकारके सभी 
पुद्गलाणुओंमेंसे प्रत्येक पुदुगलाणुमे खट्टा, मीठा, कडुबा, चरपरा और कषायला इन पाँच रसोंमे कोई एक 
रस रहता हैं। अत सभो पुदुगलाणु पाँच वर्णों ओर पाँच रसोकी अपेक्षा ५७८५: २५ प्रकारके हो जाते 
हैं। इन २५ प्रकारके पुदूगलाणुओमेसे प्रत्येक पुदूगलाणुम सुगन्‍्न्न॒ और दुर्गंत्ध दो गन्धोंमेंस कोई एक गन्घ 
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रहता है । अत्त: सभी पुदूमछाणु इस अपेक्षास २५१०२: ५० भ्रकारके हो जाते हैं। इन ५० प्रकारके पुंदु- 
गरूणुओंमेंसे प्रत्येक पृद्यलाणुमें स्तिग्य और रूक्ष हन दो स्परश्शामिस कोई एक स्पर्श रहता है। इस प्रकार 
सभी पुवृनछाणु इस अपेक्षासे ५० ४२० १०० प्रकारके हो जाते हैं। इस १०० प्रकारके पृद्गलाणुओमेंसे 
प्रत्येक पुदूयूलाणुमे शीत और उच्ण इन दो स्पशॉमेंसे कोई एक स्पर्श रहता है। अतः सभी पुंदूगलाणु इस 
अपेक्षात्रे १०० १५ २० २०० प्रकारके हो जाते है । 
यहाँ यह विश्लेष ज्ञातव्य है कि आगममें स्प्शंके स्तिग्घ, रूक्ष, शोत, उष्ण, हल्का, भारी, कठोर और 
कोमल इस प्रकार आठ भेद बतलाये गये हैं । किन्तु सभी पुद्गलाणु यत. एकप्रदेशात्मक हो होते हैं | अतः 
उनमें स्निग्ध, रूक्ष, शोत और उष्ण ये चार स्पर्श रहते हुए भी हल्का, भारी, कठोर, और कोमल इन चर 
स्पशॉका सद्भाव सम्भव नही है, क्योकि हल्का, भारी, कठोर और कोमल ये चार स्पर्श तानाप्रदेशात्मक 
पुदूगल बस्तुमें ही सम्भव होते हैं । इतना अवश्य है कि प्रत्येक पुद्गलाणुमे जो स्निग्ध और रुक्ष दो स्पक्षोमेंसे 
कोई एक स्पश पाया जाता है, उसके आधारपर एक पुद्गलाणु दूसरे पुदूगलाणुके साथ बन्धको भी प्राप्त होता 
रहता है । जैसा कि तत्त्वाथ॑सूत्रके “स्निग्धरूक्षरवादुबन्ध:” (५-३३) सूत्रसे स्पष्ट है। इस प्रकार दो आदि 
संल्यात, असंख्यात और अनन्त पुदूगलपरमाणु जब परस्पर बन्षको प्राप्त हो जाते है तब उनमे हश्का, भारी, 
कठोर और कोमल इन चार स्पश्ञोंके सदुभावकी सम्भात्रना हो जाती है। यही कारण है कि तत्त्वाभ्रेंसूजके 
“'अणव: स्कन्धाश्ल” (५-२५) सूत्रमे पुदूगलके अणु और स्कन्ष दो भेद बतलाये गये हूँ । यहाँ यह भी शातब्य 
है कि हल्का और भारो तथा कोमझ और कठोर परस्परसापेक्ष होकर ही उस-उस स्पशंख्पताको प्राप्त 
होते है। 
पुद्गलोमें पृथ्वी, जल अग्नि और वायु ये चार स्क्ध तो प्रत्यक्ष अनुभवमे आते है। इनका सिर्माण 
भी पुद्गराणुओंके परस्पर बन्धके आधारपर ही समझना चाहिए | गोम्मटसार जीवकाण्डकी गाथा ६०२ में 
जो बादर-बादर, बादर, बादर-सूक्ष्म, सूक्ष्म-बाद र, सूक्षम और सूक्ष्म-सूक्ष्म ये ६ भेद पुद्गलोके बतलाये गये हैं, 
उनमेंसे पृथ्वी, काष्ठ, पाषाण आदि बादर-बादर स्कन्ध हैँ । जल, तेल आदि बादर स्कम्घ हैं। छाया, आतप 
चाँदनी आदि बादर-सूक्ष्म स्कन्ध है। शब्द, गन्ध, रस आदि सूक्ष्म-स्थूल स्कन्ध है । ज्ञाभावरणादिकर्म सूक्ष्म 
स्कन्धर है और अखण्ड पुदूगल परमाणु सूक्ष्म-सूकष्मरूपमें अणु ही है । 
गोस्मट्सार जीवकाण्डकी गाथा ५९३-९४ में पुदूगलोंके बगंणाओके रूपमें २३ भेद भी बतलूाये गये 
है। इनमेसे वर्ग सूक्ष्म पुदूगलाणुरूप हे और एकजातोय वर्गोंके समूहका नाम वर्गणा हैं। इस तरह २३ 
वर्गंणाओंकी व्यवस्था आगमके अनुसार ज्ञातव्य है। यहाँ आवद्यक जानकर आहारवर्गणा, तेजसवर्गणा, भाषा- 
बरगंणा, मनोवर्गणा ओर का्मंणवर्गणाके विषयमें स्पष्टीकरण किया जाता है । 
भाहारवर्गंणाके तीन भेद है। एक आहारवर्गणा वह है जिससे औदारिक शरीरकी रचना होती है । 
इसरी आहारवर्गणा वह है जिससे वैक्रियिक शरीरका निर्माण होता है और तीसरी आहारबर्गंगा बह है थो 
भाह्यरकद्दरोररूप परिणत होती है । इनके भो यथासम्भव अनेक प्रकार आगमके आघारपर जान छेता चाहिए। 
जैसे तियंन्धोकी नाना जातियाँ देखनेमे आती हैं तो उनके शरीरका निर्माण भी भिन्न-भिन्न प्रकारकी औदारिक 
वर्गणाओोसे होता है । तंजसवर्गणासे तैजस शरीरका निर्माण होता है। भाषावगंणासे शब्दकी रचना होती हैब 
मनोवर्गणासे द्रव्यमनका निर्माण होता है। इसीप्रकार कार्मणवर्गणायें मूलमें शानावरण, वर्शंनावरण, वेदनीय, 
मोहनीय, भायु, ताम, गोत्र और अन्तरायके भेदसे आठ प्रकारकी हैं व इनके बन्धको अपेक्षा १४६ उत्तरभेद 
है। इनसे ही पृथर्‌-मृषक्‌ उस-उस कर्मप्रकृतिका निर्माण होता है । 


३ | धर्म और सिद्धान्त : १६९५ 


बृद्भसुके विषयमें इृतता जो विवेचन किया गया है उसका प्रयोजन यह है कि जो अजुरूप अनन्त- 
पुद्गल हैं वे ही कालाणुओंकी तरह वास्तविक द्रव्य है, अत. उनका प्रतिभातन ही केवलज्नानमें होता है तथा 
पुद्गलाणुओंकी जितनी परस्पर संयुक्त या बद्ध दक्षाएँ हैँ वे वास्तविक नहीं हैं अर्थात्‌ उपचरित हैं, अतः 
पुद्गछाणुओंकी संयक्त या बद्ध दशामें भी पृथक-पृथक्‌ पुदूगलाणुका ही प्रतिभासन केवलशानमें होता है। उस 


संयुक्त या बढ़ दशाओंका प्रतिमासन केवलज्ञानमें नही होता | इतना अवध्य है कि पुद्गलाणुकी या बड़ 
दवाएँ लौकिक और आध्यात्मिक क्षेत्रोंमिं उपयोगी हैं. अतः उन्हें भी बज शत काले बाह्तानिक 5. 3 है! 


तथा उनका मथासम्भव प्रतिभासन भी मतिशञान, अवधिज्ञान और मन पर्ययज्ञानमे होता है व श्रूतज्ञान द्वारा 
उनका विषलेषण भी होता है । यह सब विषय पूर्वमें स्पष्ट किया जा चुका है। 

इसप्रकार ' केवलज्ञानकी विषय-मर्यादा” प्रकरणमें अब तक जो विवेचन किया गया है उससे यह बात 
अच्छी तरह स्पष्ट हो जाती है कि विदवमें एक आकाश, एक घमं, एक अघमं, असंख्यात कार, अनन्त जीव और 
अनन्त पुदूगलके रूपमे जितने पृथक्‌-पृथक्‌ स्वंत्रसत्ताघारी पदार्थ विद्यमान हैं वे सब पवार्थ परस्पर संयुक्त 
रहते हुए भी तथा जीव और पुद्गल एवं पुदूगल और पुद्गल परस्पर बद्ध रहते हुए भी अपनी-अपनी द्रब्य- 
रूपता, गुणरूपता और स्वप्रत्यय व स्व-परप्रत्यथ पर्यायखूपतामें ही रह रहे हैं, क्योंकि प्रत्येक पदार्थकी अपनी- 
अपनी द्रब्यरूपता, गुणरूपता और स्वप्रत्यय व स्व-परप्रत्यय पर्यायरूपता संयुक्त या बद्ध दशामें भी एक दूसरे 
पदायंकी द्रव्यरूपता और स्वप्रत्यय व स्व-परप्रत्यय पर्यायरूपतासे भिन्‍न तदात्मक एकत्व प्राप्त घर्म है तथा 
प्रत्येक पदारयंकी ऐसी द्रव्यरूपता, गुणरूपता और स्वप्रत्यय 4 स्व-परप्रत्यय पर्योयरूपताका प्रतिभासन ही 
केवलशानमें होता है। इनके लौकिक व आध्यात्मिक क्षेत्रोंम उपयोगी होनेके कारण उपचरितरूपसे वास्तविक 
संयुक्त दा या बद्ध दशाका प्रतिभासन केवलज्ञानमें मही होकर मतिज्ञान, अवधिज्ञान और मन.परयेयज्ञानमें ही 
होता हैं। एवं विश्छेषण श्रुतज्ञान द्वारा होता हैं। अतएवं इस विवेखनकों ध्यानमे रखकर ही कार्तिक यानुप्रेक्षा 
गाया ३२२१-२२ का, पद्मपुराण सर्ग ११० के इलोक ४० का और कविवर मैया भगवतोदासजीके “जो जो 
देखी वीतरागने सो सो होसो वीरा रे”” इस कथनका तथा इसी प्रकारके अन्य आगम-वचनोका अभिप्नाय ग्रहण 
करना चाहिए । ऐसा करनेसे हो बर्तमानमें जैनागमका वास्तविक रहस्य समझमे आ सकता है व सोनगढ़ द्वारा' 
स्थापित की गयो गलत व्यवस्थाओंसे दिगम्बर जैन समाजमे जो उथल-पुथल मच गयी है वह शात हो सकती 
है। इस विधयमें वर्तमान पीढ़ीके विद्ानोंका यह उत्त रदायित्व है कि थे जैन संस्कृतिके आगममे प्रतिपादित 
सिद्धान्तोंका निष्कषषायभावसे सम्यक्‌ उद्घाटन करें । 





जयपुर (खानिया) तक्तचर्चा ओर उसकी समीक्षाके अन्तर्गत उपयोगी 
प्रहनोत्तर १ को सामान्य समोक्षा 

प्रदनोत्तर ! के आवध्यक अंशोके उद्धरण 

पूर्वपक्ष १--द्रध्यकर्मके उदयसे संसारी आत्माका विकारभाव और चतुर्गतिभ्रमण होता है या नहीं ? 
स० ब० पु० १। 

उत्तरपक्ष १--६रव्यकर्मके उदय और संसारी आत्माके विकारभाव तथा चतुगंतिभ्रमणमे व्यवहारसे 
निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध है, कर्तृं-कर्-सम्बन्ध नहीं है ।-त० च० पु० १। 

पूर्व॑पक्ष २--इस प्रदनका उत्तर जो आपने यह दिया है कि व्यवहारसे निम्ित्त-मैभिसिक सम्बन्ध है, 
कर्तें-कर्म सम्बन्ध नही है, सो यह उत्तर हमारे प्रश्नका नहीं है, क्योंकि हमने द्रब्यकर्म और आत्माका निर्मिस- 
नैमिशिक तथा कतु-कर्म सम्बन्ध नही पूछा है ।-- त० च० पृ० ४ । 

उत्तरपक्ष २--प्रह ठीक है कि प्रश्नका उत्तर देते हुए समयसारकी ८० से ८२ तककी जिन तीन 
गायाओंका उद्धरण देकर निमित्त-नैमित्तिकभाव दिखलाया गया है वहाँ कतुं-कर्म सम्बन्धका निर्देश मात्र इसलिए 
किया गया है ताकि कोई ऐसे भ्रममे न पड जाय कि यदि आगममे निममित्तमे कर्तृपतेका व्यवहारसे ब्यपदेश 
किया गया है तो वह यथार्थमें कर्ता बनकर कार्यकों करता होगा । वस्तुत जैनागम्ते कर्ता तो उपादानको हो 
स्वीकार किया गया है और यहो कारण है कि जिनागम्म कर्त्ताका लक्षण “जो परिणमन करता है वह कर्ता 
होता है” यह किया गया है ।-त० च० पु० ८ । 

पूर्वपक्ष ३---इस प्रशनका आशय मह था कि जीवमे जो क्रोध आदि विकारी भाव उत्पन्न होते हुए 
प्रत्यक्ष देखे जाते है बया वे द्रव्यकर्मोंद यके बिना होते है या द्रव्यक्मोंदयके अनुरूप होते है । संसारी जीवका 
जो जन्म-मरणरूप चतु्ग तिश्रमण प्रत्यक्ष दिखाई दे रहा है बया वह भी कर्मोदयके अधोन हो रहा हैं या यह 
जीव स्वतंत्र अपनी योग्यतानुसार चतुगगंतिश्रमण कर रहा है । 

आपके द्वारा इस प्रदतका उत्तर न तो प्रथम वक्‍्तव्यमे दिया गया है और न इस दूसरे वक्‍्तव्यमे दिया 
गया है--यक्षपि आपके प्रथम वक्‍तव्यके ऊपर प्रतिशंका उपस्थित करते हुए इस ओर आपका ध्यान दिलाया 
गया था। आपने अपने दोनों वक्‍तव्योमे निमित्त-कर्तुं-कर्म सम्बन्धकी अभ्रासंगिक चर्चा प्रारम्भ करके मूल 
प्रदनके उत्तरको टालनेका प्रयत्न किया है । 

यहू तो सर्वसम्मत है कि जीव अनादिकालसे विकारी हो रहा है। विकारका कारण कर्मबन्ध है, क्योकि 
दो पदार्थोके परस्पर बन्ध बिना लोकमें विकार नहीं होता । कहां भी है--'हयकृतो लोके विकारों भवेत्‌”' 
“+पद्मनन्दि-पंचविदातिका २२-७ । 

यदि क्रोष आदि विकारीभावोंको कर्मोदय बिना मान लिया जावे तो उपयोगके समान वे भी जीवके 
स्वभाव-भाव हो जायेंगे और ऐसा माननेपर इन विकारीभावोंका नाश त होनेसे मोक्षेके अभावका प्रसंग भा 
जावेगा ।-त० च० पृ० १०। 

उत्तरपक्ष ६--इस प्रशनका समाधान करते हुए प्रथम उत्तरमें ही हम यह बतछा आये हैं कि संसारो 
आत्माके विकारभाव और चतुर्गंतिपरिभ्रमणमें द्रव्यकर्का उदय निमित्त मात्र है। विकारभाव और चतुर्गंति- 
परिश्रमणका मुख्यकर्ता तो स्वयं आत्मा ही हैं। इत तथ्यकी पुष्टिमें हमने समयसार, पंचास्तिकायटीका, 
प्रवदनतार और उसकी टीकाके अनेक प्रमाण दिये हैं । किन्तु अपर पक्ष इस उत्तरकों अपने प्रदनका समाधान 
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माननेके लिये तैयार नहीं प्रतीत होता । एक ओर तो वह द्रव्यकमंके उदयको निमिस रुपसे स्वीकार करता है 
और दूसरी ओर द्रव्यकर्मोदय और संसारी आत्माके विकारभाव तथा चतुर्गतिपरिभ्रमणर्मे व्यवहारनयसे बतलागे 
गये निमित्त-मैमित्तिक सम्बन्धकों अपने मृलप्रष्नका उत्तर नहीं मानता, इसका हमें आश्चयं है। हमारे प्रथम 
उतल्तरको लक्ष्यकर अपर पक्षकी ओरसे उपस्थित की गई प्रतिशंका २ के उत्तरमें मी हमारी ओरसे अपने प्रथम 
उत्तरमें निहित अभिप्रायकी ही पुष्टि की गई है । 

तत्काल हमारे सामने द्वितीय उत्तरके आधारसे लिखी गई प्रतिशंका ३ विन्वारके छिए उपस्थित है । 
इस द्वारा सर्वप्रथम यह शिकायत की गई है कि हमारी ओरसे अपर पक्षके मूलप्रइनका उत्तर न तो प्रथम 
बबतव्यमें ही दिया गया है और न ही इस दूसरे वक्‍तव्यमें दिया गया है। “संसारी जीवके विकारभाव और 
चतुर्गंतिपरिभ्र मणमें कर्मोदय ध्यवहारनयसे निर्मित्त मात्र है, मुख्यकर्त्ता नहीं” इस उत्तरको अपर पक्ष अप्रा- 
संगिक मानता है। अब देखना यह है कि वस्तुस्वरूपकों स्पष्ट करनेकी दृष्टिसे जो उत्तर हमारी ओरसे दिया 
गया है यह अप्रासंगिक है या अपर पक्षका यह कथन अप्रासंगिक ही नहीं, सिद्धान्तविरद्ध है, जिसमे उसकी 
ओरसे विकारका कारण बाह्य सामग्री है, इसे यथार्थ कथम माना गया है । 

अपर पक्षने पद्मनन्दिपंचविशतिका २३-७ का “द्वयकृतो लोके विकारों भवेत्‌”” हस वचनको उद्धृत कर 
जो विकारको दो का कार्य बतलाया है सो यहाँ देखना यह है कि जो विकाररूप कार्य होता है वह किसी एक 
द्रब्यकी विभावपरिणति है या दो भ्रव्योंकी मि्कर एक विभावपरिणति है ? बह दो द्रव्योंकी मिलकर एक 
विभावपरिणति हैं यह ती कहा नहीं जा सकता, क्योंकि दो द्रव्य मिककर एक कार्यको त्रिकालमें नहीं कर 
सकते । इसी बातको समयसार आत्मख्यातिटीकार्में स्पष्ट करते हुए बतलाया है । 

नोभौ परिणमतः खलु परिणामों नोभयो: प्रजायेत । 
उभयोन॑ परिणति. स्थादह्यदनेकमनेकमेव सदा ॥५३॥ 
न्न्गतु० बख० पृ ०३२ 

इन उद्धरणोंको यहाँ प्रस्तुत करनेका प्रयोजन 


इन उद्धरणोकों यहाँ प्रस्तुत करनेका प्रयोजन यह है कि तस्थजिज्ञासुओंको यह समझमें आ जाए कि 
पूर्व पक्षनें अपने प्रश्नोमे जो पूछा हैं उयपका समात्रान उत्तरपक्षके उत्तरसे नहीं होता । आगे इसी बातकों 
स्पष्ट किया जा रहा हे-- 

पूर्व पक्षके उद्धरणोंसे यह स्पष्ट होता है कि वह उत्तरपक्षसे यह पूछ रहा है कि द्रव्यकमंका उदय 
संसारी आत्माके विकारभाव तथा चतुर्गतिश्रमणमें निमित्त होता है या नहीं। स्वयं उत्तरपक्षने भी अपने 
तृतीय दोरके अनुच्छेदमे उस बातकों स्वीकार किया हैं)। इसलिये उत्तरपक्षको अपना उत्तरथा तो ऐसा 
देना चाहिए था कि द्रव्यकमंका उदय संसारी आत्माके विकारभमाव और चतुगंतिश्रमणमें निमित्त होता है | 
अथवा ऐसा देना 'बाहिए था कि वह उसमे निभित्त नहीं होता है--संसारी आत्माका विकारभाव और 
चतुर्ग तिश्रमण द्रव्यकर्मके उदयके नि्मित्त हुए बिना अपने आप हो होता रहता है । 

उत्तरपक्षने प्रश्नका उत्तर यह दिया है कि “ द्रब्यकमके उदय और संसारी आत्माके विकारभाव 
तथा चतुर्गतिक्रमणमें ब्यवहारसे निमित्त-न॑मिशिक सम्बन्ध है, कतुं-कर्म सम्बन्ध नहीं है ।” त० च० पु० १। 

इस उत्तरमें “व्यवहारसे निमित्त-मेमित्तिक सम्बन्ध है” इस कथनका आशय यह होता है कि 


१. एक ओर तो वह द्रब्यकर्मके उदयको निमित्तरूपसे स्वीकार करता है ।-त० अ्र० पृ० बे२ । 
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द्रव्पकर्मके उदय और संसारी आत्माके विकारमाब तथा चतुर्गतिश्रमणमें स्वीकृत ति्मित्त-मैसित्तिक सम्यन्ध 
व्यवहारणयका वियस है। स्वयं उत्तरपलने भी अपने तृतीय दौरके अनुच्छेद १ में यह स्वीकार किया है' । 
परल्तु पूर्वपक्षने अपने प्रएनमें यह तहीं पूछा है कि द्रब्यकर्मके उदय और संसारी आत्माके विकारभाव तथा 
अतुर्ग शिक्षमणमें स्वीकृत निमित्त-मैमित्तिक सम्बन्ध व्यवहारनयका विषय है या निश्ययनयका । अथवा यह 
नहीं पूछा है कि उबत मिमिस-मैमितिक सम्बन्ध व्यवहारसे है या निदययसे । पूर्वपक्षका प्रदन तो यह है कि 
दब्यकर्मके सदयसे संसारी आत्माका विकारभाव और चतुगंतिश्रमण होता है या नहीं ( त० च० पृ० १ )। 
इसका आधाय यह होता है कि द्रव्यकमंका उदय संसारी आत्माके विकारभाव और चतुर्गतिश्रमणमें निमित्त 
होता है या नहीं । अथवा यह आशय होता है कि द्रव्यकर्मंके उदय और संसारी आत्माके विकारभाव तथा 
खलतुर्गतिअ्रमणमें निमित्त-नैमिशिक सम्बन्ध विद्यमान है या नहीं। प्रश्नका स्पष्ट आदाय यह होता है कि 
द्रब्यकर्मका उदय संसारी आत्माके विकारभाव और चतुर्गतिश्रमणमें निमिस्त रूपसे कार्यकारी होता है या 
बहू वहाँपर उस खूपमें सर्वंधा अकिचितृकर ही बना रहता है और संधषारों आल्मरा द्रथ्यकर्मोदयके सिमित्त 
हुए बिना अपने आप हो विकारमाव तथा चसुर्गतिक्रमणरूप परिणमन करता रहता है । 

यतः उत्तरपक्ष द्वारा दिये गये उक्त उत्तरसे उषस प्रइनका उपर्युक्त प्रकार समाधान नहीं होता, अत 
निर्णीत होता है कि उत्तरपक्ष द्वारा दिया गया उत्तर पू्व॑पक्षके प्रध्नका उत्तर नहीं है । 
उत्तर प्रइनके बाहर भी है 

उत्तरपकने अपने उत्तरमें यह अतिरिक्‍त बात भो जोड़ दी है कि द्रव्यकर्तके उदय और संसारी 
आत्माके विकारभाव तथा चतुगंतिभ्रमणमें कतूं-कर्म॑ सम्बन्ध नही है, जिसका प्रइनके साथ कुछ भी सम्बन्ध 
नहीं है, क्‍योंकि पूवंपक्षाने अपने प्रधममे उनके मध्य कतृ-कर्म सम्बन्ध होने या न होनेकी चर्चा हो नहीं की है । 
इस तरह इससे भी निर्णीत होता है कि उत्तरपक्ष द्वारा दिया गया उत्तर पृज॑पक्षके प्रशनका उत्तर नहीं हैं । 
उत्तर अप्रांसगिक है 

यतः उपर्यूबत विवेशनके अनुसार उत्तरपक्ष द्वारा दिया गया उत्तर पूव॑ंपक्षके प्रदनका उत्तर नही है 
अतः स्पष्ट हो जाता है कि उक्त उत्तर अप्रसांगिक है । 
उत्तर अनावश्यक है 

एक बात यहू भी है कि दोनों ही पक्ष उक्त-नैमित्तिक सम्बन्धकों व्यवहारतयका विषय मानते हैं । 
उसमें दोनों पक्षोके मध्य कोई विवाद ही नहीं है । इस बातको उत्तर पक्ष भी जातता है। अतः उसे अपने 
उस्तरमें उसका निर्देश करना अनावध्यक है । 

यद्यपि इस विययमें दोनों पक्षोंके मध्य यह विवाद है कि जहाँ उत्तरपक्ष व्यवह्वारनयके विषयकों 
सबंधा अभुतार्थ मानता है वहाँ पूर्वपक्ष उसे क्ंथित्‌ अमृता्थ और कथंचित्‌ भृतार्थ मानता है, परन्तु वह 
प्रकृत प्रघनके विधयसे भिन्‍न होनेके कारण उसपर स्वतल्त्र रूपसे ही विज्ञार करना संगत होगा । अतएव इस 
पर यथावध्यक आगे विचार किया जायगा | 

दूसरों बात यह है कि व्रब्यकमके उदय और संसारी आत्माके बिकारसाव तथा चततुर्गतिक्रमण्मे 
दोनों पक्ष कतुं-कर्म सम्बन्धकों नहीं मानते हैं और सानते भी हैं तो उपचारसे मानते हैं। इस बातको भी 


१. और दूसरी ओर द्रब्यकर्मोदय और संसारों आत्माके विकारभाव तथा चतु्गंतिश्रमणमें ब्यवहारनयसे 
बतलाये गये निमिस-दैभितिक सम्बन्थकों अपने मूछ प्रष्मका उत्तर नहीं मानता, इसका हमें आइचय॑ 
हूँ न्स० चु० पु० ३२१ ॥ 
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उत्तरपक्ष जानता है । अत उसके द्वारा उत्तरमें इसका निर्देश किया जाना भी अनावदयक है । 

बद्पि इस विषथमे भी दोनों पक्षोंके मध्य यह विवाद है कि जहाँ उत्तरपक्ष उस उपचारको सवंधा 
अभताथं मानता है वहाँ पूर्वपक्ष उसे कथचित्‌ अभूतार्थ और कथचित्‌ भूतार्थ मानता है । इसपर भी यथावह्यक 
आगे विशार किया जायगा । 

यत' प्रसंगवद्ा प्रकृत विधयको लेकर दोनो पक्षोके मध्य विद्यमान मतेक्य और मतभेवका स्पष्टीकरण 
किया जाना तत्त्वजिज्ञासुओकी सुविधाके लिए आवश्यक है अत. यहाँ उनके मतंक्य और मतभेंदका स्पष्टीकरण 
किया जाता है । 


मतैक्यके विधय 


१. दोनो ही पक्ष ससारी आत्माके विकारभाव और चतुर्गतिश्रमणमें द्रव्यकमंके उदयकों निरमिशकारण 
और संसारी आत्माको उपादानकारण मानते है । 

२. दोनो ही पक्ष मानते हैं कि उक्त विकारभाव और चतुर्गतिश्रमण उपादानकारणभृत संसारी 
आत्माका ही होता है । निमित्तिकारणभुत उदयपर्याय विशिष्ट द्रब्यकमंका नही होता । 

३. दोनो ही पक्षोंकी मान्यतामे उक्त कार्यका उपादानकारणभूत संसारी आत्मा यथाथे कारण और 
मुख्य कर्ता है व निमित्तिकारणभत उदयपर्याय ,वशिष्ट द्रव्यकमं अयथार्थ कारण और उपचरित कर्ता है। 

४ दोनों ही पक्षोका कहना है कि उक्त कार्यके प्रति उपादानकारणभूत संसारी आत्मामें स्वीकृत 
उपादानकार णता, यथार्थकारणता और मुख्यकतृत्व निदपरयनयके विषय है और निम्मित्तकारणभूत उदय- 
पर्याय विशिष्ट द्रव्यकर्ममे स्वीकृत नि्ित्तकारणता, अयथार्थंकारणता ओर उपचरितकतृ'त्व व्यवहारनयंके 
विषय हैँ । 
मतभेदके विषय 


१. यद्यपि दोनों ही पक्ष प्रकृति का्यके प्रति उपादानकारणरूपसे स्वीकृत संसारी आत्माको उस 
कार्यरूप परिणत होनेके आधारपर कार्यकारी मानते है, परन्तु जहाँ उत्तरपक्ष उसी कार्यके प्रति नि्मित्त 
कारणरूपसे स्वीकृत उदयपर्यायविशिष्ट द्रव्यकर्मको उस कार्यरूप परिणत न होने और उपादानकारणभूत 
ससारी आत्माकी उस कार्यरूप परिणतिमे सहायक भी न होनेके आधारपर स्वथा अकिचित्कर मानता है 
जहाँ पूर्वपक्ष उस बहाँपर उस कार्यरूप परिणत न होनेके आधारपर अकिंचित्तर और उपादानकारणभूत 
संसारी आत्माकी उस कार्यरूप परिणतिमे सहायक होनेके आधघारपर काय॑कारी मानता है। 

२. यद्यपि दोनो हो पक्ष प्रकृत कार्यके प्रति उपादानक्ारणरूपसे स्वीकृत संसारी आत्माको उस 
कार्यरूप परिणत होनेके आधारपर यथार्थंकारण और मुख्य कर्त्ता मानते है, परन्तु जहाँ उत्त रपक्ष उसी 
कार के प्रति निमित्तका रणरूपसे स्वीकृत उदयपर्यायविश्चिष्ट द्रव्यकमंको उस कार्यरूप परिणत न होने और 
उपादानका रणभूत संसारी आल्माकी उस कार्यरूप परिणतिमें सहायक भी न होनेके आधारपर अययायंकारण 
और उपचरितकर्त्ता मानता है वहाँ पू्व॑पक्ष उसे बह्ाँपर उस कार्यरूप परिणत न ट्वोनेके साथ उपादानकारण- 
भूत संसारी आत्माकी उस कार्यरूप परिणतिमें सहायक होनेके आधारपर अयथार्थ कारण और उपचरितकर्ता 
मानता है । 

३. यद्यपि दोनों ही पक्ष प्रकृत करार्यके प्रति उपादानकारण, यथार्थवारण और मुख्यकर्ला रुपसे 
स्वीकृत संसारों आत्माको उस कायेरूप परिणत होनेके आधारपर भूताथ मानते है, परन्तु जहाँ उत्तर 


पक्ष उसतो कार्यके प्रति निरमित्तवकारण, जयथाथंकारण और उपचरित कर्ता रूपसे स्वीकृत उदयफर्याय विशिष्द 
९२ 


१७० : शरस्वती-बरदपुध प०' बंशीचर ध्याकरजाचार्य अभिगन्‍न-प्त्य 


इस्यकर्ंकी उस्त कार्यरूप परिणत न होने और संसारी आत्माको उस कायंरूप परिणतिमें सहायक भी न 
होमेंके आधारपर सर्वधा अमूता्थ मानता है वहाँ पुर्बंपक्ष उसे वहाँ पर उस कार्यरूप परिणत न होनेके 
आभार पर अभूतां और संसारी आत्माकी उस कार्यरूप परिणतिमें सहायक होनेके आधारपर भूताथे 
मानता है । 

४. यद्यपि दोनों ही पक्ष प्रकृत कार्यके प्रति उपादानकारण, यथाथंकारण और मुख्य कर्त्ता रूपसे 
स्वीकृत संसारी आत्माको उस कायूप परिणत होनेके आधारपर भूतार्थ मानकर निदचयनयका विषय 
मानते है, परन्तु जहाँ उत्तरपक्ष उसी कार्यके प्रति निम्नितकारण, यथायंकारण और उपचरित कर्ता रुपसे 
स्वीकृत उदयपर्याय विश्षिष्ट द्रव्यकमंको उस कार्य रूप परिणत न होने और संत्तारी आत्माकी उस काये रूप 
परिणतिमें सहायक भी न होनेके आधार पर स्वथा अमूलार्थ मानकर व्यवहारनयका विषय मानता है वहाँ 
पूबंपक्ष उसे वहाँ पर उस कार्य रूप परिणत न होनेके आधार पर अभूता्थं और संसारी आत्माकी उस कार्य॑ 
हूप परिणतिमें सहायक होनेके आधारपर भतार्थ मानकर व्यवहारनयका विषय मानता हैं । 

उपर्यूकत्त विवेचलका निष्कर्ष यह है कि संसारी आत्माके विकारभाव ओर चतुर्गंतिश्रमणरूप कार्य- 
के प्रति दोनों पक्षोंके मध्य न तो संसारी आत्माको उपादान कारण, यथार्थधारण और मुख्य कर्त्ता माननेके 
बिषयमें विवाद है और न उसकी कार्यकारिता, भूताथंता और निदचयनय विषयताके विषयमे विवाद है । 
इसी तरह उसी कार्यके प्रति दोनो पक्षोके मध्य न तो उदयपर्याथ विशिष्ट द्रव्यकमंको निर्मित्त कारण, अय- 
थाये कारण और उपचरितकर्ता माननेके विषयमें विवाद हे और न उसकी व्यवहारनयविषयताके ।वषयमे 
विवाद है । दोनों पक्षोेके मध्य विवाद केवल उक्त कार्यके प्रति उदयपर्यायविश्िष्ट द्रब्यक्मकी उत्तरपक्षको 
सान्‍्य सबंधा अकिचित्करता और सर्वधा अभूताथंता तथा पूर्व पक्षकों मान्य कथंचित्‌ अकिचित्करता व 

।कर्थचित्‌ कार्यकारिता तथा कथोचित्‌ अभूतायंता व कर्ंचित्‌ भूतार्थंताके विषयमें है । 


उपयुक्त विवेचनके आधारपर दो विचारणीय बातें 


उपयुवत विवेबनके आधार पर दो बातें विधारणीय हो जाती है! एक तो यह कि संसारी आत्माके 
विकारभाव और घतलुग्गंतिश्रमण्में दोनों पक्षो द्वारा निमित्तकारणरूपसे स्वीकृत उदयपर्यायविध्चिष्ट द्रब्यक्म 
को पृब्ब॑पक्षकी मान्यताके अनुसार उस कार्यरूप परिणत न होनेके आधार पर अकिचित्कर और उपादान कारण- 
भूत संसारी आत्माको उस कार्यहूप परिणतिमें सहायक होतेके आधारपर कार्यकारी माना जाए या उत्तरपक्ष- 
की मान्यताके अनुसार उसे वहांपर उस कार्य रूप परिणत न होने और उपादानकारणभूत संसारी आत्माकी 
कार्यरूप परिणतिमे सहायक भी न होनेके आणारपर सर्बथा अकिचित्कर माना जाय। और दूसरो यह कि 
उत्त उदयपर्यायविशिष्ट ब्रब्यकर्मको पूर्व पक्षको मान्यताके अनुसार उपयुक्त प्रकारसे कर्थंचित्‌ अकिंचित्कर व 
कर्थचित्‌ कार्यकारी मानकर उस रूपमे कथ्थंचित्‌ अभृतार्थ और अथंचित्‌ भूतार्थ माना जाय, व इस तरह उसे 
अमृतार्थ और भूतायंरूपमें व्यवहारनयका विषय माना जाए या उत्तरपक्षकी मान्यताके अनुसार उसे वहाँपर 
उपयु कत प्रकार सर्वधा अकिंचिस्कर मानकर उस रूपभे सर्वधा अभूता्थ माना जाए व इस तरह उसे स्वंधा 
अभूताथं रूपमें व्यवहारतयका विषय माना जाए । 

उपयु क्त दोनों बातोंमेंसे प्रथम बातके सम्बन्धमें विधार करनेके उद्देश्यसे ही खानिया तत्त्वचर्चाके 
अवसरपर दोनों पक्षोंकी सहमतिपूर्वक उपयुक्त प्रथम प्र्न उपल्यित किया गया था। इतना ही नहीं, क्ानिया 
तस्‍्वचर्चाके सभी १७ प्रषन उसयपक्षकी सहमति पूर्वक ही चर्चाके लिये प्रस्तुत किये गये थे । 

यहाँ प्रसंगवश में इतना संकेत कर देना उचित समझता हूँ कि तस्वचर्चाकी भूमिका तैयार करनेके 


३ | धर्म और खिद्धान्त : १७ 


अवध्तरपर प० फूलचन्द्रजीने मेरे समक्ष एक प्रस्ताव इस आशयका रखा था कि चर्चाके लिए जितने प्रश्न 
उपस्थित किये जायेंगे वे सब उभय पक्षकी सहमतिसे ही उपस्थित किये जायेंगे और उपस्थित सभी प्रध्नोंपर 
दोतों पक्ष प्रथमतः अपने-अपने विचार आगरमके समर्थन पूर्वक एक दूसरे पक्षके समक्ष प्रस्तुत करेंगे तथा 
दोनों ही पक्ष एक दूसरे पक्षके समक्ष रखे गये उन विचारोंपर आयमके आघारपर ही अपनी आऊोचनाएँ एक 
दूसरे पक्षके समक्ष प्रस्तुत करेंगे और अन्तमें दोनों ही पक्ष उन आलोचनाओंका उत्तर भी आगमसे प्रमाणित 
करते हुए एक दूसरे पक्षके समक्ष प्रस्तुत करेंगे । 

यद्षपि ५० फूलचन्द्र जीके इस प्रस्तावकों मैंने सहर्थ तत्काल स्वीकार कर लिया था, परन्तु च्चाके 
अवसरपर पं० फूलचन्द्रजी सोनगढके प्रतिनिधि तेमित्रन्द्रजी पाटनीके दुराग्रहके सामने शुककर अपने उष्त 
प्रस्तावको रचनात्मक रूप देनेके लिए तैयार नही हुए । इसका परिणाम यह हुआ कि जो सभी प्रएन उमय 
पक्ष सम्मत होकर दोनों पक्षोको समान रूपसे विचारणीय थे, वे पृर्वपक्षके प्रघण बनकर रह गये और उत्तर- 
पक्ष उनका समाधानकर्ता बन गया । 

यतः प्रद्नोंको प्रस्तुत करनेमें पूर्वपक्षने प्रमुख भूमिकाका निर्वाह किया था, अतः उसे एक तो पं० 
फूलचन्द्रजीके उक्त परिवर्तित रुखको देखकर उसको दृष्टिसे ओझल कर देना पड़ा और दूसरी बात यह भी 
थी कि उसके सामने तत्त्वनिर्णयका उद्देश्य प्रमुख था व उसको अणु मात्र भी यह कल्पना नहीं थी कि उत्तर- 
पक्ष पृ्॒व॑पक्षकी इस सहनक्षीझताका दुरुपयोग करेगा। परन्तु तत्त्वचर्चा अध्ययनसे यह स्पष्ट होता है कि उत्तर 
पक्षने पूर्वपक्षकी सहनशीलताका तत्त्वचर्चाम अधिकसे अधिक दुरुपयोग किया है। यहू बात तत्त्वचर्धाकी इस 
समीक्षासे भी ज्ञात हो जायगी । 


समीक्षा लिखनेमे हेतु 

यत उभय पक्ष सम्मत वे सभी प्रश्न उपयु क्‍त प्रकार पूर्वपक्षके प्रघनत बन गये और उत्तरपक्ष उनका 
समाधघानकर्त्ता । अत इस समीक्षाका लिखना तस्वथनिर्णय करनेकी दृष्टिसि आावद्यक हो गया है । एक बात 
और है कि प० फूलचन्द्रजीके प्रस्तावके अनुसार दोनों पक्ष प्रत्येक प्रश्नपर भदि अपने-अपने विचार प्रस्तुत 
करते तो दोनो पक्षोकी अन्तिम सामग्री एक-दूसरे पक्षकी समालोचनासे अछूती रहती । और इस तरह दोनों 
पक्षोंकी अन्तिम सामग्रीपर मतभेद रहनेपर तत्त्वनिर्णय करनेका अधिकार तत्त्वजिज्ञासुओंको प्राप्त होता । 
परन्तु जिस रुपमे तत्त्वचर्चा सामने है उसमे अन्तिम उत्तर उत्तरपक्ष का होनेसे तत्त्वजिज्ञासुओंको तत्त्वनिर्णय 
कर लेना सम्भव नहीं रह गया है। इस दृष्टिसे भी इस समीक्षाकों उपयोगिता बढ़ गई है । 
उत्तरपक्ष द्वारा अपने उत्तरमे विपरीत परिस्थितियोंका निर्माण 

पूवंभे बतलाया जा चुका है कि प्रकृत प्रश्नको प्रस्तुत करतेमें पुर्व॑ंकक्षका आदाय इस बातकों निर्णोत 
करनेका था कि द्रथ्यकर्मका उदय संसारी आत्माके विकारभाव और चतुर्गतित्रमणमें निभित्त रूपसे अर्थात 
सहायक होने रूपसे कार्यकारी होता है या वह वहाँ पर स्वोधा अकिचित्कर ही बना रहता है व संसारी 
आत्मा द्रव्यकर्मके उदयका सहयोग प्राप्त किये बिना अपने आप ही विकारभाव तथा चतुर्गतिश्रमण करता 
रहता है। उत्तरपक्ष प्रदनको प्रस्तुत करनेमें पूर्वपक्षेके इस आशयको समझता भी था, अन्यथा वह अपने 
तृतीय दौरके अनुच्छेदमे पुर्वषक्षके प्रति ऐसा क्‍यों लिखता कि “एक ओर तो वह द्रव्यकर्मके उदयको निमिसत 
रूपसे स्वीकार करता है ।” परन्तु जानते हुए भी उससे अपने प्रथम दौरमे, प्रढनका उत्तर न देकर उससे 
भिन्‍न नग्रविषयता और कतुं-कर्म सम्बन्धकी अप्रासंगिक और अनावश्यक घर्चाकों प्रारम्भ कर दिया। इस 
तरह यहू स्पष्ट हो जाता है कि उत्तरपक्षते अपने उत्तरमें विपरीत परिस्थितियोंका निर्माण किया है और 


१७२ : शरश्यतो-बशरपुत्र पं० बंशोधर ध्याकरणालाय अमितग्दन-प्त्ले 


इसके कारण ही पूर्वपक्षको अपने तृतीय दौरके अनुच्छेदमें यह छिखना पड़ा कि आपके द्वारा इस प्रश्नका 
उस्तर न तो प्रथम वक्‍्तव्यमें दिया गया है और न दूसरे वकक्‍तब्यमे दिया गया है--यद्यपि आपके प्रथम बबत- 
व्यके ऊपर प्रतिशंका उपस्थित करते हुए इस ओर आपका ध्यान दिछाया गया था। आपने अपने दोनों 
बक्तव्योंमं निमित्त-म्तुं-कर्म सम्बन्धकी अप्रासंगिक चर्चा प्रारम्भ करके मूल प्रदनके उत्तरकों टालनेका प्रयत्न 
किया है । 
उत्तरपक्षका पूर्वंपक्षपर उल्टा आरोप 

ऊपर किये गये स्पष्टीकरणसे मह ज्ञात हो जाता है कि उत्तरपक्षने अपने तृतीय दौरके अनु० २ में जो 
यह लिखा है कि 'वस्तुस्वरूपको स्पष्ट करनेकी दृष्टिसे जो उत्तर हमारी ओरसे दिया गया है वह अप्रासंगिक 
है या अपरपक्षका यह कथन अप्रासंगिक ही नही सिद्धान्तविरुद्ध है जिसमे उसकी ओरसे विकारका कारण 
बाह्य सामग्री है इसे व्धार्थ कथन माना गया है ।' सो उसका--उत्तरपक्षका ऐसा लिखना उल्टा चोर कोत- 
वालको डॉंटे' जैसा ही है, क्योंकि उसने स्वर तो पू्वपक्षके प्रश्तका उत्तर न देकर नयविषयता और कतु-कर्म 
सम्बन्धकी अप्रासंधिक और अनावष्यक खा प्रारम्भ की, लेकिन अपनी इस त्रुटिको स्वीकार न कर उससे 
अप्रासंगिकताका उल्टा पूर्वपक्षपर ही आरोप लगाया । इससे यही स्पष्ट होता है कि उत्तरपक्षने पू्वपक्षके 
प्रधनका उत्तर देलेमें आनाकानी की है और इसे छिपानेके छिये ही उसने उक्त अध्रासंगिक और अनावश्यक 
चर्चा प्रारम्भ को । यही कारण है कि उसके इस प्रयत्नको पूवंपक्षने अपने बक्तव्यमे मूल प्रधनके उत्तरको 
टालनेका प्रयत्न कहा है । इसो तरह उत्तरपकने अपने उपयुक्त वक्‍तथ्यमें जो यह लिखा है कि 'विकारका 
कारण बाहासामग्री है इसे यथार्थ कथन माना गया है! सो यह भी प्रूव॑पक्षके ऊपर उत्तरपक्षका भिथ्या 
आरोप है, क्योंकि पूव॑पक्ष, जैसाकि पूर्वमें स्पष्ट किया जा चुका है, विकारफी कारणभूत बाह्यसामग्रीको 
उत्तरपक्षके समान अयथार्थं कारण ही मानता हैं । 

इस विषयमे दोनों पक्षोके मध्य यह मतभेद अवश्य है कि जहाँ उस्तरपक्ष विकारकी कारणभूत उस 
बाह्यसामग्रीको वहाँ पूर्वोक्त प्रकार स्ववा अकिचित्कर रूपमे अयथाय्ं कारण मानता है वहाँ पूर्बपक्ष उसे 
वहाँ पूर्वोक्तप्रकार ही कथचित्‌ अकिचित्कर और कर्ंचित्‌ कार्यकारी रूपमे अयथार्थ कारण मानता हैं। दोनो 
पक्षोंकी परस्पर विरोधी इन मान्यताओंमेसे कौन-सी मान्यता आगमसम्मत है और कौन-सी आगमसम्मत 
नहीं है, इस पर आगे विचार किया जायगा । 

इसी प्रकार उत्तरपक्षने अपने तृतीय दौरके अबु० रे में पू्वपक्ष द्वारा तृतीय दौरमे उद्घृत 'दयकृतो 
लोके विकारों भवेत” इस आगमवाक्यकों लेकर उसपर (पूर्यपक्षपर) भिथ्या आरोप लगानेके लिये लिखा है 
कि अपरपक्षने पदुमनस्दिपंचविशतिका २३-७ के 'ठयकृतो छोके विकारों भवेत्‌' इस कथनको उद्धुत कर जो 
विकारकों दो का कार्य बतलाया है सो वहाँ देखना यह है कि जो विकाररूप कार्य होता हैं बह किसी एक 
दरब्यकी विभावपरिणति है या दो द्रब्योकी मिलकर एक विभावपरिणति हैं ? वह दो द्रव्योकी मिलकर 
एक विभावपरिणति है यह तो कहा नहीं जा सकता, क्योंकि दो द्रब्य सिछकर एक कायंको शत्रिकालमें 
तहीं कर सकते ।' 

इस विषयमे मेरा कहना है और उत्तरपक्ष भी जानता है कि उक्त आगमवाक्यका यह अभिप्राय नही 
है कि दो द्रब्योकी मिलकर एक विभावपरिणति होती हैं, अपितु उसका अभिप्राय यही है कि एक वस्तुकी 
विकारी परिणति दूसरी अनुकूल वस्तुका सहयोग मिलनेपर ही होती है ब पूर्वपक्षने इयी आशयसे उक्त आगभ- 
वाक्यकों अपने वक्‍तव्यमें उद्धुत किया है, दो द्रब्योंकी मिलकर एक विभावपरिंणति होती है, इस आशयसे 
नहीं | इस तरह उत्तरपक्षका पूर्वपक्षपर यह आरोप लगाना भी भिध्या है । 
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जान पडता है कि उत्तरपक्ष पृ्ंपक्षपर उकल प्रकारका मिथ्या आरोप छूगानेकी दृष्ट्सि ही उक्त 
आगमबाबयका यह अभिप्राय लेना चाहता है कि दो द्रव्योकी मिलकर एक विभावपारिंणति होती है । इस तरह 
कहना चाहिए कि उत्तरपक्षकी यह वृत्ति उस ब्यक्तिके समान है जो दूसरेको अपशकुन करनेके लिये अपनी 
आँख फोडनेका प्रयत्न करता है| 

अन्तमे मैं कहना चाहता हैं कि तत्वफलित करनेकी दृष्टिसेकी जानेवाली इस तत्त्वचर्चामें ऐसे सारहीग 
और अनुधित प्रयत्न करना उत्तरपक्षके लिये श्ोभास्पद नही है। किन्तु उसने ऐसे प्रयत्न तस्वचर्चामें स्थान- 
स्थानपर किये हैं । इससे यही निष्फर्ष निकलता हैं कि उत्तरपक्षने अपने इसप्रकारके प्रयत्तों द्वारा पूर्वपक्षको 
उलझा देना ही अपने लिये श्रेयस्कर समझ लिया था। 

उत्तरपक्षके इस तरहके प्रयत्नोका एक परिणाम यह हुआ है कि खानिया तत्त्वचर्ना तस्वचर्चा न रह- 
कर केवल वितण्डाबवाद बन गई हैं और वह इसनी विशालकाय हो गई है कि उसमेसे तस्व फलित कर छेना 
विद्वानोके लिए भी सरल नहीं है। 

यद्यपि पूंपक्षने अपने वक्‍तव्योंमें शक्ति भर यह प्रयत्न किया है कि खामिया तत्त्वचर्चा तत्व 
फलित करने तक ही सीमित रहे । परन्तु इस विषयमे उत्तरपक्षका सहयोग नहीं मिल सका, यह खेदकी 
बात है। 

वास्तविक बात यह हैँ कि इस तत्वचर्चास उत्तरपक्षने अपनी एक ही दृष्टि बना ली थी कि जिस 
किसी प्रकारसे अपने पक्षकों विजयी बनाया जावे । इसलिए उसके आदिसे अन्त तकके सभी प्रयत्न केवल अपने 
उक्त उद्देष्यकी पूर्तिके लिए ही हुए है । 

यहाँपर मैं एक बात यह भी कह देना चाहता हूँ कि उत्तरपक्षने अपने पक्ष के समर्थन्में जिस आगमको 
पग-पगपर दुहाई दी हैं उसका उसने बहुतसे स्थानोंपर साभिप्राय अनथ भी किया है । जैसा कि पूव॑रमं बत- 
लाया जा चुका है कि पद्मनन्दि पंचविशतिका २३-७ का उसने पृव्॑पक्षका मिथ्या विरोध करनेके लिए जान- 
बूक्षकर विपरीत अर्थ करनेका प्रथत्न किया है और इसी तरहके प्रयत्न उसने आगे भी किये है जिन्हें पथाल्थान 


प्रकाशमे लाया जायगा । 
प्रश्नोत्तर २ की सामान्य समीक्षा 
प्वंपक्षका प्रशन--जीवित शरीरकी क्रियासे आत्मामें घं-अधम होता हैं या नही ? त० च० पृ० ७६॥ 
उत्तरपक्षका उत्तर--जीवित शरीरकी क्रिया पुदुगर द्रव्यकी पर्याय होनेके कारण उसका अजीव 


तस्वमे अन्तर्भाव होता है, इसलिए वह स्वयं जीवका न तो धर्मंभाव है और न अधर्मभाव ही हैं। त० च॒० 
पृ०७६९॥ 


प्रब्न प्रस्तुत करनेमे पूर्वपक्षका अभि प्राय---पू्व॑पक्ष जीवित शरीरकी फ्रियासे आत्मामे धर्म और 
अधम मानता है। यत उत्तरपक्ष जीवित शरीरकी क्रियासे आत्मामे ध्रमं और अधर्म स्वीकार करनेके लिये 
तैयार नही है, अतः उसने उत्तरपक्षके समक्ष प्रकृत प्रदन प्रस्तुत किया था । 

जोवित शरोरकी क्रियासे पू्वंपक्षका आशय--जोबित शरीरकी क्रिया दो प्रकारकी होती है-- 
एक तो जीवके सहयोगसे होनेवाली शरीरकफी क्रिया और दूसरी शरीरके सहयोगसे होनेवाली जोवकी क्रिया । 
इन दोनोंमेंसे प्रकृतमें पूर्वपक्षकों शरीरके सहयोगसे होनेवाली जीवकी क्रिया ही विवक्षित है, जीवके सहयोगसे 
होनेबाली शरीरकी क्रिया विवक्षित नहीं है। इसका कारण यह है कि धर्म और अधर्म ये दोनों जीवकी ही 
परिणतियाँ है और उनके सुख-दु.ख रूप फलका भोक्‍ता भी जीव ही होता है। अत जिस जीवित शरीरकी 
क्रियासे आत्मामें ध्मं और अधर्म होते हैं उसका कर्ता जीवको मानना ही युक्तिसंगत है, शरीरको नही । 


१७४ : लश्स्वतो-वरबपुत्र पं० बंशीधर व्याकरणायाय अधितरात-प्न्‍्य 


उत्तरपक्षके सरपर विममं--उत्तरपक्षने प्रननका जो उत्तर दिया है उतच्ने कतरपक्षकी यह मास्वता 
ज्ञात होती है कि वह जोवित छारीरकी क्रियाकों मात्र पुवृगलद्ृम्यकी पर्याय माशकर उसका अजीब तत्वमें 
अस्सर्भाव करके उससे आत्मामे धर्म और अधर्म होनेका निषेघ करता है । उसरपक्षकी इस मान्यतामे पूर्वपक्षको 
जीवके सहयोगसे होनेवाली धारीरकी क्रियाकी अपेक्षा तो कुछ विरोध नहीं है, प्ररतु आत्मामे होनेवाले धर्म 
और अधमंके प्रति पू्वपक्ष द्वारा कारण रूपसे स्वोकृत शरीरके सहयोगसे होनेश्क़ी जीवकी क्रियाकी अपेक्षा 
बिरोघ है । यदि उत्तरपक्ष पूर्वपक्षकों मान्य शरीरके सहयोगसे होनेवाली जीवक्ी क्रिया रूप जीवित शरीरकी 
क्रियाको स्वीकार न करे था स्वीकार करके भी उसको पुद्गल द्रब्यकी पर्याय श्राभकर अजीब तस्वमें अस्तर्भूत 
करे तथा उससे आत्मामें धर्म और अधर्मकी उत्पत्ति न माने तो उसको इस ब्रक््यतासे पूर्बपक्ष सहमत नहीं है, 
बयोंकि चरणानुयोगका समस्त प्रतिपादन इस बातकी पुष्टि करता है कि ख्त्वर्के सहयोगसे होनेबा़ी जीवको 
क्रिया जीवित शरीरकी क्रिया है और पुद्गल द्रव्यकी पर्याय न होनेंसे बल्ौद्न तत्वमें अन्तभृंत न होकर जीवकी 
पर्याय होनेसे जीव तत्वमे अन्तर्मृत होतो है तया उससे आत्मापे धर्म और क्रषम उत्पन्न होते हैं । 
उत्तरपक्षके समक्ष एक विचारणोय प्रशत 

उत्तरपक्ष यदि शरीरके सहयोगसे होने वाली जोवकी क्रियाक्ी स्वीकार न करे या स्वीकार करके भी 
उसे पुद्गल द्रव्यकी पर्याय मानकर उसका अजीव तत्त्वमें अन्तर्भाश करे तथा उसको आत्मामे होनेवाले धर्म 
और अधर्मके प्रति कारण न माने तो उसके समक्ष यह प्रदन उपदिक्षित होता है कि आत्मामें धर्म और अधर्मकी 
उत्पत्तिका आधार क्या है ? किन्तु पूर्वपक्षके समक्ष यह प्रश्न उफ्स्थित नहीं होता, क्‍योंकि वह दारीरके सह- 
योगसे होनेवालो जीवको क्रियाको आत्मामे होनेवाले धर्म और शअभ्नर्मके प्रति कारण रूपसे आधार मानता है । 


यदि उत्तरपक्ष यह कहे कि धर्म और अधर्मकी उत्पक्तिमें आत्माका पुरुषार्थ कारण है, तो वह पुरुषार्थ 
शरीरके सहयोगसे होनेवाली जीवकी क्रियासे भिन्न नहीं है। इसका विवेचन आगे किया जायेगा। इसके 
अछावा याद वह यह कहे कि आत्मासे धर्म और अधर्म आत्ाकी कार्याव्यवहितपुवक्षणवर्त्ती पर्यायरूप नियतिके 
अनुसार होते है तो इस प्रकारको नियतिका निर्माण आह्माकी नित्य उपादान शक्ति (स्वाभाविक योग्यता) 
के आधारपर छशरीरके सहथोगसे होनेवाली जीवकी क्लिग्राू्प आत्मपुरुषा्थंके बलपर ही होता है। इसका 
विशेष कथन प्रदनोत्तर एककी समीक्षामें किया जा चुका है और आगे भी प्रकरणानुसार किया जायेगा । 
प्रकृत विषयके सम्बन्धमे कतिपय आधारभूत खिद्धान्त 

(१) धर्म और अधर्म दोनो जीवकी भावबती शक्तिके परिणमन हैं और शरीरके सहयोगसे होनेवाली 
जीवकी प्रवृत्ति-निवृत्तिरूप क्रिया उसकी (जीवकी) क्रियावती क्क्तिका परिणमन है । और जीवकी क्रियावती 
हाक्तिका यह प्रवृत्ति-निर्वत्तिष्प क्रियापरिणाम ही छसकी भाववती शक्तिके परिणमन स्वरूप घर्म और अघर्म 
में कारण होता है । 

(२) प्रकृममे 'जोवित शरीर! पदके अन्तर्गत शरीर” धाब्दस शरोरके अंगभूत द्रव्यमन, वचन 
(बोलनेका स्थान मुख] और दारीर इन तीमोंका ग्रहण विवक्षित्त है, क्योंकि जीवकी भाववती दाक्तीके परिण- 
सनस्वरूप धर्म और अधर्ममे जीवकी क्रियावती कक्तिका प्रवुत्ति-निवृत्तिरूप जो क्रियारूप परिणाम कारण 
होता है वह करी रके अंगभूत द्रव्यमन, वचन (मुख) और शरीर इन तीनोंमेसे प्रत्येकके सहयोगसे अलम-अलग 
प्रकारका होता है तथा जंीवको क्रियावती शक्षिका वह क्रियापरिणाम यदि बाह्य पदार्थोके प्रति प्रवुस्तिरप होता 
है तो उसके सहयोगसे आत्माकी उस भाववती शक्तिका वह प्ररिणमन अधघर्म रूप होता है और यदि उसी 
क्रियावती शावितका बह क्रिया परिणमन बाह्म पदा्थोंके प्रति प्रवृत्तिसे निवुत्तिरुप होता है तो उसके सहयोगसे ' 
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आत्माकी उसे माववती शक्तिका वह परिणमन धर्मरूप होता है। इसका स्पष्टीकरण निम्न प्रकार है--- 


जौंव द्रव्यमनके सहयोगसे शुभ-अधुभ संकल्पके रूपमें प्रवृत्तिर्प या इस प्रकारकी प्रवुत्तिसे निवृत्तिरूप 
आत्म-बॉफोर करता है, वचनके सहयोगसे शुभ-अशुभ बोलनेके रूपमे प्रवृनिरूष या इस प्रकारकों प्रवृत्तिसे 
निवुर्शिकप आत्म-व्यापार करता है और शरीरके सहयोगसे शुम-अकश्ुभ हलन-चलनके खरूपमें प्रवृत्तिख्प या 
उस प्रकारकी प्रवृत्तिति निवृत्तिर्प आत्म-व्यापार करता हैं। द्रव्यमन, वचन और शरीरके सहयोगसे होने- 
वाला जौंबका उषत शुभ-अछुभ प्रवृत्तिर्प या उस प्रकारकी प्रवृत्तिसे निवृत्तिरूप आत्म-व्यापारका अपर नाम 
आशम-पुश॒पधार्थ है और इसे ही जीवकी क्रियावती शक्तिके परिणमनके रूपमे जाबकी क्रियारूप जीवित दरीरकी 
क़ियों कहते हैं । 

(३) जीवका संसार, दरीर और भोगोंके प्रति अथवा हिंसा, शूठ, चोरी, भोग और संग्रह रूप पाँच 
पाधौंके प्रति उक्त प्रकारका मानसिक, वाचनिक और का्िक प्रवृत्तिरूप आत्म-व्यापार अशुभ कहलाता है व 
उसेंका देवपूजा, गुर्मक्ति, स्वाध्याय, संयम, तप, दान, अणुनश्नत, महात्रत, समिति आदिके प्रति मानसिक, 
धॉचनिक और का्यिक प्रवृत्तिर्प आत्मव्यापार शुभ कहलाता है। तथा उसका इन सानसिक, वाचनिक 
भौर कायिक शुभ-अशुभ प्रवृत्तिर्प आत्मब्यापारोंस मन, वचन और कायगुप्तियोंके रूपमे निवृत्तिख्प शुद्ध- 
भआत्मव्यापार होता है । 


(४) शरीरके अंग-भूत द्रव्य मन, वचन और शरीरके सहयोगसे होनेवाले उक्त तीनों प्रकारके आत्म- 
व्यापारोंमेंसे शुभ और अशुभ प्रवृत्तिरूप दोनों प्रकारके आत्मव्यापारोंसे जीव यथायोग्य शुभ और अशुभ कर्मों- 
का अन्ध करता है 4 उक्त प्रकारकी प्रवृत्तिसे मनोगुप्ति, बचनगुप्ति, और कायगुप्तिके रूपमें निवृत्तिख्प 
आत्मव्यापारोंसे जीव उन कर्मोंका संवर और निजरण करता है। इस तरह बद्धकर्मोके उदयसे जीवमें भाव- 
बती शक्तिके विभाव परिणामके रूपमे अधमंभाव श्रगट होता है तथा बंधनेवाले कर्मोके बन्धमें रुकावटरूप 
संवर और बद्ध कर्मोंके उपशम, क्षय और क्षयोपशमरूप निर्जरणसे जोवमें भाववती शक्तिके स्वभावपरिणमनके 
रूपमें धर्मभाव प्रगट होता है । 


यहाँपर यह ज्ञातब्य है कि जब तक प्रथम गुणस्थानमें विद्यमान जीव केवल अलुभ प्रवृत्ति करता है 
तब तक वह यथायोग्य कम्मोंका बन्ध ही करता हैँ । तथा प्रथम, द्वितोय और तृतीय गुणस्थानोमे विद्यमान 
जीव जो अशुभ प्रवृत्तिके साथ शुभ प्रवृत्ति करते हैं वे भी यथायोग्य कर्मोंका बन्ध ही करते हैं। इतना ही 
नही, यदि कदाचित्‌ कोई भिव्यादृष्टि भव्य या अभव्य जीव आसक्तिवश होनेवाली अशुभ प्रवृत्तिका सबंथा 
त्याग कर अश्क्तिवदा होनेवाली अछुभ प्रवृत्तिके साथ शुभ प्रवृत्ति करने लगा हो तो वह भी कर्मोका बन्ध ही 
करता है। इसके अतिरिक्त यदि कोई मिध्यादृष्टि भव्य या अभव्य जीव कदाचित्‌ आसक्तिवश होनेवाली 
अधुभप्रवत्तिके सर्वथा त्याग पूर्वक अहक्तिवणश होनेवाली अशुभ प्रवृत्तिका एकदेश या सर्वदेश त्याग कर देता हैं 
तथा यथावहयक या किचित्‌ अनिवायं अशक्तिवश होतेवाछी अशुभ प्रवृत्तिके साथ प्रधानतया शुभ प्रवृत्ति करने 
रूगता है तो वह भी कर्मोंका बन्ध हो करता है। लेकिन कोई बिरला भिथ्यादृष्टि भव्य जीव या सम्यग- 
मिथ्यादृष्टि जीब आसक्तिवक्ष होनेवाल्ी अशुभ प्रवृुत्तिके सवेधा त्यागके आघारसे करणलब्धिके रूपमे आत्मोन्मुख 
हो जाता है तो वह यथायोग्य कर्मोंका संवर और निर्ज रण भी करने ऊमता है व अशक्तिवश होनेवाली अश्युम 
प्रवुत्तिके साथ शुभ प्रवृत्ति करता हुआ कर्मोंका आस्रव और बन्ज भो करता है। इसी प्रकार आशक्तिवश 
होनेबाली अशुभप्रवृत्तिके सबवंधा त्याग परूवंक आत्मोन्मुखताको प्राप्त प्रथम, तृतीय या चतुर्थ गुणस्थानवर्ती जीव 
थदि अशक्तिवश होनेवाली अशुभ प्रवुत्तिका भी एक देश त्याग कर अपनी आर्मोन्‍्मुखतामें वृद्धि कर लेता है तो 
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वह यथायोप्य कर्मोंके संवर और निजरणमे वृद्धि कर यथायोग्य रूपमें विधमान अदक्तिवश होनेवालो अधुभ 
प्रदृत्तिके साथ शुभ प्रवुत्तिके आधारपर कर्मोंका आल़व और बन्ध करता है। इसी प्रकार आसक्तिवज्ञ होने- 
बाली अछुभ प्रवृत्तिके सर्वथा त्यागपुर्वृक आत्मोन्मुखताको प्राप्त प्रथम, तृतीय, चतुर्थ या पत्रम गुणस्थानवर्ती 
जीव यदि अदक्तिवद होनेवालली प्रवृत्तिका यथायोग्य सर्वदेदा त्यागकर अपनी आत्मोन्‍्मुखतामें ओर भी वृद्ध 
कर छेता है तो वह यथायोग्य कर्मोके संवर और निर्जरणमे और भी वृद्धि करके यथायोग्य रूपभे विछमान 
अद्वक्तिवदा होनेवाली अशुभ प्रवृत्तिक साथ छाभ प्रवृत्तिक आधारपर कर्मोका आस्व और बन्ध करता है । 
इसी तरह आसक्तिवश होनेवाली अशुभ प्रवुत्तिके सर्वथा त्यागयूबंक आत्मोन्मुखताको प्राप्त प्रथम, तृतीय, 
चतुर्थ, पंचम या षष्ठ गुणस्थानवर्तो जीव यदि अशक्तिवध होनेवाली अशुभ प्रवुत्तिका सबंधा त्यागकर अपनी 
आत्मोन्मुखतामें और भी वृद्धि कर लेता है तो वह यथायोग्य कर्मोंके संवर और निजरणमे और भी वृद्धि 
करके क्रमश: सप्तम, अष्टम, नवम और दछ्षम गुणस्थानोंमे पहुँचकर केवल आभ्यन्तर शुभ प्रवृत्तिके आधार- 
पर कर्मोंका आखव और बन्ध करता है । इसी तरह ऐसा दक्षम गुणस्थानवर्ती जीव अन्तमें अपनी शुभ पुरुषाधं- 
रूप प्रवृत्तिकों भी समाप्त कर यथायोग्य आत्मोन्मुखताकी पूर्णताको प्राप्त होकर संवर और निजेरणमें 
वृद्धि कर एकादश या द्वादश गुणस्थानमे और द्वादश गुणस्थानके पश्चात्‌ श्रयोदश गुणस्थानमें केवछ मानसिक, 
वाचनिक और कायिक योगप्रवृत्तिके आधारपर मात्र सातावेदनीय कमंका केवल प्रकृति और प्रदेश बन्धके 
रूपमें आस़व और बन्ध करने लग जाता है और त्रयोदर युणस्थानवर्ती जोवकी जब उकल योगप्रवृत्ति भी 
समाप्त हो जाती हैं तो यह चतुर्दश गुणस्थानके प्रारम्भमें पूर्ण संवरकों प्राप्त कर तथा अन्त समयमे शेष 
विद्यमान अधातिया कर्मोंका भी क्षयके रूपमे पूर्ण नि्जंरण करके नोकमोॉंसे सर्वथा सम्बन्ध समाप्त कर सिद्ध 
प्रदवीको प्राप्त हो जाता है । 

इस विवेचनसे यह स्पष्ट हो जाता है कि जीव अपनी क्रियावती शक्तिके परिणमनस्थरूप शुभ-अशुभ 
प्रवृत्ति्प जीवित-दारी रकी क्रियाके आधारसे अपनी भाववती शक्तिके परिणमनस्वरूप विभावरूप अधमंभावकों 
प्राप्त होता है और अपनी क्रियावती शक्तिके परिणमनस्वरूप शुभ-अशुभ प्रवृत्तिसे निवृत्तिर्प जीवित शरीर- 
की क्रियाके आधारसे वह अपनी भाववती शक्तिके परिणमनस्वरूप स्वभावरूप धर्मंभावको प्राप्त होता है । 

इस विवेधनके आधारसे उत्तरपक्ष यदि कद्ाचित्‌ प्रकृत विषय सम्बन्धी आगमके अभिप्रायकी समझने- 
की चेष्टा करे, तो मुझे विश्वास है कि वह पूर्व॑पक्षकी इस भान्यताकों नियमसे स्वीकार कर लेगा कि शरीरके 
सहयोगसे होनेवाली जीवकी क्रियाूप जीवित शरीरकी क्रियासे आत्मामें धर्म-अधर्म होता है । 

प्रदनोत्तर ३ की सामान्य समीक्षा 

पुर्वपक्षका प्रन्‍न--जीवदयाको धर्म मानना मिथ्यात्व है क्या ?--त० च० पु० ९३। 

उत्तरपक्षका उत्तर--(क) इस प्रदनमें यदि “घर” पदका अथे पुण्यभाव है तो जीवदयाको पुण्य- 
भाव मानना मिथ्यात्व नही है, क्योंकि जीवदयाकी परिगणना शुभपरिणामोंमें की गई है और शुभ परिणामकों 
आगममें पुण्यभाव माना है ।---त० च० पृ० ९३ । 

(ख) यदि इस प्रइनमे “धर्'” पदका अर्थ वीतराग परिणति लिया जाये तो जीवदयाको धर्म मानना 
मिथ्यात्व है, क्योंकि जीवदया पृण्यभाव होनेके कारण उसका आज्व और बन्क्षतत्त्वमें अन्तर्भाव होता है, संवर 
और निजंरा तस्‍्त्वमें अन्तर्भाव नही होता ।--त० च० पु० ९३ ॥ 
जीवदयाके प्रकार 

(१) जीवदयाका एक प्रकार पृण्यभाव रूप है। इसे आगमके आधारपर इत्तरपक्षके समान पुव॑वक्ष 
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भी भानता है तथा उत्तरपक्षके समान पृव॑पक्ष यह भी मानता है कि पृण्यभाव रूप होनेके कारण उसका 
अस्तर्भाव आख्रव और बनच्चतत्त्वमे होता है सवर और निज्जरामे अन्तर्भाव नही होता। इसके सम्बन्धमे 
दोनों पक्षोमे इतना मतभेद अवब्य है कि जहाँ पूर्वपक्ष पुण्यमाव रूप जीवदयाकों व्यवहारघर्म रूप जीव 
दयाकी 'उत्तत्तिम कारण मानता हैं वहाँ उत्तरपक्ष इस बातकों स्वीकार करनेके लिए तैयार नहीं है । 
पुण्यभाव रूप जोबदथा व्यवहारधर्म रूप जीवदयाकी उत्पसिसे कारण होती है, इस बातकों आगे स्पष्ट 
किया जायेगा । 


(२) जीवदयाका दूसरा प्रकार जीवके शुद्ध स्वभावभूत निशचयधमंरूप है । इसकी पुष्टि पूव॑पक्षने 
अपने द्वितोय और तुतीय दौरोमे धवल पुस्तक १३ के पृष्ठ ३६२ पर निदिष्ट निम्न वनके आधार- 
पर को है-- 

“करुणाए जोवसहावस्स कम्मजणिदत्तविरोहादो 


अर्थ--करुणा जीवका स्वभाव है अतः इसके कर्मजनिन होनेका विरोध है । 


यद्यपि धवलाके इस बचनमें जीवदयाकों जीवका स्वन सिद्ध स्वभाव बतलाया है, परन्तु जीवके 
स्वत'मिद्ध स्वभावभूत वह जीवदया अनादिकालसे मोहनीय कमंकी क्रोध प्रकृतियोके उदयसे विकृत रहती 
भाई हैं, अत मोहनीय कर्मकी उन क्रोध प्रकृतियोके यधास्थान यथायोग्य रूपमे होनेवाले उपश्यम, क्षय या 
क्षयोपणमसे जब वह शुद्ध रूयमे विकासको प्राप्त होती है तब उम्रे निश्चयधमंरूपता प्राप्त हो जातो है। इसका 
अन्तर्भाव आख्रव और बन्धतत्त्वमे नहीं होता, क्योकि जीवके शुद्धस्वभावभूत होनेके कारण वह कर्मोके आखव 
और बन्धका कारण नही होतो है । तथा इसका अन्तर्भाव सबर और निर्जरा तत्त्वमे भी नहीं होता, क्योकि 
इसकी उत्पत्ति हो संबर और निर्जरापूबंक होती है । 

(३) जीवदयाका तीपरा प्रकार अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिसे निवृत्तिपूबंक होनेवाली दयारूप शुभ 
प्रवृत्तिके रूपमे व्यवहारधमंर्प हैं । इसक्रा समर्थन पूर्वपक्षने अपने द्वितीय और तृतीय दौरोमे आगम प्रमाणोंके 
आधघारपर किया ह। इसका अन्तर्भाव अदयारूप अशुभ प्रवृत्षिसे निवृत्तित्प होनेके आधारपर सबवर और 
निर्जराका वारण होनेसे संवर और निर्जरा तत्त्वमे होता है व दयारूप पुण्यप्रवृत्तिरूप होनेके आधारपर आखव 
और बन्धका कारण हानेसे आखस्रव और बन्धतत्वमे भी होता है। कर्मोके सवर और निर्जरणमे कारण 
होनेसे यह व्यवहार्धमरूप जीवदया जीवके शुद्ध स्वभावभूत निश्चयघमंरूप जीवदयाकी उत्पत्तिमे कारण 
सिद्ध होती है । 


पृण्यभूत दयाका विद्येष स्पष्टीकरण 


भव्य और अभव्य दोनों प्रकारके जाव सतत विपरोतामिनिवेश और मिथ्याज्ञानपूर्वकक आसक्तिवदय 
अदयारूप संकल्पी पापमय अशुभ प्रवृत्ति करते रहते हैं। तथा कदाचित्‌ संसारिक स्वा्थंवश दयारूप पृण्यमय 
शुभ प्रवृत्ति भी किया करते हैं । ये जीव यदि कदाचितु अदयारूप संकल्पी पापमथ अशुभ प्रवृत्तिके साथ 
सम्यक्‌ अभिनिवेश ओर सम्यसज्ञानपूर्वक कत्तंव्यवश दयारूप पृष्यमय शुभ प्रवृत्ति करने लगते हैं तो उनके 
अन्त:करणम उस अदयारूप संकल्पी पापमय अशुभ प्रवृत्तिसि घृणा उत्पन्न हो जाती हैं और तब वे उस अदया- 
झूप संकल्पी पापमय अजुभ प्रवृत्तिसे सर्वंधा निवुत्त हो जाते हैं। इस तरह वह पुण्यभावरूप जीवंदया अदयारूप 
संकल्पी पापमय अशुभ प्रवृत्तिसे सवंधा निवृत्तिपूबंक होनेवाली दयारूप पुण्यमय शुभ प्रवृत्तिरूप व्यवहार धमकी 
उत्पत्तिग्नें कारण सिद्ध होती है । 
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निश्ययध मंल्प जीवदयाका विशेष स्पष्टोकरण 


निदख्यधमंरू्प जीवदयाकी उत्पत्ति भव्य जीवमे ही होती है, अभव्य जीवमे नहीं । तथा उस भवग्य- 
जीवमें उसकी उत्पसि मोहनीय कर्मके भेद अनन्तानुबन्धी, अप्रत्यास्यानाव रण, प्रत्याह्यानावरण और संज्वलन- 
झूप कंषायोंकी क्रोध प्रकृतियोंका यथास्थान यथायोग्य उपशम, क्षय या क्षयोपक्षम होनेपर छुद्ध स्वरभावके 
रूपमें उस्तरोत्तर प्रकषंको लेकर होती है । इसको प्रतिक्रिया निम्त प्रकार है :-- 

(क) अभव्य और भव्य दोनों प्रकारके जीवोंकी भाववती शक्षिका अनादिकालसे अनन्तानुबन्धी आदि 
उकस कारों कषायोंकी क्रोध प्रकृतियोंके सामूहिक उदयपूर्वक अदयारूप विभावपरिणमन होता आया है । दोनों 
प्रकारके जोवोंमें उस अदयारूप विभावषरिणमत्की समाप्तिमें कारणभृत क्षयोपणम, विशुद्धि, देशना और 
ब्रायोग्य लब्धियोंके विकासकी योग्यता स्वभावत विद्यमान हैं। भव्य जीवोमें तो उस अदयारूप विभाव परि- 
णतिकी समाप्तिसे अनिवार्यंकारणभूत आत्मोन्मुखतारप करणलब्धिके विकासकी योग्यता भी स्वभावतः विद्य- 
मान है। इस तरह जिस भव्य जीवमे जब क्षयोपशम, विश्ुद्धि, देशना और श्रायोग्य रब्धियोंका विकास हो 
जानेपर उक्त करणलब्धिका भी विकास हो जाता है तब सर्वप्रथम उस करणलब्धिके बलसे उस भव्य जीवमे 
भोहनीय कर्मके भेद दर्शनमोहनीय कमंकी ययासम्भवरूपमें विद्यमान मिथ्यात्व, सम्यग्मिध्यात्त और सम्यक्‌- 
प्रकृतिझ़्प तीन प्रकृतियोंका व चारित्रमोहनीयकर्मफे प्रथम भेद अनन्तानुबन्धी कषायकी नियमसे विद्यमान 
मान, माया और लोभ प्रकृतियोंक साथ क्रोष प्रकृतिका भी यथायोग्य उपशम, क्षय या क्षयोपशम होनेपर 
चतुर्थ गुणस्थानके प्रथम समयमें उसको उस भाववतो शक्तिका शुद्ध स्वभावभूत निशचयघरमंके रूपमे एक 
प्रकारको जीवदयारूप परिणमन होता है। 


(खत) इसके पश्चात्‌ उस भव्य जीवमें यदि उस आत्मोन्मुखतारूप करणलब्धिका विशेष उत्कषं हो 
जाये तो उसके बलसे उसमें चारित्रमोहनीय कमके द्वितीय भेद अप्रत्यास्यानावरण कषायकी नियमसे विद्यमान 
मान, साया और लोभ प्रकृतियोंके साथ क्रोष प्रकृतिका भी क्षयोपश्म होनेपर पच्रमगुणस्थानके प्रथम समयमे 
उसको उस भाववती दाक्षितका शुद्ध स्वभावभृत निशचयघमके रूपमे दुसरे प्रकारकी जीवदयारूप परिणमन 
होता है । 

(प) इसके भी पहचात्‌ उस भव्य जीवमें यदि आत्मोन्मुखता रूप करणलब्धिका और विशेष उत्कर्ष 
हो जावे तो उसके बलसे उसमे चारित्र-मोहनीयकरमंके तृतीय भेद प्रत्याक्यातावरण कषायकी नियमसे विद्य- 
मान सान, माया और लोम प्रकृतियोंके साथ क्रोष प्रकृतिका भी क्षयोपष्म होनेपर सप्तम गुणस्थानके प्रथम 
समयसें उसकी उस भाववती दाक्षिका शुद्ध स्वभावभूत निशलयघमंके रूपम तीसरे प्रकारकी जीवदयारूप 
परिणमन होता है। यहाँ यह शातब्य है कि सप्तम गुणस्थानको प्राप्त जीव सतत सप्तमसे षष्ठ और पष्ठसे 
सप्तम दोनों गुणस्थानोमें अन्तमुँहर्त कालके अन्तरालसे झूलेकी तरह झूलछता रहता है । 

(पथ) उक्त प्रकार सप्तमसे षष्ठ और षण्ठसे सप्तम दोनों गुणस्थानोमे झूलते हुये उस जीवमें यदि 
सप्तमगुणस्थानसे पूर्व ही दर्शंनमोहनीय कर्मकी उक्त तीन और चारित्रमोहनीय कमंके प्रथम भेद अनन्तानुबन्धी 
कथषायकी उक्त चार इन सात प्रकृतियोका उपदाम था क्षय हो चुका हो अथया सप्तम गुणस्थानमें ही उनका 
उपशम या क्षय हो जावे तो उसके पश्चात्‌ वह जीव उस आत्मोन्मुखतारूप करणलब्धिका सप्तम, अष्टम और 
नबम गुणस्थानोंमें क्र: अधःकरण, अपूर्षकशण और अनिवुत्तिकरणके रूपमे और भी विष्योष उत्कष प्राप्त 
कर लेता है और तब नवम गुणस्थानमें ही उस जीवमे श्रारिन्रमोहनीय कर्मके उक्त द्वितीय और तृतीय भेदरूप 
अप्रस्याक्यातावरण और प्रत्याश्यानावरण कषायोंकी क्रोध प्रकृतियोंक साथ नारित्रभोहनीयकर्मके ही चतुर्थ 
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भेद संज्वलन कषायकी क्रोध प्रकृतिका भी उपश्षम या क्षय होनेपर उस जीवकी उस भाववती शक्तिका शुद्ध 
स्व भावभूत निषत्यधर्मके रूपमे चौथे प्रकारकों जीवदयारूप परिणमन होता है । 

इस विवेचनका तात्पयं यह है कि यद्यपि भव्य और अभव्य दोनो प्रकारके जीवोंफी भाववती शक्तिका 
अनाविकालसे चारित्रमोहनीयकरंके भेद अनन्तानुबन्धी आदि चारों कषायोंकी क्रोध प्रकृतियोंके सामूहिक 
उदयपूर्वक अदयारूप विभावपरिणमन होता है, परन्तु जब जिस भव्य जीवकी उस भाववती शक्तिका यह 
अदयारूप विभावपरिणमन यथास्थान उस-उस क्रोघ प्रकृतिका यथासम्मव उपशम, क्षय या क्षयोपद्यम होनेपर 
यथायोग्यरूपमे समाप्त होता जाता है तब उसके बरसे उस जीवकी उस भाववतीशक्तिका उत्तरोत्तर विशेषता 
लिये हुये शुद्ध स्वभावरूप निरचयघधर्मके रूपमे दयारूप परिणमन भी होता जाता है। इतना अवष्य हैं कि उन 
उन क्रोध प्रकृतियोंका यथास्थान यथायोग्यरूपमें होनेवाला वहु उपदाम, क्षय या क्षयोपश्ठम उस भव्य जीवमें 
क्षयोपशम, विशुद्धि, देशना ओर प्रायोग्य लब्ध्रियोके विकासपुर्वके आत्मोन्मुखतारूप करणलूब्धिका विकास 
होनेपर ही होता है । 
व्यवहारधमंरूप जोवदयाका विशेष स्पष्टीकरण 

भव्य जीवमें उपर्यवत पाँचों लक्धियोंका विकास तब होता है जब वह जीव अपनी क्रियावती शक्तिके 
परिणमनस्वरूप मानसिक, वाचनिक और कायिक दयारूप पुण्यमय शुभ प्रवृक्तियोको क्रियावती शक्तिके ही 
परिणमनस्थरूप मानसिक, वाचनिक और क्ायिक अदयारूप संकल्पी पापमय अछुभ प्रवृत्तियोंसे मनोगुप्ति, 
वचनगुप्ति और कायगुप्तिके रूपमें सवंधा निवृत्तिपूर्वक करने लगता है। इन अदयारूप संकल्पी पापमय अशुभ 
प्रवतियोंसे सबंधा निवृत्तिपृवंककी जानेवाली दयारूप पुण्यमय शुभ प्रवृत्तिका नाम ही व्यवहारघमंरूप दया 
है। इस तरह यह निर्णीत है कि जीवकी क्रियावती शक्तिके परिणमन स्वरूप व्यवह्ारधरमंझप जोबदबाके 
बलपर ही भव्य जीवमे भाववती शक्तिके परिणमन स्वरूप निएच्रयधमंरू्प जीवदयाकी उत्पत्तिमें कारणभूत 
क्षायोपशम, विशुद्धि, देशना, प्रायोग्य और करणरूब्धियोका विकास होता है। इस तरह निएनयघमंरूप 
जीवदयाकी उत्पत्तिसे व्यवहारणमंल्प जीवदया कारण' सिद्ध होती हैं। 

यहाँ यह ज्ञातव्य है कि कोई-कोई अभव्य जीव भी इस व्यवहारधर्मरप दयाकों अंग्रीकार करके 
अपनेमे क्षयोपदाम, विशुद्धि, देशना और प्रायोग्य लब्धियोंका विकास कर लेता है। इतना अवध्य है कि 
उसकी स्वभावभृत अभव्यताके कारण उसमें आत्मोन्मुखतारूप करणलूब्धिका विकास नहीं होता है । इस तरह 
उसमे भाववती शक्तिके परिणमनस्वरूप निदलयघर्मरूप जीवदयाका विकास भी नहीं होता हैं। यहाँ यह भो 
ज्ञातग्य है कि भव्य जीवमे उक्त क्रोध प्रकृतियोंका यथासम्भव रूपभे होनेवाला वहु उपद्यमम, क्षय या क्षयो- 
पद्म यद्यपि आत्मोन्मुखतारूप करणलब्धिका विकास होनेपर ही होता है, परन्तु उसमें उस करणरूब्धिका 
विकास क्रमश क्षगोपणम, विज्ुद्धि, देशना और प्रायोग्य इन घारों रूब्धियोंका विकास होनेपर हो होता 
है। अत इन चारों लब्धियोंको भी उक्त क्रोध प्रकृतियोंके यथायोग्य उपशम, क्षय या क्षयोपष्मम्में कारण 
माना गया है । 
जोबकी भाववती और कियावती शक्तियोंके सामान्य परिणमनोंका विवेचन 

जीवकी भांववती और क्रियावती दोनों शक्तियोंको प्रइनोसर २ की समीक्षामें उसके स्वतःसिद्ध 
स्वभावके रूपमें बतलाया गया है। इनमेसे भाववतीदक्तिके परिणमन एक प्रकारसे तो मोहनीयकर्मके उदय- 
में विभावरूप व उसके उपशम, क्षय या क्षयोपष्षममें शुद्ध स्वभावख्प होते हैं व दूसरे प्रकारते हृदयके सहारे- 
पर तस्वश्नद्धानरूप या धतत्त्वश्नद्धानहप ओर मत्तिष्कके सहारेपर तत्वश्ञानहूप या अतस्वज्ञानरूप होते है । 
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एवं क्रियावती शक्तिके परिणमन संसारावस्थामें एक प्रकारसे तो मातसिक, वाचनिक और कायिक पुण्यमय 
शुभ और पापमय अशुभ प्रवृत्तिर्प होते है। दूसरे प्रकारसे पापमय अशुभ प्रवृत्तिसे मनोगुप्ति, बचनगुप्ति 
और कायगुप्तिके रूपमे निवृत्तिपूवंक मानसिक, वाचनिक और कायिक पुण्यमय शुभ प्रवृत्तिर्प होते है और 
तीसरे प्रकारसे सक्रिय मनोवर्गंणा, वचनवर्गणा और कायवर्गणाके सहारेपर पुण्यरूपता और पापरूपतासे 
रहित आत्मक्रियाके रूपमे होते है। इनके अतिरिक्त स॑सारका विच्छेद हो जानेपर जीवकी क्रियावती शक्तिका 
चौथे प्रकारसे जो परिणमन होता हैँ वह स्वभावत उच्चंगमनरूप होता है । जीवकी क्रियावती ध्ाक्तिके इन 
चारों प्रकारसे होनेवाले परिणमनोमेसे पहले प्रकारके परिणभन कर्मोंके आख्रवपूर्वक प्रकृति, प्रदेश, स्थिति 
और अनुभागरूप चारों प्रकारके बन्धमे कारण होते हैँ । दूसरे प्रकारके परिणमन पापमय अध्ुभ प्रवृत्तिसे 
निवृत्तिरूप होनेसे भव्यजीवमे यथायोग्य कर्मोके संवरपूर्वक निर्जरणमें कारण होते है व पुण्यरूप शुभ प्रवृत्तिरूप 
होनेसे यथायोग्य कर्मोंके आख्रवपू्वक प्रकृति, प्रदेश, स्थिति और अनुभागरूप चारो प्रकारके बच्धमे कारण 
होते है । तीसरे प्रकारके परिणमन पृण्यरूपता और पापरूपतासे रहित होनेसे केवल साताबेदनीय कमंके 
आखवपूवक प्रकृति तथा प्रदेश बन्धम कारण होते है और चौथे प्रकारका परिणमन केवल आत्माश्रित होनेसे 
कर्मोके आल्व ओर बन्ध्त कारण नहीं होता है और कर्मोके सवर और निर्जरणपुबंक उन कर्मोका स्वधा 
अभाव हो जानेपर होनेसे उसके कर्मोंके संबर और निजंरणका कारण होनेका तो प्रश्न ही नही रहता हे । 


जीवकी क्रियावती शक्षितके प्रवृत्तिरूप परिणमनोका विश्लेषण 


जीवकी भाववती वक्तिके हृदयके सहारेपर अतत्त्वश्रद्धानम्प व मस्तिष्कके सहारेपर अतत्त्वज्ञानरूप 
जो परिणमन होते हैँ उनसे प्रभावित होकर जीवकी क्रियावती शक्तिके आसक्तिवश मानसिक, वाचनिक 
और कायिक सकलपी परापमय अशुभ प्रवृत्तिरूप परिणमन होते हैं। एवं कदाचित्‌ ससारिक स्वार्थवश पुण्यमय 
शुभ प्रवुत्तिरुप परिणमन भी होते हैं। इसी तरह जीवकी भाववती शक्तिके हृदयके सहारंपर तत्त्वश्रद्धानरूप 
और मस्तिष्कके सहारेपर तत्त्वज्ञानरूप जो परिणभन होते है उनसे प्रभावित होकर जीवकी क्रियावर्ता शक्तिके 
एक तो अशक्तिवष्द मानसिक, वाचनिक और कायिक आरम्भी पापमय जशुभ प्रवृत्तिरूप परिणमन होते है 
और दूसरे कतंव्यवश मानसिक, वाचनिक और कायिक पुण्यमय शुभप्रवृत्तिर्प परिणमन होते हू । 

ससारी जीव आसक्ति, मोह, ममता तथा राग और द्वेषके वशीभत होकर मानसिक, वाचनिक और 
का्यिक प्रवृत्ति्प जो लोकविरुद्ध हिसा, झूठ, घोरी तथा पदार्थोंके अनावश्यक भोग और संग्रह रूप क्रियाये 
सतत करता रहता है वे सभी क्रियायें सकल्‍पी पाप कहलाती है। इनमें सभी तरहकी स्वपरहितविधातक 
क्रियाये अन्तभूत होती है । 

संसारी जीव अशक्ति, मजबूरी आदि अनिवार्य परिस्थितियोवश मानसिक, वाचनिक और कायिक 
प्रवुत्तिर्प जो लोकसम्मत हिंसा, झूठ, चोरी तथा आवद्यक भोग ओर संग्रहरूप क्रियायें करता है वे सभी 
क्रियायें आरम्भी पाप कहलाती है । इनमें जीवनका संचारून, कुटुम्बका भरण-पोषण तथा धर्म, संस्कृति, 
समाज, राष्ट्र और लोकका संरक्षण आदि उपयोगी कार्योको सम्पन्न करनेके लिये नीतिपूरवंक की जानेबाली 
असि, मषि, कृषि, सेवा, शिल्प, वाणिज्य तथा अनिवायं भोग और संग्रहरूप क्रियाये अन्वर्भृत होती हैं । 

संसारी जीव जितनी परहितकारी मानसिक, वाचनिक और कापिक क्रियायें करता है ते सभी क्रियायें 
पृष्य कहलाती है । इस प्रकारकी पुण्यरूप क्रियायें दो प्रकारकी होती है-एक तो सासारिक स्वाथंवदकी 
जानेवाली पुण्यरूप क्रिया और दूसरी कत्त व्यवक्षकी जानेवाली पुष्यरूप क्रिया। इनमेसे कर्रव्यवश्की जाने- 
वाली पुण्यरूप क्रिया ही वास्तविक पुण्यक्रिया है। ऐसी पृण्यक्रियासे ही परोपकार की सिद्धि होती है । इसके 
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अतिरिक्त वीतरागी देवकी आराघना, बीतरागताके पोषक द्वास्त्रोंका पठन-पाठन, चिन्तन और मनन व बीत- 
रागताके भार्गपर आरूढ़ गुरुओंकी सेवा-भक्ति तथा स्वावलूम्बन शक्तिको जागृत करनेवाले ब्रताचरण् और 
तपश्चरण आदि भी पुण्यक्रियाओमें अन्तभृंत होते है । 

यहाँ इतना विशेष ज्ञातव्य है कि उक्त आरम्भी पाप भी यदि आसक्ति आवदिके वक्षीभुत होकर 
किये जाते है तथा पुष्य भो यदि अहंकार आदिके वश्ीभृत होकर किये जाते है तो उन्हें सकल्‍पी पाप ही 
जानना चाहिए । 


संसारी जोवकी क्रियावती शक्तिके दया और अदया रूप परिणमनोंका विवेचन 


ऊपर स्पष्ट किया जा चुका है कि जीवकी भाववती शक्तिका चारित्रमोहनीय कमंके भेद अनन्तानुमन्धी 
आदि चारो कषायोकी क्रोध प्रकृतियोके उदयमें अदयारूप विभाव परिणमन होता हैं व उन्ही क्रोधप्रकृतियोंके 
यथास्थान यथासम्भव रूपमें होनेवाले उपशम, क्षय या क्षयोपष्ठममे दयारूप स्वभाव परिणमन होता हैं| यहाँ 
जीवकी क्रियावती शक्तिके मानसिक, वाचनिक और कायिक परिणमनोके विषयमे यह बतलाना है कि जीव 
द्वारा परहितकी भावनासे की जानेवाली क्रियाये पुण्यके रूपमें दया कहलाती है और जीव द्वारा परके अहित- 
की भावनासे की जानेवाली क्रियायें संकल्पो पापके रूपमे अदया कहलाती हैं । इनके अतिरिक्त जीवकी जिन 
क्रियाओमे परके अहितकी भावना प्रेरक न होकर केवल स्वहितकी भावना प्रेरक हो, परन्तु जिनसे परका 
अदहित होना निश्चित हो व क्रियाये आरम्भो पापके रूपमे अदया कहलातो है । जैसे एक व्यक्ति द्वारा अनीति- 
पू्वंक दूसरे व्यक्तिपर आक्रमण करना सकलल्‍पी पापरूप अदया हैं। १२न्तु उस दूसरे व्यक्ति द्वारा आत्मरक्षाके 
लिये उस आक्रमण व्यक्तिपर प्रत्याक्रमण करना आरम्भी पापरूुप अदया है! 

यहाँ इतना विशेष जानना चाहिए कि जीवकी पुण्यमय क्रिया सकल्‍पी पापमय क्रियाके साथ भी सम्भव 
है और आरम्भी पापमय क्रियाके साथ भी सम्भव है, परन्तु सकल्पी और आरस्भी दोनो पापरूप क्रियाओमे 
जीवकी प्रवुत्ति एक साथ नही हो सकती है क्योंकि सकल्‍पी पापरूप क्रियाओके साथ जो आरम्भी पापरूप 
क्रियायें देखने मे आती हैं उन्हे वास्तवमे सकलल्‍पी पापरूप क्रियाय्रे ही मानना युक्तिसगत हैं । इस तरह सकलपी 
पापरूप क्रियाओंके सर्वथा त्यागपूरवंक जो आरम्भी परापरूप क्रियाये की जाती है उन्हें ही वास्तविक आरम्भी 
पापरूप क्रियाये समझना चाहिए । 


व्यवहार धर्मरूप दयाका विइलेषण ओर कार्य 


उपर बतलछाया जा चुका है कि जीव हारा मानसिक, वाचनिक और काग्रिक सकल्पीपापमंय अदया- 
रूप अशुभ क्रियाओंके साथ परहितकी भावनासे को जानेवाली मानसिक, वाचमिक और कार्यिक शुभ क्रियायें 
पृष्यके रूपमे दया कहलातो है और बे कर्मोके आस्रव और बन्धका कारण होती हे । परन्तु भव्य और अभव्य 
दोनों प्रकारके जीवों द्वारा कम-से-कम मानसिक, वाचनिक और क्रायिक संकल्पी परापमय अदयारूप अशुभ 
क्रियाओंसे मनोगुप्ति, वचनगुप्ति और कायगुप्तिके रूपमे होनेवाली सवंधा निवृत्तिपू्ंक जो मानसिक, वाच- 
निक और काथयिक दयाके रूपमें पुण्यमय छुभ क्रियायें की जाने लगती हैँ वे क्रियाये ही व्यवहारघर्मरूप दया 
कहलाती है । इसमें हेतु यह है कि उक्त सकलल्‍पी पापमय अंदयारूप अशुभ क्रियाओसे निवृत्तिपूवंक की जाने- 
वाली पृण्यभूत दया भव्य और अभव्य दोनो प्रकारके जीवोंमे क्षयोपशम, विशुद्धि, दशना और प्रायोग्य लब्धियों- 
के विकासका कारण होती है तथा भव्य जोवमे तो वह इन छूब्धियोंके विकासके साथ आत्मोन्मुखतारूप करण- 
लब्धिके विकासका भी कारण होती है जो करणलब्धि प्रथमत मोहनीयकरमंके भेद दर्शनमाहनोय कमको 
यथासंभव रूपमे विद्यमान मिथ्यात्व, सम्यर्मिथ्यात्त और सम्यकृप्रकृतिरप तोन व भोहनोयकर्मके भेद चारित्र- 
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मोहनीयकरमंकी अनन्तानुबन्धी कषायरूप क्रोध, मान, साया और लोभरूप चार इस तरह सात प्रकृतियोंके 
सथायोग्य उपद्ाम, क्षय या क्षयोपशममें कारण होती है। इस तरह उक्त व्यवहारघर्सरूप दया भव्यजीवमें 
कर्मोंके संतर और निर्जरणमे कारण सिद्ध होती है। इतनी बात अवदय है कि भव्यजीवकी उस व्यवहारघमं- 
रूप दयामें जितना पुण्यमय दयारूप प्रवृत्तिका अंज विद्यमान रहता है वह तो क्मोके आंत्रव और बन्चका हो 
कारण होता हैं तथा उम व्यवहारघमंरूप दयाका संकल्वीपापसय अदयारूप प्रवृत्तिसे होनेवाली स्वंधा निवृत्तिका 
अंध कर्मोकि संवर और निर्जरणका कारण होता है । द्रव्यसंग्रह ग्रभ्थकी गाथा ४५ में जो व्यवहारथारित्रका 
लक्षण निर्धारित किया गया हैं उसके आधारपर व्यवहारघमंरूप दयाका स्वरूप स्पथ्ट रूपसे समशमे आ जाता 
है । वह गाथा निम्त प्रकार हैं--- 


असुहादो विणिवित्ती सुहे पक्षित्ती थ जाण चारित्तं। 
वदसमिदिगुत्ति रूव॑ ववहारणया दु जिणमणियं ॥[४५॥! 


अर्थ--अशुभसे निवृत्तिपूर्वक होनेबाली शुभमे प्रवृत्तिको जिन भगवानने ब्यवहारघारित्र कहा है। 
ऐसा व्यवहा रचारित्र श्रत, समिति और गुप्तिखप होता है । 

इस गाथामे ब्रत, समिति और गुप्तिकों व्यवहारघारित्र कहनेमे हेतु यह है कि इनमे अशुभसे निवृत्ति 
और शुभमे प्रवृत्तिका रूप पाया जाता हैं। इस तरह इस गाथासे निर्णीत हो जाता है कि जीव पृष्यरूप 
जोवदयाको जब तक पापरूप अदयाके साथ करता हैं तब तक तो उस दयाका अन्तर्भाव पुण्यरूप दयामे होता 
है और वह जीव उक्त पुण्यरूप जीवदयाकोी जब परापरूप अदयासे निवृत्तिपूवंक करने लग जाता है तब वह 
पुष्यभत दया व्यवहारधरंका रूप घारण कर हैती है, क्योकि इस दयासे जहाँ एक ओर पृण्य-प्रवृत्तिरूपताके 
आधारपर कर्मोका आस्रव और बन्ध होता हैं वहाँ दूसरी ओर उस दयासे पापप्रवृत्तिसे निवृत्तिर्पताके आधार- 
पर भव्य जीवमे कर्मोंका संत्रर और निर्ज रण भी हुआ करता है । व्यवहारघमंरूप दयासे कर्मोंका संबर और 
निर्जरण होता है इसकी पुष्टि आचाय॑ वीरसेनके द्वारा जयधवरूके मंगछाचरणकी व्याख्यामें निदिष्ट निम्न 
बचनसे होती है-- 

“सुह-सुद्धपरिणामेहि कम्मक्खयाभावे तक्‍्खयाणुववत्तीदो”” 


अथं--शुभ और शुद्धके रूपमे मिश्रित परिणामोंसे यदि कर्मक्षय नही होता हो तो कर्मक्षयका होना 
असंभव हो जायेगा । 


आधचाय॑ वीरसेनके वचनमें “'सुह-सुद्धपरिणामेहि” पदका ग्राह्म अथ॑ 

आचाय॑ वीरसेनके उक्त वचनके  सुह-सुद्धपरिणामेहि” पदमे 'सुह' और 'सुद्ध/ दो शब्द विद्यमान हैं। 
इनमेसे 'सुह' शब्दका अथे भव्य जीवकी क्रियावती दाक्षितके प्रवृत्तिरूप शुभ परिणमनके रूपमे और 'सुद्ध/ शब्द- 
का अर्थ उस भव्य जीवकी क्रियावती शक्तिके अशुभसे निवृत्तिरूप शुद्ध परिणमनके रूपमें ग्रहण करना ही युक्त 
है। सुह' शब्दका अर्थ जीवको भाववती शक्तिके पुण्यकर्मके उदय होनेवाले शुभ परिणामके रूपमें और 'सुद्ध” 
दाब्दका अथै उस जीवकी भाववती शक्तिके मोहनोयकर्मके यथायोग्य उपशम, क्षय या क्षयोपश्षम्में होनेबाले 
शुद्ध परिणमनके रूपमे ग्रहण करना युक्त नही है। आगे इसी बातको स्पष्ट किया जाता है-- 


जीवकी क्रियावती दाब्तिके मानसिक, वाचनिक जऔौर कायिक शुभ और अशुभ प्रवृत्तिर्प परिणमन 
कर्मोंके आलव और बसखके कारण होते है और उसी क्रियांवती शक्तिके मानसिक, वाजलिक और कामिक उस 
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प्रवृत्तिरूप परिणमनोंसे ममोगृष्ति, वचनगुप्ति और कायगुप्तिके रूपमे निवृत्तिख्प शुद्ध परिणमन भव्य जीवमें 
कर्मोंके संवर और निर्जरणके कारण होते हैं। जीवकी भाववती शक्तिके न तो शुभ और अशुभ परिणमन 
कर्मोके आस्रव और बन्धके कारण होते हैं और न ही उसके शुद्ध परिणमन कर्मोके संवर और निजरणके 
कारण होते हैं । इसमें यह हेतु है कि जीवकी क्रियावती हाक्तिका मन, वचन और कायके सहयोगसे जो 
क्रियारूप परिणमन होता है उसे योग कहते है--(''कायवाइःमनः करमंयोग'” त० सू० ६-१) । यह योग 
यदि जोवकी भाववती शक्तिके पूर्वोक्त तत्त्वश्रद्धान और तत्त्वशानरूप शुभ परिणमनोसे प्रभावित हो तो उसे 
शुभ योग कहते है और वह योग यदि जीवकी भाववती शक्तिके पूर्वोक्त अतत्त्वश्र॒द्धान और अतत््वज्ञान रूप 
अशुद्ध परिणमनोंसे प्रभावित हो तो उसे अशुभ योग कहते है । (शुभपरिणामनिर्वृत्तों योग शुभ. । अशुभपरि- 
णामनिवृत्तो योग: अशुभ:/--सर्वार्थंसद्धि ६-३) । यह योग ही कर्मोंका आख्रव अर्थात्‌ बन्धका द्वार कहलाता 
है--(“स आख्रवः” त० सू० ६-२) । इस तरह जीवको क्रियावती शक्तिका शुभ और अशुभ योगरूप परि- 
णमन ही कर्मों के आख्रवपूर्वक प्रकृति, प्रदेश, स्थिति और अनुभाग रूप बन्धका कारण सिद्ध होता है । 

यद्यपि योगकी शुभरूपता और अशुभरूपताका कारण होनेसे जीवकी भाववती शक्तिके तस्वश्रद्धान 
और तत्त्वज्ञान रूप शुभ परिणमनोंकों व अतत्त्वश्रद्धान और अतत्त्नघान रूप अक्ुभ परिणमनोंको भी कर्मोके 
आखवपूर्वक बन्धका कारण मानना अयुक्त नहीं है। परन्तु कर्मोके आल़त्र और बन्बका सालात्‌ कारण तो 
योग ही निश्चित होता है । जैसे कोई डाक्टर शीद्षीमे रखी हुई तेजाबको भ्रमवश आँखकी दवाई समझे रहा 
है तो भी तबतक वह तेजाब रोगीकी आँखको हानि नही पहुँचाती है जब तक वह डाक्टर उस तेजाबकों 
रोगीकी आँखमें नही डालता है और जब डाक्टर उस तेजाबको रोगीकी आाँखमे डालता है तो तत्काल वह 
तेजाब रोगीकी आँखको हानि पहुँचा देती हैं। इसी तरह आँखकी दवाईको आँखकी दवाई समझकर भी जब 
तक डाक्टर उसे रोगीकी आँखमे नहीं डालता है तब तक वह दवाई उस रोगीकी आँखको लाभ नहीं पहुँचाती 
है। परन्तु जब डाक्टर उस दवाईको रोगीकी आँखमें डालता है तो तत्काल वह दवाई रोगीकी आँखको लाभ 
पहुँचा देती है । इससे निर्णीत होता है कि जीवकी क्रियावती शक्तिका शुभ और अशुभ योगरूप परिणमन हो 
आखस्व और बन्धका कारण होता है। इतना अवश्य है कि जीवकी भाववती शक्तिका हुृदयके सहारेपर होने- 
बाला तत्त्वश्रद्धात रूप शुभ परिणमन या अतत्त्वश्नद्धानरू्प अछुभ परिणमन व जीवकी भाववतोी शक्तिका 
मस्तिष्कके सहारेपर होनेवाला तत्त्वज्ञानरूप शुभपरिणमन या अतत्त्वज्ञानह्प अशुभ परिणमन भी योगरकी 
छुभरूपता और अशुभरूपतामे कारण होनेसे परम्परया आल़व और बन्धमे कारण माने जा सकते है। परन्तु 
आसं्रव और बन्जमे साक्षात्‌ करण तो योग ही होता है । 

इसी प्रकार जीवकी क्रियावती शाक्तिके योगरूप परिणमनके निरोधको ही कमंके सवर और निर्जरण- 
में कारण मानना युक्त है--('आखस्रवनिरोधः संवरः:”” त० सू० ९-१) जीवको भाववती शक्तिके मोहनीय कर्मके 
धधासम्भव उपदाम, क्षय या क्षयोपशमसें होनेवाले स्वभावभूत छुद्ध परिणमनोंको संवर और निजेराका कारण 
मानना युक्‍त नहीं है, क्योंकि भाववती शक्तिके स्वभावभूत छुद्ध परिणमन मोहनीयकमंके यथासम्भव उपक्षम, 
क्षय या क्षयोपदभपूर्वक होनेके कारण संवर और निर्जराके कार्य होनेसे कर्मोके संवर और निर्जरणमे कारण 
सिद्ध नही होते है। एक बात और है कि जब जीवको क्रियावती शक्तिके योगरूप परिणमनोंसे कर्मोका 
भास्रव होता है तो कर्मोंके संवर और निरजरणका कारण योगनिरोधकों ही मानना युक्त है | यही कारण है 
कि जिस जीवमें गुणस्थानक्रमसे जितना-जितना योगका निरोध होता जाता है उस जीवमे वहाँ उतना-उतना 
कर्मोंका संबर नियमसे होता जाता हैं तथा जब योगका पूर्ण निरोष हो जाता है तब कर्मोंका संवर भी पूर्णरूप 
से हो जाता है । कर्मोंका संवर होतेपर बद्ध कर्मोंकी निर्जरा या तो निषेक रचनाके अनुसार सविपाक ख्पमे 
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होती है अथवा “तपसा निर्जरा च” (त० सु० ९-३) के अनुसार क्रियावती शक्तिके परिणमनस्थरूप तपके 
बलपर अविपाक रूपमे भी होती है। इसके अतिरिक्त यदि जीवकी भाववती दाक्तिसे स्वभावभूत शुद्ध 
परिणमनोंकीं संवर और निर्जराका कारण स्वीकार किया जाता है तो जब द्वादश गृणस्थानके प्रथम समयमें 
ही भाववती शक्तिके स्वभावभूत परिणमनकी छुद्धताका पूर्ण विकास हो जाता है तो एक नो द्वादश और 
श्रयोदक्ष गुणस्थानोंमें सातावेदतीय कमंका आस्रवपुर्वक प्रकृति और प्रदेशरूपमें बन्ध नहीं होना चाहिए । दूसरे 
द्वाददा गुणस्थानके प्रथम समयमें ही भाववती शक्तिके स्वभावभूत परिणमनकी शुद्धताका पूर्ण विकास हो जाने 
पर ज्ञानावरण, दर्शनावरण और अन्तराय इन तीनों घातिकर्मोंका तथा चारों अधातिकर्मोंका सर्वथा क्षय हो 
जाना चाहिये । परन्तु जब ऐसा नही होता है तो यही स्वीकार करना पडता है कि वहाँ आखस्रव और बन्धका 
मूल कारण मोग है व विद्यमान ज्ञानावरणादि उक्त तीनों घातिकर्मोकी एवं चारों अधातिकर्मोंकी निर्जरा 
निषेकक्रमसे ही होती है! श्रयोदय गुणस्थानमें केवछी भगवान अधातीकमोँकी समान स्थितिका निर्माण 
करनेके लिए जो संमुद्घात करते हैं वह भी उनकी क्रियावती शक्तिका ही कायिक परिणमन है । 

इस विवेशवनसे यह स्पष्ट हो जाता है कि जयधवलाके मंगलावरणकी व्याख्यामे निदिष्ट आचाय॑ 
वीरसेनके उपर्युक्त वचनके अगभत “सुह-सुद्धपरिणामेहि'” पदमे आये सुह” शब्दसे जीवकी क्रियावती शक्तिके 
अशुभ प्रवृत्तिस निवृत्तिपर्वक शुभमे प्रवृत्तिरूप परिणमनोंका अभिप्राय ग्रहण करता ही संगत है। भाववती 
धक्तिके तत्त्वश्रद्धान और तत्त्वज्ञानरूप शुभ व मोहनीय कर्मके यथास्थान यथायोग्य उपछ्म, क्षय या क्षयोप- 
दाममें होनेवाले स्वभावभूत शुद्ध परिणमनोका अभिप्राय ग्रहण करना संगत नही है । 

यहाँ यह बात भी विचारणीय है कि जयघवलाके उक्त वचनके 'सुह-सुद्धपरिणामेहि” पदके अन्तंगंत 
“सुद्ध” शब्दका अर्थ यदि जीवकी भाववती शक्तिके मोहनीय कर के यथासम्भव उपछाम, क्षय या क्षयोपद्षममे 
विकासको प्राप्त शुद्ध परिणमनस्वरूप निर्चयघधर्मके रूपमें स्वीकार किया जाये तो उस पदके अन्तगंत “'सुह'' 
हाब्दका अथ पूर्वोकत प्रकार जीवकी भाववतीशक्तिके तत्त्वश्रद्धान और तत्त्वज्ञानर्प शुभ परिणमनके रूपमें 
तो स्वीकार किया ही नहो जा सकता है, क्योंकि जीवकी भाववती शक्त्तिके तत्त्वश्न द्धात और तत्त्वज्ञानरूप वे 
परिणमन पूर्वोक्त प्रकार न तो कर्मोके आख्व और बच्धके साक्षात्‌ कारण होते है और न ही बद्ध कर्मोके 
संवर और निर्जरणके ही साक्षात्‌ कारण होते है । इसलिए उस “'सुह” शब्दका अर्थ यदि जोवकी क्रियावती 
शक्तिके परिणमनस्वरूप पृण्यमय शुभ प्रवृत्तिके रूपमे स्वीकार किया जाये तो यह भी सम्भव नही है, क्योकि 
पुण्यमय शुभ प्रवृत्ति तो कर्मोके आल्नव और बन्घका ही कारण होती है । अल. उस “'सुह” छाब्दका अर्थ जीव- 
की क्रियावती शक्तिके परिणमनस्वरूपष पापमय अशुभ प्रवृत्तिसे निवृत्तिपूवंक पृण्यमय शुभ प्रवृत्तिके रूपमे ही 
स्वीकार करना होगा, क्योकि इस प्रकारके व्यवहारधर्मके पुण्यमय शुभ प्रवृत्तिरूप अढ्से जहाँ कर्मोंका आज्नव 
और बन्ध होता है वही उसके पापमय अश्युभ प्रवुत्तिसे निवृत्तिर्प अंधसे कर्मोंका संवर और निर्जरण भी 
होता है । परन्तु ऐसा स्वीकार कर लेलेपर भी जीवको भाववती दाक्तिके स्वभावभूत निदचयघरमंरूप परिणमन- 
को पूर्वोक्त प्रकार कर्मोंके संवर और निर्जरणका कारण सिद्ध न होनेसे वहाँ सुद्धञ! शब्दका अथं कदापि 
नही माना जा सकता है। इस प्रकार जयघवछाके “सुह-सुद्धपरिणामेहि'” पदके अन्तर्गत ''सुद्ध” शब्दके 
निरथंक होनेका प्रसंग उपस्थित हो जायेगा। क्षत उक्त “सुह-सुद्धपरिणासेहि” इस सम्पूर्ण पदका अर्थ 
जीवकी क्रियावती दाक्तिके परिणमनस्वरूप पापमय अशुभ भ्रवृत्तिसे निवृत्तिपूर्वक पुष्यमण शुभ श्रवृत्तिके रूपमे 
ही ग्राह्मय हो सकता है ! 

यदि कहा जाये कि जीवको मोक्षकी प्राप्ति उसकी भाववतीशक्तिका शुद्ध स्वभावभूत निश्चय धर्मके 
रूपमे परिणमन होनेपर ही होती है, इसलिए “सुह-सुद्धपरिणामेहि” पदके अन्तर्गत “सुदध/ शब्द निरभक 
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नहीं है तो इस बातको स्वीकार करनेमे यद्यपि कोई आपत्ति नही है, परन्तु ऐसा स्वीकार करनेपर भी यह 
तो कहा ही जा सकता है कि मोक्षकी प्राप्ति जीवकी भाववतीशक्तिके स्वभावभूत छुद्ध परिणमनके होनेपर 
होना एक बात है और उस स्वभावभूत शुद्ध परिणमनकों कर्मक्षयका कारण मानना अन्य बात है, क्योंकि 
वास्तवमे देखा जाये तो द्वादश गुणस्थानवर्ती जीवका वह शुद्ध स्वभाव मोक्षरूप शुद्ध स्वभावका ही अंडा है जो 
मोहनीय कर्मके सर्वथा क्षय होनेपर ही प्रकट होता है । 

अन्तमें एक बात यह भी विचारणीय है कि उक्त सुहन-सुद्धपरिणामेहि'” पदके अन्तगगंत “सुद्ध 
धाब्दका जीवकी भाववतीशबितका स्वभावभत शुद्ध परिणमन अर्थ स्वीकार करनेपर प्‌र्वोक्त यह समस्या तो 
उपस्थित है ही कि ढादश गणस्थानके प्रथम समयमे शुद्ध स्वभावभूत निदचयधर्मका पूर्ण विकास हो जानेपर 
ज्ञानावरण, दर्शनावरण और अन्तराय इन तीनो घातिकर्मोंका तथा चारों अधातिकर्मोंका एक साथ क्षय 
होनेकी प्रसक्ति होती है । साथ ही यह समस्या भी उपस्थित होती है कि जीवकी भाववतीशक्तिके स्वभावभूत 
शुद्ध परिणमनके विकासका प्रारम्भ जब प्रथम गृणस्थानके अन्त समयमे मोहसीय कमंकी मिथ्यात्व, सम्यग्‌- 
मिथ्यात्व और सम्यकप्रकृतिक्प तोन और अनन्तानुबन्धों क्रोध, मान, माया और लोभरूप चार इन सात 
प्रकृतियोका उपशम, क्षय या क्षयोपश्म हो जानेपर चतुथ गुणस्थानके प्रथम समयम होता है तो ऐसी स्थितिमे 
उस स्वभावभत शुद्ध परिणमनको कर्मोंके संबर ओर निर्जरणका कारण कैसे माना जा सकता है ? अर्थात्‌ 
नही माना जा सकता है । यह बात पूर्वमे स्पष्ट की जा चुकी है। उत्तरपक्षकी यह जो मान्यता है कि जीव 
द्रव्यकर्मोके उदयकी अपेक्षा न रखते हुए स्वयं (अपने आप) ही अज्ञानी बना हुआ है और उन कर्मोंसे यथायोग्य 
उपजम, क्षय या क्षयोपशमकी अपेक्षा त रखते हुए स्वयं (अपने आप) ही ज्ञानी बनकर मोक्ष प्राप्त कर लेता 
है सो इस मान्यताका निराकरण प्रइनोत्तर एककी समीक्षामे किया जा चुका है तथा प्रश्नोत्तर पष्ठकी समीक्षामें 
भी क्रिया जायेगा । इसी तरह उत्तरपक्षकों मान्य नियतिवाद और नियतवादका निराकरण प्रश्नोत्तर पाँचकी 
समीक्षामे किया जायेगा । 


प्रकृमे क्मंकि आसत्रव और बन्ध तथा संवर और निर्ज॑राकी प्रक्रिया 

(१) अभव्य और भव्य मिथ्यादृष्टि जीव जबतक आशक्तिवश मानसिक, वाचनिक और कायिक 
संक ल्पीपापमय अदयारूप अशभ श्रवृत्ति करते रहते है तबतक वे उस प्रवृत्तिके आधारपर सतत कर्मोका आखव 
और बन्ध ही किया करते है । तथा इस संकल्पी पापमय अशुभ प्रवृत्तिके साथ वे यदि कदाचित्‌ सांसारिक 
स्वांवश मानसिक, वाचनिक और कायिक पृण्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति भी करते है तो भी वे उन प्रवृत्तियोंके 
आधारपर सतत कर्मोंका आस्रव और बन्ध ही किया करते है । 

(२) अभव्य और भव्य मिथ्यादृष्टि जीव जब आशक्तिवश होनेवाले मंकल्पी पापमण अदयारूप अशुभ 
प्रवृतिके साथ मानसिक, वाचनिक और कायिक पृषण्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्तिको क्ेंव्यवश करने लगते हैं 
तब भी वे कर्मोका आखस्रव और बन्ध ही किया करते है | 

(३) अभव्य और भव्य मिथ्यादृष्टि जीव उक्त संकल्पीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिका मनोगुप्ति, 
यचनगरुप्ति और कायगुप्तिके रूपमे सर्वथा त्याग कर यदि अशक्तिवश होनेवाले मानसिक, वाचनिक और 
कायिक आरस्भीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिके साथ कर्त्तव्यवश मानसिक, वाचनिक और कायिक पुण्यमय 
दयारूप शुभ प्रवृत्ति करने लगते हैं तो भी वे कर्मोका आलव और बन्ध ही किया करते है । 


(४) अभव्य और भव्य मिध्यादृष्टि जीव यदि उक्त संकल्पीपापसय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिके उक्त 
प्रकार सबंथा त्यासपूर्वक्त उक्त आरम्मी पापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिका भी सनोगुप्ति, वचनगुप्ति और 
२४ 
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कायगुप्तिके रूपमें एक देश अथवा स्वदेश त्यागकर कत्त व्यवश मानसिक, वालनिक और का्यिक पुण्यमय 
दयारूप शुभ प्रवृत्ति करने रूगते हैं तो भी वे क्मोंका आलब और बन्धर ही किया करते है । 


(५ ) अभव्य और भव्य मिथ्यादृष्टि जीव उक्त संकल्पीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिका स्वंधा 
त्याग कर उबत आरम्भीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिके साथ कत्त व्यवध पुण्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति करते 
हुए अथवा उषत संकल्पीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिका सवंधा व उक्त आरंभीपापमय अदयारूप अशुभ 
प्रवुश्तिका एकदेश या सर्वदेश त्याग कर कत्त व्यवश पुण्यमय छुभ प्रवृत्ति करते हुए यदि क्षयोपक्षम, विशुद्धि, 
देशना और प्रयोग्य लब्धियोंका अपनेमे विकास कर छेते है तो भी थे क्मोंका आल़व और बन्‍्ध ही किया 
करते है । 


(६ ) यत. मिथ्यात्व गुणस्थानके अतिरिक्त सभी गुणस्थान भव्य जीवके ही होते हैं अभव्य जीवके 
नहीं, अतः जो भव्य जीव सासादन सम्यग्दृष्टि हो रहे हों उनमें भी उक्त पपाँचों अनुच्छेदोंमेंस दो, तीस और 
चार संख्यक अनुच्छेदोंमें प्रतिपादित व्यवस्थाएँ यथायोग्य पूर्वसंस्कारवश या सामान्यरूपसे लागू होती हैं तथा 
अनुच्छेद तीन और चारमें प्रतिपादित व्यवस्थाएँ मिथ्यात्व गुणस्थानकी ओर झ्ुके हुए सम्यस्मिध्यादृष्टि 
जीवोंम भी लागू होती हैं। सासादन सम्यर्दृष्टि जीवोंमें अनुछछेद एकमे प्रतिपादित व्यवस्था इसलिए लागू 
नही होती कि वे जीव एक तो केवल संकल्पीपापसमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्ति कदापि नहीं करते हैं व उनकी 
प्रवृत्ति अबुद्धिपृबंक होनेके कारण पुण्यमय दयारूप प्रवृत्ति भी सासारिक स्वाथंवश नही करते है । तथा उनमे 
अनुच्छेद पाँचमे प्रतिपादित व्यवस्था इसलिए लागू नहीं होती कि वे अपना समय व्यतीत करके नियमसे 
मिथ्यात्व गुणस्थानको ही प्राप्त करते हैं। इसी तरह मिथ्यात्व गुणस्थानकी ओर झुके हुए सम्यम्मिध्यादृष्टि 
जीवोंमें अनुच्छेद एक और दोमें प्रतिपादित व्यवस्थाएँ इसीलिए लागू नही होती क्‍योंकि उनमें सकल्पीपापमय 
अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिका सर्वथा अमाव रहता है तथा उनमे अनुच्छेद पाँच की व्यवस्था इसलिए लागू नही 
होती कि वे भी मिथ्यात्व गुणस्थानकी ओर झुके हुए होनेके कारण अपना समय व्यत्तीत करके मिथ्यात्व गुण- 
स्थानको ही प्राप्त करते हैं। इस तरह सासादन सम्यरदृष्टि और भिथ्यात्व गृणस्थानकी ओर शुके हुए 
सम्यग्मिथ्यादृष्टि जीव सतत यथायोग्य कर्मोंका आस्नव और बन्ध ही किया करते है | यहाँ यह ध्यातब्य है कि 
सासादनसम्यग्दृष्टि जीवॉके साथ सम्यम्मिथ्यादुष्टि जीवोकी प्रवृत्तियाँ भी अबुद्धिपृबंक हुआ करती है । 

(७ ) उपर्युक्त जीवोसे अतिरिक्त जो भव्य मिथ्यादृष्टि जीव और सस्यग्मिथ्यादृष्टि जीव सम्यक्त्व 
प्राप्तिकी ओर झके हुए हों अर्थात्‌ सम्यकत्व प्राप्तिमे अनिवाय कारणभूत करणलब्धिको प्राप्त हो गये हो वे 
नियमसे यथायोग्य कर्मोंका आख्रव और बन्ध करते हुए भी दर्शनमोहनीय कर्मकी यथासम्भवरूपमे विद्यमान 
मिथ्यातत्त्व, सम्यग्मिध्यात्व और सम्यकृप्रकृतिख्प तीन तथा चारित्रमोहनोयकर्मके प्रथम भेद अनन्तानुबन्धी 
कधायकी नियमसे विद्यमान क्रोध, मान, माया और लोभरूप चार इस तरह सात कमंप्रकृतियोका उपधाम, 
क्षय या क्षयोपद्मके रूपमें संवर और निर्जेरण किया करते हैं। इसो तरह चतुर्थ गृणस्थानसे लेवर आगेके 
गुणस्थानोंमें विद्यमान जीव भी यथायोग्य कर्मोका आद्रव और बन्ध तथा यथायोग्य कर्मोंका संवर और निर्ज- 
रण किया करते हैं । 
उपयु कस विवेचनाका फलिताथ॑ 


(१) कोई अभज्य और भव्य मिध्यादृष्टि जीव संकल्पीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्ति ही किया करते 
हैं। अधवा संकल्पीपापमय अदयारूप अल्ुभ प्रवृत्तिके साथ सासारिक स्वार्थवद्ा पुण्यमय दयारूप शुभ श्रवृत्ति भी' 


३ | बम और सिद्धान्स : १८७ 


किया करते हैं। कोई अभव्य और भव्य मिथ्यादृष्टि जीव संकल्पीपापमय अदयारूप अशुभके साथ पृष्यमय 
दयारूप दाभ प्रवृत्तिको कत्त व्यवश किया करते हैं । कोई अभव्य और भव्य मिथ्यादृष्टि जीव संकल्पीपापमग् 
अदयारूप अद्युभ प्रवृत्तिके सबंधा त्यागपुवंक आरम्भीपापमय अदयारूप शुभ प्रवृत्तिके साथ कत्तंव्यवध्ष पृष्यमय 
दयारूप शुभ प्रवृत्ति किया करते हैं एवं कोई अभव्य और भव्य मिध्यादृष्टि जीव संकल्पीपापमय अदयारूप 
अशुभ प्रवृत्तिके सबंधा व आरम्भीपापम्य अवयारूप अशुभ प्रवृत्तिके एकदेश अथवा स्वदेश त्यागपृ्वंक क्तंव्य- 
यद्दा पृष्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति किया करते हैं । 

(२) कोई सासादनसम्यग्दृष्टि जीव सामान्यरूपसे संकल्पीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृश्तिके साथ पूर्व॑- 
संस्कारके बलपर कर्क्तव्यवश पुण्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति किया करते है । कोई सासादनसम्यग्दृष्टि जीव पू्वे- 
संस्कारके बलपर संकल्पीपापमय अदयाखरूप अशुभ प्रवुत्तिसे सवंथा निवृत्तिपूबंक आरम्भीपापसय अदयारूप अक्षुभ 
प्रवृत्तिके साथ कत्तंव्यवद्ञ पुण्यमय अदयारूप घुभरूप शुभ प्रवृत्ति किया करते है और कोई सासादन सम्यरदृष्टि 
जीव पू्वंसंस्का रवद्द सकल्पीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिसे स्वंधा व आरम्भीपापरूप अदयारूप अशुभ 
प्रवृत्तिति एकदेश अथवा' स्वदेश निव॑त्तिपुरवंक कर्त्तव्यवश पुण्पयमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति किया करते हैं । परम्तु 
सासादनसम्यर्दृष्टि जीवकी यथायोग्य ये सब प्रवृत्तियाँ अबुद्धिपृवंक हो हुआ करती हैं । 

(३) सम्यग्मिथ्यादृष्टि जीठ यद्यपि भव्य मिथ्यादृष्टि और सासादनसम्यग्दृष्टि जीवोंके समान ही 
प्रवत्ति ही किया करते हैं परन्तु उनमे इतनी विद्येषता है कि वे संकल्पीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्ति किसी 
भी रूपमें नहीं करते हैं। तथा सम्यस्मिथ्यादृष्टि जीवकी भी प्रवृत्तियाँ सासादन सम्यग्दृष्टि जीवके समान 


अबुड्िपूर्वक ही हुआ करती है । 

(४) चथुर्थ गुणस्थानसे लेकर आगेके गृणस्थानोंमें विद्यमान सभी जीव संकल्पीपापमय अदयारूप अशुभ 
प्रवृत्तिसे सवंथा रहित होते है । इस तरह चतुर्थ गुणस्थानवर्ती जीव या तो अद्यक्तिवश आरम्मीपापमग्र 
अदयारूप अशुभ प्र वृत्तिके साथ कर्त्तव्यवश पुण्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति किया करते है अथवा आरम्भीपाप- 
मय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिसे एकदेद या स्वदेश निवृत्तिपूवंक कर्ततव्यवश पुण्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति किया 
करते हैं । 

(५) पंचम गृणस्थानवर्तों जीव नियमसे आरम्भीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिसे एकदेश निवृत्ति- 
पूर्वक दयारूप शुभ प्रवृत्ति किया करते है, क्योकि ऐसा किये बिना जीवको पंचम गुणस्थान कदापि प्राप्त 
नहीं होता है । इतना अवश्य है कि कोई ५जम गुणस्थानवर्ती जीव आरम्भीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिसे 
सर्वदेश निवत्तिपूर्वक भी कर्त्तव्यवश पुृण्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति किया करते हैं । 

(६) षष्ठ गुणस्थानवर्ती जीव नियमसे आरम्भीपापमय अदयारूप अशुभ भ्रवृत्तिसे स्वदेश नियृत्ति- 
पूर्वक करत्तंव्यवद्या पुण्यमय शुभ प्रवृत्ति किया करते हैं; क्योकि ऐसा किये बिना जीवको षष्ठ गुणस्थान प्राप्त 
नही होता । 

(७) षष्ठ गुणस्थानसे आगेके गृणस्थानोंमे जीव आरम्भीपापमय अदयारूप अधुभ प्रवृत्तिसि सबंधा 
निवत्त रहता है तथा पृण्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति भी बाह्यरूपमे नहीं करते हुए अन्तरंगरूपमें ही तब तक 
करता रहता है जब तक नवम गृुणस्थानमें उसकी अप्रत्याख्यानावरण, प्रत्याव्यानावरण और संज्वलनकषायोंकों 
क्रोध प्रकृतियोंके सबंथधा उपशम या क्षय करनेकी क्षमता प्राप्त नही होती । तात्पयं यह हैं कि जीवके अप्रत्या- 
छयानावरण क्रोधकर्मका उदय प्रथम गुणस्थानसे लेकर चतुर्थ गुणस्थानके अन्त समय तक रहता है व पंचम 
गुणस्थानमें और उसके जागे उसका क्षयोपश्म ही रहा करता है। इसी तरह जीवके प्रत्याउ्यानावरण क्रोध 
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कर्मका उदय प्रथम गुणस्थानसे लेकर पंचम गुणस्थानके अन्त समयतक रहा करता है व धष्ठ गुणस्थाममें और 
उसके आगे उसका क्षयोपक्षम ही रहा करता है तथा इन सभी गुणस्थानोंमे संज्वलन क्रोध कमंका उदय ही 
रहा करता है । परन्तु संज्वलनक्रोचकर्मका उदय व अप्रत्या्यानावरण और प्रत्याब्यानावरण क्रोधकर्मोंका 
क्षयोपक्षम तब तक रहा करता है जब तक नवन्न गुणस्थानम इनका सर्वथा उपहाम या क्षय नही हो जाता है । 
अप्रत्याख्यानावर ग क्रोध क्ंका बन्ध चतुर्थ गुणस्थान तक ही होता हैं। प्रत्याख्यानावरण क्रोध कमंका बन्ध 
पंचम गुणस्थान तक ही होता है और संज्वलन क्रोध कमका बन तवम गुणस्थानके एक नि्चित भाग तक 
ही होता है। इन सबके बन्धका कारण जीवकी भाववती शक्तिके हुदय और मस्तिष्क के सहारेपर होनेवाके 
यथायोग्य परिणमनोंसे प्रभावित जीवकों क्रियावती शक्तिका मानसिक, वाचनिक और कायिक ग्रथायोग्य 
प्रवृत्तिरूप परिणमन ही है। जीव चतुर्थ गुणस्थानमे जब तक आरंभीपापमय अदयारूप अछुभ प्रवृत्तिका यथा- 
योग्य रूपमे एकदेश त्याग नहीं करता तब तक तो उसके अप्रत्यास्थानावरण क्रोध कमंका बन्ध होता हो 
रहता है । परन्तु वह जीव यदि आरंभीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिका एकदेश त्याग कर देता है और उस 
त्यागके आधारपर उसमें कदाचित्‌ उस अप्रत्याख्यानावरण क्रोध कमंके क्षपोपशमकी क्षमता प्राप्त ही जाती 
है तो उस जीवमे उस क्रोध कर्मके बन्चका अभाव हो जाता है। यह व्यवस्था चतुथे गुणस्थानके समान प्रथम 
और तृतीय गुणस्थानोंमें भी लागू होती है। इसी तरह जीव पंचम गुणस्थानमें जब तक आरंभीपापमय अदया- 
रूप अशुभ प्रवुत्तिका स्वदेश त्याग नही करता तब तक तो उसके प्रत्याख्यानावरण क्रोधकर्मका बन्ध होता 
ही है। परन्तु यह जीव यदि आरंभीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिका सर्वदेश त्याग कर देता है और इस 
त्यागके आधारपर उसमे कदाचित्‌ उस अप्रत्याख्यानावरण क्रोध कर्मके क्षयोपक्षमकी क्षमता प्राप्त हो जाती हैं तो 
उस जीवमें उस क्रोध कमंके बन्धका अभाव हो जाता है । यह व्यवस्था पंचम गुणस्थानके समान प्रथम, तृतीय 
और धतुर्थ गुणस्थानोमें भी लागू होती है। पंचम गुणस्थानके आगेके गुणस्थानोंमे तब तक जीव संज्वलन- 
क्रोधकर्ंका बन्ध करता रहता है जब तक वह नवम गुणस्थानमे बन्धके अनुकूछ अपनी मानसिक, वाचनिक 
और कायिक प्रवृत्ति करता रहता है। और जब वह नवम गुणस्थानमे संज्वल्नक्रोध कर्मके उपशम या 
क्षयकी क्षमता प्राप्त कर लेता है तो उस जोवके उस क्रोधकर्मके बन्धका अभाव हो जाता है । 
इतना विवेचन करनेमे मेरा उद्देश्य इस बातकों स्पष्ट क़रनेका हे कि जोवकी क्रियावती शक्तिके 
मानसिक, वाचनिक और कायिक अदयारूप अशुभ और दयारूप शुभ प्रवृत्तियोंके रूपमे होनेवाले परिणमन ही 
क्रोधकर्मके आलव और बन्धमे कारण होते है व उन प्रवृत्तियोका निरोघ करनेसे ही उन क्रोध कर्मोका संवर 
और निर्जरण करनेकी क्षमता जीवमे आती है । जीवकी भाववती शक्षितका न तो मोहनीय कर्मके उदयमें 
होनेबाला विभावरूप परिणमन आखस्व और बन्धका कारण होता है और न ही मोहनीय कमंके उपशम, क्षय 
या क्षयोपशममे होनेवाला भाववती शक्तिका स्वभावरूप छुद्ध परिणमन संवर और निर्जराका कारण होता है । 
इतना अवद्य है कि जीवकी भाववतीशक्तिके हृदयके सहारेपर होनेवाले तत्त्वश्र द्धानरूप शुभ और अतत्त्व- 
श्रद्धानरूप अशुभ तथा मस्तिष्कके सहारेपर होनेवाले तत्त्वज्ञानरूप शुभ और अतत्वज्ञानरूप अशुभ परिणमन 
अपनी शुभरूपता और अशुभरूपताके आधघारपर यथायोग्य शुभ और अशुभ कर्मोंके आख्रव और बन्धके पर- 
इ्परया कारण होते हैं व तत्वश्रद्धान व्यवहार सम्यग्दर्शनके रूपमें तथा लत्त्वज्ञान व्यवहारसम्यस्शानके रूपमें 
यथायोग्य कर्मेके आखब ओर बन्धके साथ यथायोग्य कर्मोंके संवर और तनिजंराके भी परम्परया कारण 
होते है । 
इस विवेशनसे यह बात अच्छी तरह स्पष्ट हो जातो है कि क्रियावतोश क्तिके परिणमनस्वरूप जी वकी 
सानसिक, वाबनिक और कासिक अदयारूप अशुभ और दयारूप शुभ प्रवृत्तियाँ बथायोग्य अद्ुभ और क्षुभ 
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कर्मोंके आखव और बन्धका साक्षात्‌ कारण होती हैं तथा अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिसे निवृत्तिपूर्वक होमेवाली 
दयारूप शुभ प्रवृत्ति यथायोग्य कमोके आल़व और बन्धके साथ यथायोग्य कर्मोके संवर और निर्जेरणका 
साक्षात्‌ कारण होती है एवं जावकी क्रियावती शक्तिके परिणमनस्वरूप तथा दयारूप शुभरूपता और अदया- 
रूप अशुभरूपतासे रहित जीवको मानसिक, वाचनिक और कायिक योगरूप प्रवृत्ति मात्र सातावेदनीय कर्मके 
आखवपू्व॑क केवल प्रकृति और प्रदेशरूप बन्धका कारण होती हैं तथा योगका अभाव कर्मोंके संबर और 
निर्जरणका कारण होता हैं । 

इस सासान्य समीक्षाके सम्पूर्ण व्रिवेचनसे यह बात अच्छी तरह स्पष्ट हो जाती है कि जीव-दया पुष्म- 
रूप भी होती है, जीवके शुद्ध स्व॒मावभत निश्चय धर्मख्प भी होती है व इस निदचय धर्मूूप जीवदयाकी 
उस्पत्तिमे कारणमूत व्यवहार धर्मछय भो होतो है । अर्थात्‌ तीनो प्रकारकों जीवदयाएँ अपना-अपना स्वतन्त् 
अस्तित्व और महत्त्व रखती है । 


प्रशनोत्तर ४ को सामान्य समीक्षा 


१. प्रदनोत्त र ४ की सामान्य समीक्षा 

पूर्वपक्षका प्रश्न--व्यवहा रघर्म निश्चयधर्म में साधक है या नहीं ? त० च० पु० १२९ | 

उत्तरपक्षका उत्तर--निश्चय रत्लत्रयस्वरूप निश्चयधर्मकी उत्पत्तिको अपेक्षा विच्वार किया जाता है 
तो व्यवहारघमं निएिचयधमंमे साथक नहीं है, क्‍योंकि निश्वयघर्मकी उत्पत्ति परनिरपेक्ष होती है । त० च० 
पृ० १२९ । 
धमंका लक्षण 

वस्तुविज्ञान (द्रव्यानुयोग) की दृष्टिसे “वत्थुतहाओं धम्मो”” इस आगम वचनके अनुसार धर्म यद्यपि 
आत्माके स्वत सिद्ध स्वभावका नाम है, परन्तु अध्यात्म विज्ञान (करणानुयोग और चरणानुयोग) की दृष्टिसे 
धर्म उसे कहते हे जो जीवको संसारदु 'खसे छुडाकर उत्तम अर्थात्‌ आत्मस्वातन्त्य रूप माक्षसुखमे पहुँचा देता ।* 
आध्यात्मिक धर्मंका विश्लेषण 

रत्नकरण्डकश्रावकाचार * भें आध्यात्मिक धमंका विदलेषण सम्परद्न, सम्यग्शान और सम्यक्चारित्रके 
रूपमे किया गया है जिन सम्पर्दर्शन, सम्यस्शान और सम्यकचारित्रके विरोधों मिथ्यादर्शन, मिथ्यानज्ञान और 
भिथ्याचारित्र ससारके कारण होते है । 


आध्यात्मिक धमंका निश्चय और व्यवहार दो रूपोमे विभाजन और उनमे साध्य-साधक भाव 
श्रद्धेय पं० दौलतरामजीने छहढाला' में कहा है कि आत्माका हित सुख हैं। वह सुख आकुलताके 


१. देशयामि समीचोन धर्म कर्मनिवहंणम्‌ । 

संसारदु खत. सत्वान्‌ यो धरत्युत्तमे सुखे ॥२॥ --रत्लकरण्डकश्रावकाचार 
२. सदृष्टिज्ञानवुत्तानि धर्म धर्मेश्वरा बिंदु । 

यदीयप्रत्यनीकानि भवन्ति भवपद्धति ॥३॥ “-रत्नकरण्डकश्रावकाचार 
३. आतम कौ हित है सुख सो सुख आकुलता बिन कहिये। 

आकुलता शिवमाहि न ताते शिवमंग छाग्यों चहिये॥ 

सम्यरदर्शन ज्ञान चरण शिव मग सो दुविध विचारो। 

जो सत्यारथ रूप सो निश्चय कारण सो ववबहारो ॥३-१॥ 


१९.० : संरश्यती-यरबपुत्र पं० अंशीधर व्याफरणाथायं अभिनसदन-प्रन्‍्यं 


अभावमें प्रकट होता है । आकुलताका अभाव मीक्षमें है, अतः जीवोंको मोक्षके मार्गंमे प्रवृत्त होना चाहिए । 
मोक्षका मार्ग सम्यग्दर्शन, सम्यस्झ्ञान और सम्पकूणारितश्रूप हैं। एवं वे सम्यग्ददांन, सम्यस्शान और सम्यकू- 
खारिज निश्चय और व्यवहारके भेदसे दो भागोमे विभक्त है। जो सम्यग्दशंन, सम्यसक्षान और सम्यकृचारित 
शत्याथं अर्थात्‌ आत्माके शुद्ध स्वभावभूत है उन्हें निश्चयमोक्षमागं कहते है व जो सम्यग्द्शंत, सम्यरज्ञानं 
और सम्यक्वारित्र निष्चयमोक्षमार्गके प्रगट होनेमे कारण हूँ उन्हे व्यवड्ञारमोक्षमार्ग कहते हैं । 

छहढालाके इस प्रतिपादनसे मोक्षमार्गका सम्पग्द्शंन, सम्यरज्ञान और सम्यक्चारित्रके रूपमें विश्लेषण, 
उसकी निरचय और व्यवहार दो भेदरूपता व निईवय और व्यवहार दोनो मोक्षमार्गोंमें विद्यमान साध्य- 
साक्षकभाव इन सबका परिज्ञान हो जाता हैं। इसके अतिरिक्त पंचास्तिकायकी ग्राथा १०५ की आचार्य 
जयसेन कृत टीकामे ' भो व्यवहारमोक्षमागंको निश्वयमोक्षमा्गंका कारण बतलाकर दोनो मोक्षमार्गोंमे साध्य- 
साधकभाव मान्य किया गया है। तथा गाथा १५९, १६० और १६१ की आचार्य अमृतचंद्र कृत टीका में 
भी ऐसा ही बतलाया गया हैं । 


निश्चयधमंकी व्याख्या 

करणानुयोगकी व्यवस्थाके अनुसार जीव अनादिकारुसे मोहनीयकर्ं से बद्ध है और उसके उदयमें 
उसकी स्वत सिद्ध स्वभावभूत भाववती दाक्तिका शुद्धस्वभावभूत परिणमनके विपरीत अशुद्ध विभावभूत 
परिणमन होता है । भाववती शक्तिके इस अशुद्ध विभावरूप परिणमनको समाप्ति करणानुयोगकी व्यवस्थाके 
अनुसार मोहनीसकर्मके यथास्थान यथायोग्य उपशम, क्षय या क्षयोपशमपूबंक होती है। इस तरह जीवको 
भाववतों शक्तिके अशुद्ध विभावभूत परिणमनके समाप्त हो जानेपर उसका जो शुद्ध स्वभावभूत परिणमन 
होता है उसे ही निएचयघर्म जानना चाहिए । इसके प्रकट होनेको व्यवस्था निम्न प्रकार है-- 

(क) सबंप्रथम जीवमे दर्शनमोहनीयकमंकी यथासम्भव रूपमे विद्यमान मिथ्यात्व, सम्यग्मिथ्यात्त और 
सम्यकस्वप्रकृतिरूप तीन व चारित्रमोहनोयकर्मके प्रथम भेद अनन्तानुबन्धी कपायकी नियमसे विद्यमान क्रोध, 
सान, साया और छोभरूप चार इन सात प्रकृतियोंका यथायोग्य उपशम, क्षय या क्षयोपशम होनेपर उस 
जीजको भाववती दाक्तिका चतुर्थ गुणस्थानके प्रथम समयमे औपशमिक, क्षायिक या क्षायोपदामिक निरुचय- 
सम्यग्दशैनके रूपमे व निश्चयसम्यग्शानके रूपमे शुद्धस्वभावभूत परिणमन प्रकट होता है । 

(ख) इसके पदचात्‌ जीवमे चारित्रमोहनीयकर्मके द्वितीय भेद अगप्रत्यास्यानावरणकषायकी नियमसे 
विद्यमान क्रोष, मान, माया और लोभ प्रकृतियोका क्षयोपशम होनेषर उस जीवकी भाववती छाक्तिका 
पं्रमगुणस्थानके प्रथम समयमे देक्षविरति निश्चयसम्यक्चारित्रके रूपमें शुद्ध स्वभावभूत परिणमन प्रगट 
होता है । 

(ग) इसके भी पश्चात्‌ जीवमें वारित्रमोहनीयकर्मके तृतीय भेद प्रत्यात्यानावरणकधायकी नियमसे 
विद्यमान क्रोध, मान, माया और लोन प्रकृतियोंका क्षयोपशम होनेपर उस जीवकी भाववती शक्तिका सप्तम 
गुणस्थानके प्रथम समयमे सर्वावरति निर्वयसम्यक्चारित्रके रूपसे शुद्धस्वभावभूत परिणमन प्रकट होता है । 


है. लिषलयमोक्षमा्गंस्थ परम्परयां कारणभूतों व्यवहारमोक्षमार्ग. ।--गा० १०५, टीका । 

२. (क) निश्चयव्यवहारयों साध्यसाधकभावत्वात्‌ । गा० १५९ की टीका । 
(ख) निदचयमोक्षमागंसाधकभावेन व्यवहारमोक्षमार्गनिर्देशोप्यम्‌ू । गा० १६० की टीका । 
(ग) ब्यश्रह्ा स्मोक्षमार्गसाध्यमावेन निध्ययमोक्षमार्गोपन्‍्यासोध्यम्‌ू । गा० १६१ की टीका । 


३ | घसमं और सिद्धान्त : १९१ 


ऐसा सप्तम गृणस्थानवर्ती जीव अन्तमुंहतं कालके अन्तरालसे सप्तमसे षष्ठ और वष्ठसे सप्तम इस तरह दोनों 
गुणस्थानोंमें यथायोग्य समय तक सतत झूलेकी तरह झूलता रहता है । 

(घ) यदि वह सप्तम गुणस्थानवर्तो जीव पहलेसे ही उक्त औपदशमिक या क्षायिक निश्चयसम्पर्दर्शन- 
को प्राप्त हो अथवा सप्तम गुणस्थानके कारूमे ही वह उक्त ओऔपशमिक या क्षायिक निदलयसम्यग्दशंनको 
प्राप्त हो जावे तो वह तब करणलब्धिके आधारपर नव नोकषायोके साथ चारित्रमोहतीयकर्मके द्वितीय भेद 
अ्प्रत्याश्यानावरण और तुतीय भेद प्रत्यास्थानावरण इन दोनो कषायोकी क्रोष, मान, माया और लोभ 
प्रकृतियोंका तथा उसके चतुर्थ मेद संज्वलनकषायकी क्रोध, मान, माया और लोभ प्रकृतियोंका भी यथास्थान 
नियमसे उपद्याम या क्षय करता है और उपक्षम होनेपर उसको भाववती क्षक्तिका एकादश्ष गुणस्थानके प्रथम 
समयमें ओपशमिक यथारुयात निदचयसम्यकचारित्रके रूपमें अथवा क्षय होनेपर उसकी भाववती शक्तिका 
द्वाददा गुणस्थानके प्रथम समयमे क्षायिक यथाल्‍्यात निश्चयसम्यथकचारित्रके रूपमे शुद्ध स्वभावभूत परिणमन 
प्रगट होता है । 
व्यवहारधमंकी व्याख्या 


व्यवहारधर्मकी व्याख्या करनेसे पू्र यहाँ मैं यह स्पष्ट कर देना चाहता हूँ कि नारकी, देव और 
निर्यत्ष इन तीनों प्रकारके जीवोमे केवल अगुृहीत मिथ्यात्व पाया जाता है। अत. इनमें व्यवहारधर्मंका 
व्यवस्थित क्रमसे विवेचन करना सम्भव नही है। केवल मनुष्य ही ऐसा जीव है जिसमे अगृहीत मिथ्यात्वके 
साथ गुृहीत मिथ्यात्व भी पाया जाता है। फलत. मनुष्योंमें व्यवहारधर्मका व्यवस्थित क्रमसे विवेचन करना 
सम्भव हो जाता है। अत यहाँ मनुष्योंकी अपेक्षा व्यवहारधर्मका विवेचन किया जाता है । 


चरणानुयोगकी व्यवस्थाके अनुसार पापभूत अधातिकर्मोके उदयमें अभव्य और भव्य मिथ्यादृष्टि 
मनुष्योकी भाववती शक्तिके हृदयके सहारेपर अतत्त्वश्नद्धानके रूपमे और मस्तिष्कके सहारेपर अतत्त्वज्ञानके रूपमें 
मिथ्या परिणमन होते रहते है तथा जब उनमें पृण्यभृत अधातिकर्मोंका उदय होता है तब अतत्त्वश्रद्धान और 
अतत्त्वज्ञानरू्प उन परिणमनोंकी समाप्ति होतेपर उनकी उस भाववती शक्तिके हृदयके सहारेपर तत्त्वश्रद्धानके 
रूपमे और मस्तिष्कके सहारेपर तत्त्वज्ञानके रूपमे सम्यक्परिणमन होने रूंगते हैं। भाववती शक्तिके दोनों 
प्रकारके सम्यक्‌ परिणमनोमेसे तत्त्वश्रद्धानहप परिणमन सम्यर्दर्शनके रूपमे व्यवहारधमं॑ कहलाता है और 
तत्वजशञानरूप परिणमन सम्यस्शानके रूपमें व्यवहारघर्म कहलाता है । 


शरणानुयोगकी व्यवस्थाके अनुसार भाववती शक्तिके परिणमन स्वरूप उक्त अतत्त्वश्रद्धान और 
अतस्वज्ञानसे प्रभावित अभव्य और भव्य मिथ्यादुष्टि मनुष्य अपनी क्रियावती शक्तिके परिणमनस्वख्य 
मानसिक, वाचनिक और कायिक संकल्पी पापभूत अशुभ प्रवृत्तियाँ किया करते हैं और कदाचित्‌ साथमें 
लौकिक स्वायंवश पुण्यभूत शुभ प्रवृत्तियाँ भी करते है । तथा जब वे भाववती शक्तिके परिणमन स्वरूप उक्त 
तर्वश्न द्वान और तस्वज्ञानसे प्रभावित होते है तब वे अपनी क्रियावती शक्तिके प्‌ रणमनस्वरूप उक्त संकल्पी- 
पापमूल अशुभ प्रवृत्तियोंकी सर्बथा त्याग कर मानसिक, वाचनिकर और कायिक आरम्भी पापमृत अशुभ 
प्रवृत्तियोंके साथ कर्त्तव्यवश पृण्यभूत शुभ प्रवृत्तियाँ मी करने लगते हैं। इतना ही नहीं, भाववती शक्तिके 
परिणमनस्वरूप उम्त तस्वश्रद्धान और तत्त्वज्ञानके आधारपर बे अभष्य और भव्य मिध्यादृष्टि मनुष्य कदाचित्‌ 
क्रियावती शक्तिके परिणमनस्वरूप उक्त संकल्पी पापभृत अशुभ प्रवृत्तियाँके सवंथा त्मागपूर्वक उनत आरम्भी 
पापभूत अशुभ प्रवृत्तियोंका भी एकदेशा अथवा स्वदेश त्याग करते हुए अनिवाय आरम्भी पापभूत अधुभ 
प्रवृत्तियोंके साथ पुण्यभूत शुभ प्रवृत्तियाँ करते हैं। इस प्रकार अमव्य और भव्य भिष्यादृष्टि मनृष्य 
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भाववती शक्तिके परिणमतस्वरूप तस्वश्रद्धान और तस्वज्ञानसे प्रभावित होकर अपनी क्रियावती शक्तिके 
परिणमन स्वरूप संकल्पी पापभृत अशुभ प्रवृत्तियोको स्वंथा त्याग कर जो अपनी क्रियाबती शक्षितके परिणमन- 
स्वरूप आरम्मी पायभूत अशुभ प्रवृत्तियोंके साथ पुण्यभूत शुभ प्रवृत्तियाँ करते है उन प्रवृत्तियोंकों नेतिक 
आधारके रुपमें व्यवहारधर्म कहां जाता हैं। तथा वे ही मनुष्य जब संकल्पी परापभूत अशुभ प्रवृत्तियोंके 
सर्वथा त्यागपूर्वक आरम्भी पापभूत अशुभ प्रवृत्तियोंका एकदेश अथवा सर्वदेश त्याग करते हुए पृण्यभूत शुभ 
प्रवृत्तियाँ करते है तब उन्हे क्रशः देदाविरति अथवा सबंविरतिरूप सम्यकचारित्रके रूपमे व्यवहारधर्म कहा 
जाता है । 

प्रसंगवश में यहाँ यह भी स्पष्ट कर देना चाहता हूँ कि अभव्य और भव्य भिध्यादृष्टि मनुष्योको 
भाववती गक्तिके परिणमन स्वरूप हुंदयके सहारेपर होनेवाला अतत्त्वश्रद्धान व्यवहारमिध्यादशंन कहलाता 
है । और उन्तकी उसी भाववती शक्तितके परिणमनस्वरूप मस्तिष्कके सहारेपर होनेवाला अत्ततत्वज्ञान व्यवहार- 
मिथ्याज्ञान कहलाता है । तथा मिथ्यादर्शन और भिथ्याज्ञान इन दोनोंसे प्रभावित उन मनुष्योंकी क्रियावती 
दाक्तिके परिणाम स्वरूप मानसिक, वाचनिक और कायिक संकल्पी पापभृत जो अशुभ प्रवृत्ति हुआ करती है 
बह व्यवहारभिथ्याचारित्र कहलाता है। यहाँ यह ध्यातव्य है कि उक्त प्रकारके व्यवहारभिध्यादर्शन और 
व्यवहारमिथ्याज्ञानके विपरीत व्यवहारसम्यग्दर्शन और व्यवहारसम्यग्झ्ञानसे प्रभावित होकर वें अभव्य और 
भव्य मिथ्यादृष्टि मनुष्य संकल्वी पापभूत अशुभ प्रवृत्तियोका सर्वथा त्याग करते हुए यदि अशक्तिवश आरम्भी 


पापका अणुमाण भी त्याग नही कर पाने हैं तो उनकी वह आरम्भी पापरूप अशुभ प्रवृत्ति व्यवहारहूप 
अविरति कहलाती हैं । 


यहाँ मैं यह भी स्पष्ट फर देना चाहता हूँ कि जिस प्रकार पूर्वभे मोहनोयकर्ंकी उन-उन प्रकृतियोके 
यथायोग्य उपशम, क्षय या क्षयोपशम पृ्वंक होनेवाले भाववती शक्तिके परिणमनस्वरूप निश्चयसम्यकदर्शन 
निशतयसम्यरज्ञान व देशविरति, सबंविरतति और यथारुषात सम्यकचारित्रके रूपसे निश्चयधमंका विवेचन 
किया गया हैं उसी प्रकार यहाँ प्रथम गुणस्थानमें मोहनीयकमंकी मिथ्यात्व और अनन्तानुबन्धी दोनो प्रकृतियो- 
के उदयमें भाववती वावितके परिणमनस्वरूप मिथ्यात्वभूत भावमिथ्यादर्शन, भावभिथ्याज्ञान और भावमिध्या- 
घारित्रके रूपमे, द्वितीय गुणस्थानमे मोहनीयकर्मकी अनन्तानुबन्धी प्रकृतिके उदयमे भाववती शक्तिके परिणमन- 
स्वरूप सामादनसम्यक्त्वभत भावमिथ्याद्शन, भावभिध्याज्ञान और भावमिथ्याचारित्रके रूपमे एवं तृतीय 
गुणस्थानमें मोहनीय्रकमंकी सम्यक्‌मिथ्यात्वप्रकृतिके उदयमें भाववती शक्तिके परिणामस्वरूप सम्यगूमिध्यात्वभृत 
भावमिथ्यादशंन, भावमिथ्याज्ञान और भावमिध्याचारित्रके रूपम निश्चय (भाव) अधर्मका भी विवेचन कर 
छेना चाहिए । यहाँ भी यह ध्यातव्य है कि अतुर्थ गुणस्थानके जीवमे नव नोकषायोके उदयके साथ 
अत्याख्यानावरण, प्रत्याथ्यानावरण और संज्वकन कषायोंके सामूहिक उदयमे जोबकी भावचवती शक्तिका जो 
परिणमन होता है उसे भाव-अविरति जानना चाहिये। इसे न तो भावमिध्याचारित्र कह सकते है और न 
विरतिके रूपमें भावसम्यकचारित्र ही कह सकते है, क्योंकि भावमिथ्याचारित्र अनन्तानुबन्धी कषायके उदयमें 
होता है और विरतिके लिये कम-से-कम अप्रत्यास्यानावरणका क्षयोपक्षम आवश्यक है । 


उपर्युक्त दोनों प्रकारके स्पष्टोकरणोंके साथ ही यहाँ निम्नलिखित विद्येषतायें भी शातव्य है-- 


(१) अभव्य जीवोके केवल प्रथम मिथ्यादृष्टि गुणस्थान ही होता है जबकि भव्य जीवोंके प्रथम 
मिध्यादुष्टि गुणस्थानसे लेकर चतुर्थंदश अयोगकेबली गुणस्थान पर्यल्त सभी गुणस्थान सम्भव हैं । 


(२) निरचयघमंका विकास भव्य जीवोंमे ही होता है, अभव्य थीबोंमें नहीं होता | तथा भव्य जीवोंमें 
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भी उस निदचययधर्मका विकास चतुर्थ गुणल्थानके प्रथम समयसे प्रारम्भ होता है, इसके पू्वके गुणस्थानोसि 
नहीं होता । 

(३) जोवके भतुयं गुणस्थानके प्रथम समयमें जो निशचयघर्का विकास होता है वह उस जीवकी 
भाववती धावितके परिणमनस्वरूप निदचयसम्यस्दर्शन और निश्चयसम्यस्थानके रुपमें होता है। इसके पश्चात्‌ 
जीवके पंचम गुणस्थानके प्रथम समयमें निश्वयधर्मकः विकास उस जीवको भावधती घावितके परिणमनस्वरूष 
देशविरति लिकययसम्पकचारित्रके रूपमें होता है तथा इसके भी पश्चात्‌ जीवके निश्चयधरंका विकास सप्तम 
गुणस्थानके प्रथम समयमें उस जीवकी भाववती शक्तिके परिणमन स्वरूप सर्वोविरति निदणयसम्यक्वारित्रके 
रूपमें होता है और जोवमें उसका सद्भाव धूर्वोक्‍्त प्रकार षष्ठ गुणस्थानसे लेकर दशम गुणस्थान तक उत्तरो- 
त्तर उत्कर्षके रूपमें विद्यमान रहता है। दह्म गुणस्थानके आगे जीवके एकादश गुशस्थानके प्रथम समयमें 
निरुचयघमसंका विकास जीवकी भाववती शक्तिके परिणमन स्वरूप औपक्षमिक यथारुपात निए्रयसम्यक्भारित्र- 
के रूपमें होता है अथवा दम गुणस्थानसे ही आगे जीवके द्वादश गुणस्थानके प्रथम समयमें निश्चयघर्मका 
विकास उस जीवकी भाववती शक्तिके परिणमन स्वरूप क्षायिक यथाडरुपात निश्वयसम्यक्चारित्रके रुपमें 
होता है तथा यह जोबके आगेके सभी गुणस्थानोंमें विद्यमान रहता है । 


(४) पृ्व॑में स्पष्ट किया जा चुका है कि व्यवहारधम सम्यग्दर्शनके रूपमें जीवकी भाववली शक्तिका 
हृदयके सहारेपर होनेवाला परिणमन है और दूसरा व्यवहारघम सम्यस्ज्ञानके रूपनें जीवकी भाववती शक्तिका 
मस्तिष्कके सहारेपर होनेवाला परिणमन है । एवं तोसरा व्यवह्ारघर्म सैतिक आचार तथा देदाबिरति व 
सर्वंविरतिरूप सम्यक्चारित्रके रूपमे मन, वचन और कायके सहारेपर होनेवाल्ा जीवकी क्रियावती शक्तिका 
परिणमन है । इस सभी प्रकारके व्यवहारधर्मका विकास प्रथम गुणस्थानमें सम्भव है और अभव्य व भष्य 
दोनों प्रकारके जीवोंमें हो सकता है। इतना अवश्य है कि उक्त सम्यग्दर्दन थे सम्यसज्ञानख्प तथा नैतिक 
आचाररूप व्यवहारघमंका विकास प्रथम गुणस्थानमें नियमसे होता है क्योंकि इस प्रकारके व्यवहारधमंका 
विकास किये बिना अभव्य जीवमें क्षयोपश्म, विधुद्धि, देशना और प्रायोग्य इन चार लब्धियोंका व भव्य 
जीवमे इन भारों रब्धियोंके साथ करणलब्धिका विकास नहीं हो सकता है । 


प्रथम गुणस्थानमें देशविरति और सर्वंविरति सम्यकचारित्र रूप व्यवहारधर्मके विकसित होनेका कोई 
नियम नही है परन्तु देशविरति सम्यकृलारित्ररूप व्यवहारधमंका विकास चतुर्थ गुणस्थानमे होकर पंचम 
शुणस्थानमें भी रहता है। एवं सर्वविरति सम्यकचारित्ररूप व्यवहा रधमंका परम गुणस्थानमें विकास होकर 
आगे पष्ठसे दम गुणस्थान तक उसका सदुभाव नियमसे रहता हैं । 

यहाँ इंतना अवद्य ध्यातव्य है कि सप्तस गुणस्थानसे केकर दक्षम गुणस्थान तक उस व्यवहारघमंका 
सद्भाव अन्तरंगरूपम हो रहता हैं। तथा द्वितीय और तृतीय गुणस्थानोंमे यथासम्भव रूपमे रहनेवाला 
व्यवहारघर्म भो अबुद्धिपु्वंक ही रहता है। एकादश गुणस्थानसे लेकर आगगेके सभी गुणस्थानोंमें व्यवहारघमं- 
का सर्वथा अभाव रहता है। वहाँ केवल निदथयधमंका ही सद्भाव रहता है । क्रियावती शक्तिके परिणमन 
स्वरूप व्यवहार अविरतिका सदुभाष प्रथम गुणस्थानसे चतुर्थ गुणस्थान तक हो सम्भव है । 
जोवको मोक्षकी प्राप्ति निश्वयध में पृवंक होतो है 


प्रकृतमें मोक्ष शब्दका अर्थ जीव और दारीरके विद्यमान संयोगका सवंधा विष्छेद हो जाना है। जीव 
और दशारोरके विद्यमान संयोगका सवंथा विच्छेद चतुथधंदश गुणस्थानमें तब होता है जब उस जोवके साथ बद 
जार अघाती क्मोंका सबंत्रा क्षय हो जाता है। जीवको भतुंदश गुणस्थानकी प्राप्ति तब होती है जब त्रयो- 
३५ 
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दा गुणस्थानमें कर्मालवमें कारणभूत जीवके योगका सर्वथा निरोध हो जाता है । जीवकों त्रयोदक् गुणस्थान- 
की प्राप्ति तब होती है जब जीवके साथ बद्ध शञानावरण, वर्शनावरण और अन्तराय इन तीन घाल़ों कर्मोंका 
दावश गुणस्थानमें संधा क्षय हो जाता है । जीवको द्वाददा गुणस्थानकी प्राप्ति तब होती हैं जब जीवके साथ 
बद्ध मोहनीयकमंप्रकृतियोंका पूवमे यथासमय क्षय होले हुए दश्म गुणस्थानके अत्त समयमें शेष सूक्ष्म छोभ 
प्रकृतिका भी क्षय हो जाता है। द्वादश गुणस्थानका अथे ही दक्षम मुणस्थानके अन्त समयमे मोहनीयकसंका 
सर्वथा क्षय हो जानेपर जीवकी भाववती शब्तिके परिणमनस्वरूप शुद्ध स्वभावभूत निश्चयधर्मका पूर्णत हो 
जाना है । इस वियवेजनसे निर्णीत होता है कि जोवको मोक्षकी प्राप्ति निदणयधमम पूर्वक होती है । 


जीवको निशचयधमंकी प्राप्ति व्यवहा रध मंपृ्तंक होती है 


जीवकी भाववती शक्तिका निरवयधमंके रूपमें प्रारम्भिक विकास चतुथथंगुणस्थानके प्रथम समयम होता 
है और उसका वह विकास पंचमादि गुणस्थानोमे उत्तरोत्तर वृद्धिको प्राप्त होकर एकादश गुणस्थानके प्रथम 
समयमें औपशमिक यथारुपात निशचयसम्यकचारित्रके रूपमे अथवा द्वादश गुणस्थानके प्रथम समयमें क्षायिक 
यथाश्यात सम्यक्चारित्रके रूपमें पृर्णताको प्राप्त होता है । निशचयध मंका यह विकास मोहनोगकसंकी उन-उन 
प्रकृतियोंके यथास्थान यथासंभव रूपमें होनेवाले उपशम, क्षय या क्षयोपशम पूर्वक होता है। तथा मोहनीय- 
कमंकी प्रकृतियोंका यथायोग्य वह उपच्यम, क्षय या क्षायोपशम भव्य जीवमे आत्मोन्मुखतारूप करणलब्धिका 
विकास होनेपर होता है व उसमें उस करणलब्धिका विकास क्षयोपश्म, विशुद्धि, देशना और प्रायोग्य 
सब्धियोंके विकासपूर्वक होता है । एवं जीवमें इन लब्धियोंका विकास व्यवहारधरमं पूर्वक होता हैं। यह व्यव- 
हारघर्भ अशुभ प्रवत्तिसे निवृत्तिपूर्वंक शुभमे प्रवृत्तिख्प होता है। जीवको इसकी प्राप्ति तब होती हैं जब उस 
जीवमें भाववती दाक्तिके हृदयके सहारेपर होनेवाले तत्त्वश्रद्धानरूप व्यवहारसम्यक्दर्शनकी और मस्तिष्कके 
सहारेपर होनेवाले तत्त्वश्ञानरूप व्यवहारसम्यर्ञानकी उपरूब्धि हो जातो है। इसके विकासकी प्रक्रियाको 
पूर्वमे व्ययहारधर्मकी व्यास्यामें बतलाया जा चुका है। इस विवेचनसे यह निर्णीत होता है कि व्यवहारघर्म 
निषचपधरमंकी उत्पत्तिमें कारण होता है। यहू विषय प्रश्नोत्तर २ और हे की समीक्षासे भी जाना जा 
सकता हैं ! 

बहाँ यह ध्यातव्य है कि जीवको अपनी भाववती हाक्तिके परिणमनस्वरूपष निदचयघर्मकी उत्पत्तिमे 
कारणमृत मोहनोयकर्मका यथायोग्य उपशम, क्षय या क्षयोपशम करनेके लिए इस व्यवहारघर्ंके अन्तगंत 
एकान्तमिथ्यात्वके विरुद्ध प्रशमभाव, विपरोतमिथ्यात्कके विरुद्ध संबवेगभाव, विनयसिध्यात्वके विरुद्ध अनु- 
कंम्पाभाव, संशयमिथ्यात्वके विरुद्ध आस्तिक्यभाव ओर अविवेकरूप अज्ञानभिथ्यात्वके विरुद्ध विवेकरूप 
सम्यरशञानभावकोी भी अपनेमे जागृत करतेकी आवश्यकता है। इसी प्रकार जीवको समस्त जीवोके प्रति 
मित्रता (समानता) का भाव, गुणीजनोके प्रति प्रमोदभाव, दु खी जीवोंके प्रति सेवाभाव और विपरीत दृष्टि, 
वृत्ति और प्रवृत्ति बाले जीवोंके प्रति मध्यस्थता (तटस्थ) का भाव भी अपनानेकी आवश्यकता है । इस तरह 
सर्वागोणताको प्राप्त व्यवहारधर्मं उपयुक्त प्रकार निशच्रयध मंकी उत्पत्तिमें साधक सिद्ध हो जाता हैं । 





दर्शन और न्याय 
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४-१ 


भारतीय दर्शनोंका मूल आधार 


“दर्शन” शाब्द संस्कृत भाषाका शब्द है । यह शब्द संस्कृतव्याकरणके अनुसार “दृश्यते निर्णीयते बस्तु- 
तस्‍त्वमनेनेति दर्शनम्‌” अथवा “दृश्यते » निर्णीयत इद ( वस्तु तत्त्व ) इति दर्शानम्‌”” इन दोनों व्युतत्तियोंके 
आधारपर “दृश्ट” घातुसे निष्पन्त होता है | पहली व्युटपत्तिके आधारपर निष्यन्न 'दर्शन' शब्द तक, वितर्क 
मंथन या परीक्षा स्वरूप उस विचारधाराका नाम है थो तत्त्वोंके निर्णयमें प्रयोजक हुआ करती है। दूसरी 
व्युत्पप्तिके आधारपर भिष्पन्त 'दर्हन'! शब्दका अथथं उल्लिखित विचारधारा द्वारा निर्णीत तत्वोंकी स्वीकारता 
होता है। इस प्रकार 'दहांन” शब्द दार्शनिक जगतमें इन दोनों प्रकारके अथोमें व्यवहृत हुआ है अर्थात्‌ भिन्न- 
भिन्न दर्शनोंकी जो तत्त्वसम्बन्धी मान्यतायें हैं उतको और जिन ताकिक मुद्दोंके आधारपर उन मान्यताओंका 
समर्थन होता है उन ताकिक मुद्दोंकी दर्शनशास्त्रके अन्तर्गत स्वीकार किया है । 


वर्तमान दृश्य जगत्‌की परंपराकों सभी दहदंनोंमें किसो-न-किसी रूपसे अनादि स्वीकार किया गया है। 
इसलिए जगतकी इस परंपरामे न माछूम कितने दर्शन विकासको प्राप्त होकर बिछु्त हो गये होंगे ओर कौन 
कह सकता है कि भविध्यमें भी नये-नये दशशतोका प्रादुर्भाव नहीं होगा । परन्तु आज हम ससर्फ उस्हीं दर्शनोंके 
बारेमें कुछ सोच सकते हैं जो उपलब्ध हैं या साहित्यके आधारपर जिनको जानकारी प्राप्त को जा सकती है । 
ये दर्शन सबसे पहले भारतीय और अमारतीय (पाए्वात्य) दर्दांनोंके रूपमें हमारे सामने आते हैं। जिनका 
प्रादर्भाव मारतवर्षमें हुआ है थे दर्शन भारतीय और जिनका प्रादुर्माव भारतवर्षके बाहर पाष्चात्य वेश्षोंमें हुआ 
है वे अभारतीय था पाष्वात्य दर्शनोंके नामसे पुकारे जाते हैं । 


भारतोय दर्शान भी दो भागोंसें विभकत किये यये हैं --वैदिक दशंन और अवैदिक दर्शन । बैदिक पर- 
म्पराके अन्दर जिनका प्रादुर्भाव और विकास हुआ है तथा जो वैदिक परम्पराके पोषक दर्शन हैं वे वैदिक 
दर्शान भाने गये हैं और वैदिक परम्परासे भिन्न जिनकी स्वतंत्र परम्परा है या जो वैदिक परम्पराके विरोधी 
दर्दांन हैं उसको अर्वेदिक दर्दांन स्वीकार किया गया है । वैदिक दर्शनोमे मुख्यत. साख्य, वेदान्त, भीमांसा, 
योग, व्याय तथा वैशेषिक दर्शान माने गये हैं और जैन, बौद्ध तथा वार्वाक दर्शनोंको अवेदिक दर्शन स्वीकार 
किया गया है। इसके अछावा छोटे-मोटे भेदों और उपभेदोंके रूपमें और भी वेदिक तथा अवैदिक दर्शानोंको 
गणना की जा सकती है, परन्तु अनावश्यक विचारके भयसे उन्हें इस विभागक्रममें स्थान नहीं दिया गया है । 
आजकलके बहुतसे विद्वानोंमें गीताको एक स्वतस्त्र दर्शन माननेकी प्रवृत्ति देखो जाती है। परल्तु वास्तवमें 
गीता कर्त्तव्यरूप धामिक या आध्यात्मिक महान उपदेश मात्र है। यही कारण है कि गोतामें स्थान-स्थानपर 
श्रीकृष्ण द्वारा अर्जुनके छिए कर्मगोगकी ओर शुकतेकी प्रेरणा की गई है । गीताको कर्मयोगका प्रतिपादक भ्रस्थ 
मानना भी मेरे विचारके अनुसार ठीक नहीं है । लेकिन मैं इतना अवश्य स्वीकार करता हूँ कि गीतामे कर्म- 
योगके आधारपर प्रायः समस्त बेदिक द्ंनोंके समन्वय करनेका प्रमतन किया गया है । 

इन वैदिक और अवेदिक दर्षाभोंको दाश्निक विकासके मध्य युगमे क्रमसे आस्तिक और नास्तिक नामों 
से भी पुकारा जाने छगा था। परन्तु माछूम पढ़ता है कि वेदिक और जवैदिक दर्शनोका इस प्रकारका नाम- 
करण वेदपरम्पराके समर्थन और विरोधके कारण प्रशंसा और निन्‍्दा रुपमें साम्प्रदायिक ग्यामोहके वशीभूत 
लोगों द्वारा किया गया है, कारण कि यदि प्राणियोंका जन्मान्तररूप परछोक, स्वर्ग और नरक तथा मुक्तिके 
ने मानने छप अर्थमें नास्तिक धब्दका प्रयोग किया जाय तो जैन और बौद्ध ये दोनो अवैदिक दर्शन नास्तिक 
दर्ध्षकोंकी कोटिसि मिकलकर आत्तिक दर्शनोंकी कोटिमें जा जायेंगे; क्योंकि ये दोनो दर्शन प्राणियोंके जन्मान्तर 
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रूप परलोक, स्वर्ग और नरक तथा मुक्तिका समर्थन करते हैं। और यदि जगतका कर्ता अनादिनिधन ईश्वर 
को न म नने रूप अथंमें नास्तिक शाब्दका प्रयोग किया जाय तो सांख्य और सीमासा इन दोनों वैदिक दर्शनों 
को उपस्थित दर्शानोंकी कोटिमेसे निकालकर नास्तिक कोटिमे पटक देना पड़ेगा, क्योंकि ये दोनों दर्शन अनादि- 
निधन ईश्वरको जगतका कर्ता मानतेसे इन्कार करते है। इस प्रकार ऊपर बतलाया गया सम्पूर्ण विभागक्रम 
अब्यवस्थित हो गया है । “नास्तिको वेदनिन्दक” इत्यादि प्रसिद्ध वाक्य भी हमे यह बतला रहे हैं कि वेद 
परम्पराको न मानने वालोके बारेमे ही नास्तिक शब्दका प्रयोग किया गया हैं। प्रायः सभी सम्प्रदायवादियों- 
ने अपने सम्प्रदायकी परम्पराके माननेवालाको आस्तिक और अपनेसे भिन्न दूसरे सम्प्रदायकी परम्पराके मानने 
वाछोंको नास्तिक स्वीकार किया हूँ। जैन सम्प्रदायमें भा जैन परम्पराके माननेबालोको सम्यक्दृष्टि और जैनेतर 
परम्पराके मानवेवालोकों मिथ्यादृष्ट कहनेका रिवाज प्रचलित है। मेरे कहनेका मतलब यह हूँ कि भार- 
तीय दर्शनका जो आस्तिक और नास्तिक दर्शनोंके रूपमे विभाग किया गया है वह निरथंक एवं अनुचित हूँ । 
इसलिए उनका विभाग उल्लिखित बैंदिक और अवैदिक दर्शनोके रूपमे ही करना चाहिए । 


उल्लहिखित दर्शनोंकी उत्पत्तिके बारेमे जब हम सोचते हैं, तो हमें इनके मूऊमे दो प्रकारके बादोंका 
पत्ता चलता है--एक अस्तित्ववाद और दूसरा उपयोगिताबाद । अर्थात्‌ ये सभी दर्शन अस्तित्ववाद या उपयो- 
गितावादके आधघारपर प्रादुभूत हुए हैं, ऐसा माना जा सकता है। जगत क्या और कैसा है ? जगतमे कितने 
पदार्थोका अस्तित्व है ? उन परदार्थोंके कैसे-कंसे परिणाम होते है ? इत्यादि प्रध्नोंके आधारपर सामान्यतथा 
दस्‍्वोंका विचार करना अस्तित्ववाद कहलाता है और जगतके प्राणी दु सी क्यों है ? वे सुखी कैसे हो सकते 
है ? दृत्यादि प्रइनोके आधारपर सिर्फ छोककल्याणोपयोगी तत्त्योके बारेमे विचार करना उपयोगितावाद सम- 
झना चाहिए । तात्पयं यह हैं कि अस्तित्ववादके आधारपर वे सब तत्व मान्यताकी कोटिमे आ जाते हैं जिनका 
अस्तित्व प्रभाणोंक आधारपर सिद्ध होता हो और उपयोगिताबादके आघारपर सिफं वे ही तत्त्व मान्यताकी 
कोटिमे पहुँचते हैं जो लोककल्याणके लिये उपयोगी सिद्ध होते हों । मेरी रायके मुताबिक इस उपयोगिता- 
बादका ही अपर नाम आध्यात्मिकवाद और अस्तित्ववादका ही दूसरा नाम आधिभौतिकबाद समझना चाहिये । 
जिन विद्वानोंका यह ख्यारू है कि समस्त चेतन और अचेतन जगतकी सुष्टि अथवा बिकास आत्मासे मानना 
आध्यात्मिकवाद और उपर्युक्त जगतकी सृष्टि अथवा विकास अचेतन अर्थात्‌ जड पदार्थसे मानना आधिभौतिक- 
याद है, उन विद्वानोंके सांथ मेरा स्पष्ट मतभेद हैं और इस मतभेदसे मेरा तात्पयं यह हैँ कि आध्यात्मिकबाद 
और आधिभौोतिकवांदके उल्लिखित अर्थके मुताबिक जो वेदास्त दर्शंनको आध्यात्मिक दर्शन तथा चार्वाक 
इर्दनको आधिभौतिक दर्शन मान लिया गया है वह ठोक नही है। मैंने अभारतीय दर्शनोका तो नही, परन्तु 
भारतीय दर्शंनोका जो थोडा बहुत अध्ययन एवं चिन्तन किया है उससे मैं इस नतीजेपर पहुँचा हूँ कि साल्‍्य, 
वेदान्त, मीमांसा, योग, त्याय और वेशेषिक ये वेदिक दर्शन तथा जैन, बौद्ध और चार्थाक ये सभी अवैदिक 
दर्दान पूर्वोक्त उपयोगितावादके आधारपर ही प्रादुभूत हुए है, इसलिये ये सभी दशंन आध्यात्मिकवादके अंतर्गत 
माने जाने चाहिए। किसी भी दर्शेनका अनुयायी आज अपने दर्दानके बारमें यह आक्षेप सहन नहीं कर सकता 
है कि उसके दर्शनका विकास छोककल्याणके लिए नही हुआ हैं और इसका भी कारण यह है कि भारतवर्ष 
सबंदा भधर्मप्रभान देद रहा है । इसलिए समस्त भारतीय दर्शानोंका मूछ आधार उपमोगिताबादकों मानना 
युक्तिपूर्ण है । 

लोककल्याणद्यब्दमे पठित कोकशब्द 'जगतका प्राणिसमूह”” अर्थ॑मे प्रयुवतत होता हुआ देखा जाता 
है, इतलिए यहांपर लछोककल्पाणदब्दसे “जगतके भराणिससुहका कल्याण” , अर प्रहण करना चाहिये ।. कोई- 
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कोई दर्शन प्राणियोंके दृश्य और अदृदय दो भेद स्वीकार करते है और किन्ही-किन्ही दर्शानोंमे सिर्फ दृश्य 
प्राणियोंके अस्तित्वको ही स्वीकार किया गया है। दृश्य प्राणो भी दो प्रकारके पाये जाते हैं। एक प्रकारके 
दृध्य प्राणी वे है जिनका जीवन प्राय. समष्टि-प्रधान हैं और दूसरे प्रकारके दुद्य प्राणी वे है जिनका जीवन 
प्राय, व्यष्टिप्रधान हैं। मनुष्य समष्टि-प्रधान जीवनवाले प्राणियोमेंसे है क्योकि मनुष्योका जीवन प्राय एक 
दूसरे मनुष्यकी सदृभावना, सहानुभूति और सहायतापर निर्भर हैं। बाकीके सभी दृश्य प्राणी पशु, पक्षी, 
सर्थ, बिच्छू, कीट, पतग वरगरह व्यष्टि-प्रधान जीवन वाले प्राणी कहे जा सकते है; क्योकि इनके जीवनमें 
मनुष्यों जैसी परस्परकी सदभावना, सहानुभूति और सहायताकी आवश्यकता प्राय देखनेमें नही आती है ! 
व्यष्टिप्रधान जीवनकी समानताके कारण ही जैनदर्शनमे इन पक्षु, पक्षी आदि प्राणियोंका तियंग्‌ (तियंज्य्य) 
नामसे पुकारा जाता है, कारण कि तियंक्‌ शब्दका समानता अथंमे प्रयोग पाया जाता हैं। सभी भारतीय 
दर्शनकारोंने अपने-अपने दर्शनके विकासमें अपनी-अपनी मान्यताके अनुसार जगतुके इन दृढ्य और अदृश्य 
प्राणियोंके कल्याणका लक्ष्य अवध्य रखा है। एक चार्वाक दर्शनकों छोड़कर उल्लिखित सभी भारतीय दर्शानो- 
में प्राणियोके जन्मान्तररूप परलोक, स्वर्ग और नरक तथा मुक्तिका समर्थन किया गया है, इसलिये इन 
दर्शनोके आविष्कर्ताओकी लोककल्यागभाबनाके प्रति तो सदेह करनेकी गृजाइदा ही नहीं है। लेकिन उपलब्ध 
साहित्यसे जो थोडा-बहुत चार्वाक दर्शनका हमे दिग्दर्शन होता है उससे उसके आविष्कर्ताकी लोककल्याण 
भावनाका पता भी हमे सहज हीमे लूग जाता है । 
“श्रुतयो विभिन्‍ना स्मृतयों विभिन्‍ना, नेकों मुनिय॑स्थ बच प्रमाणम्‌ | 
धमंस्य तत्व निहित गृहाया, महाजनो येन गतः स पन्‍्था ॥/” 

इस पदमें चार्वाकदंनकी आत्माका स्पष्ट आभास मिलता है । इस पद्यका आशय यह है कि “घर्म 
मनुष्यके कर्तंव्यमा्गंका नाम हैं और वह जब लोक-कल्याणके लिये है तो उसे अखड एकरूप होना चाहिये- 
साना रूप नहीं । लेकिन धर्मतत्त्वकी प्रतिपादक श्रुतियाँ और स्मृतियाँ नाना और परस्पर-विरोधी देखने मे 
आती है । हमारे ध्ंप्रवतंक महात्माओने भी ध्मंतत््वका अतिपादन एकरूपसे त करके भिन्‍नत-“भिन्‍न 
रूपसे किया है इसलिये उनके बचनोको भी संसम्मत प्रमाण मानना असस्भव है | ऐसी हालतमें सबंसाधा- 
रणके लिये धर्मतत्व एक गूढ पहेली बना हुआ है । अर्थात्‌ धर्मंतत्त्वके समझनेमे हमारे लिये श्रृति, स्मृति या 
कोई भी धर्मप्रवतंक सहायक नही हो सकता है । इसलिए धमंतत््वकी पहेलीमे न उलक्ष करके हमे अपने 
कर्सव्यमार्यमका निर्णय महात्मापुरुषोके कर्त्तव्यमागंके आधारपर करना चाहिये। तात्पय यह हूँ कि भहात्मा 
पुरुषोंका जीवन स्वपरकल्याणके लिये ही होता है, इसलिये हमारा जो कत्तंव्य स्वपरकल्याणविरोधी न हो 
उसे ही अविवाद रूपसे हमे धर्म समझना चाहिये।” माछूम पडता हैँ कि चार्वाक द्शनके आविष्कर्ताका 
अन्त करण घमंके बारेमे पैदा हुए लोककल्याणके लिए खतरनाक भतभेदोको देखकर ऊब गया था, इसलिए 
उसने दुनियाके समक्ष इस बातको रखनेका प्रयत्न किया था कि जन्मान्तररूप परलोक-स्वगं और नरक 
तथा मुक्ति जैसे अदृद्य तत्त्वोकी चर्चा, जो कि विवादके कारण जनहितकी घातक हो रहो है--को छोड़कर 
केवल हमे ऐसा कर्संव्यमार्ग चुन लेना चाहिये, जो जनहितका साधक हो सकता है और ऐसे कर्तंव्यमार्ममें 
किसीकों विवाद करनेकी भी कम गुजाइश्य रह सकती है । 

“ग्रावज्जोब॑ सुखी जीवेतू, ऋषणं कृत्वा घृतं पिबेत्‌। भस्मीभूतस्य देहस्य, पुनरागमन कुतः ॥” 
यह जो चार्बाकदर्शनकी मान्यता बतलाई जाती है वह कुछ अभ्रममूलक जान पड़ती हैं। इस प्रकार 


दूसरे भारतीय दर्शनोकी तरह चार्वाकरदर्शनकों भी उपयोगितावाद अर्थात्‌ आध्यात्मिकताकी कोटिसे बाह्य नही 
किया जा सकता हैं । 
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समस्त भारतीय दर्शनों बीजरूपसे इस उपयोगिताबादकों स्वीकार कर लेमे पर ये सभी वर्शात एक- 
पूसरे दर्धानके, जो अत्यन्त विरोधी माऊूम पडते हैं, ऐसा नल होकर अत्यका मिकटतम मित्रोंके समान दिखने 
लगेंगे । तात्पयं यह है कि उल्लिखित प्रकारसे चार्वाक दर्धानमे छिपे हुए उपभोगिताके रहस्यकों समझ लेनेपर 
कौन कह सकता है कि उसका परलछोकादिके बारेसे दूसरे दर्शनोके साथ जो मतभेद हैं बह खतरनाक है । 
कारण फि जहाँ दूसरे दर्शन परलोकादिको आधार मानकर मभनुष्योके छियरे योग्य कर्शंव्यमागंपर चलनेकी 
प्रेरणा करते हैं वहाँ चार्वाकदर्दान सिर्फ वर्तमान जोबनको सुखी यनानेके दुद्देश्यसे मनुष्योंके छिये उसी भोग्य 
कसंब्यमार्गपर बलतेकी प्रेरणा करता है । तथा जब परलोक या स्वर्गादिके अस्तित्थको स्वोकार करते हुये भी 
सर्वददांनकारोंको यह एक वैज्ञानिक सिद्धान्त मानता पड़ता है कि मनुष्य अपने वर्तमान जीवनमें अच्छे कृत्य 
करनेसे ही परलोकमे सुलो हो सकता है या स्वर पा सकता है तो परलोक्ष या स्वगके अस्तित्वको न भानने 
मात्रसे चार्वाक सतानुयायीकों यदि वह अच्छे कृत्य करता है तो परलोकमें सुख या स्वरगकी प्राप्सिसि कौम रोक 
सकता है ? एसी तरह नरकका अस्तित्व न मानने भात्से पाप करो हुए भी उसका नरकमें जाना 
असंभव बसे हो सकता है ? १रलोक या स्वर्यादिके अस्तित्वको न मानने काला व्यक्तित अच्छे कृत्य कर ही नहीं 
सकता है, यह बात कोई भो व्यक्ति मानतेकी तैयार लत होगा, कारण कि हम पहले बतरा आगे हैं कि मनुष्य- 
का जीवन परस्परकी सदभावना, सहानुभूति और सहायताके आधारपर ही सुखी हो सकता है। यदि एक 
सनुष्यको सुखी जीवन बितातेके संपूर्ण साधन उपलब्ध हैं और दूसरा उसका पडोसो मनुष्य चार दिनसे मुला 
पड़ा हुआ है तो ऐसी हालतमें या तो पहले व्यक्तिको दूसरे व्यक्तिके बारेमें सहायताके रूपमें अपना कोई 
कसंव्य निश्चित करना होगा, अन्यथा नियमसे दूसरा व्यक्ति पहले व्यक्तिके सुखी जीवनको ठेस पहुँचानेका 
कारण बन जायगा | ताल्पय॑ यह है कि हमें परछोककी मान्यतासे अच्छे कृत्य करनेके लिये जितनी प्र रणा 
मिल सकती है उससे कट्दी अधिक प्रेरणा वर्तमान जीवनको सुखी बसानेकी आकांक्षासे मिलती है । चार्वाक 
दर्शनका अभिप्राय इतना ही है । 


बौद्धोके क्षणिकवाद और ईप्वरकतु त्ववादियोंके ईएवरकर्त्‌ल्वसें भी वही उपयोगितावादका रहत्य 
छिपा हुआ है। बौद्ध दर्शनमें एक वाक्य पाया जाता है--- वस्तुनि क्षणिकपरिकल्पना आत्मबुद्धिनिरासा्थंम्‌ '” 
अर्थात्‌ पदार्थोमें जगत्‌के प्राणियोंके अनुचित राग, द्वेष और मोहुको रोकनेके छिये ही बौद्धोने पदार्थोंकी 
अस्थिरताका सिद्धान्त स्वीकार किया है। इसो प्रकार जगत॒का कर्ता एक अनादिनिधन ईश्वरको मान लेनेसे 
संसारके बहुजन समाजको अपने जीवनके सुधारमे काफी प्र रणा हिल सकती है । इस उपयोगितावादके आधार 
पर ही ईइ्वरकतु त्याद स्वीकार किया था। परन्तु अफसोस है कि भीरे-भीरे सभी दर्शन उपयोगितावादके भूल- 
भूत आघारसे हटकर अस्तित्ववादके उदरमे समा गये अर्थात्‌ इन दर्धानोंमे जो तर्व उपयोगिताबादके आधारपर 
निश्चित किये गये थे उन तत्त्वोंके बारेमें अस्तित्ववादके आधाह्खर विचार होने लग गया और इसका ही यह 
परिणाम है कि सभी दरंनकारोंगे अपनेसे भिन्‍न दूसरे दर्शनोको उनकी उपयोगिताके ऊपर ध्यान न देते हुये 
उन्हें असत्म सिद्ध करनेका प्रयास किया है । 


साक्ष्य और वेदान्त दोनों दर्शानोंकी तस्‍्व-मान्यतामे शृपयोगिताबादकी स्पष्ट झक्कक दिखाई देती हैं । 
सांख्यदर्शनमें प्रकृतिनामका चेतनाणून्य पदार्थ और पुरुषबासका चेतनात्मक आत्मरूप पदार्थ इस प्रकार दो 
मूल तत्त्व स्वीकार किये गये हैं । इनमेंसे प्रकृतिकों एक और पुरुषको अनेक रुपमें स्वीकार किया गया है । 
यह एक प्रकृति अनेक पुदषोके साथ संयुक्त होकर पुरुषोंगे माछूम पड़नेवाले बुद्धि, अहंकार आदि नानारूपसे 
परिणत हो जाया करती है । इसका अथे यह है कि जब तक प्रकृति पुरुषके साथ संयुक्त है तब तक वह बुद्धि 
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अहँकार जादि तासारूप हैं और जब इसका पुरुषके साथ हुए संयोगका अभाव हो जाता है तब अपने स्वा- 
भाविक रूपमें पहुँच जातों है। प्रकृतिका पुरुषके साथ संयोग होकर बुद्धि, अहंकार आदि रूप हो जानेका नाम 
ही सांख्य दर्शानमें सृष्टि या संसार माना गया है । यह प्रकृतिका पुरुषके साथ संयोग होकर बुद्धि, अहंकार 
भादि रूप हो जाना कैसे संसारको ध्वनित करता है ? यही सबसे अधिक विचारणीय प्रदन है । 


सांख्यदशंनमें प्रकृतिका पुरुषके साथ संयोग होकर डुद्षि, अहंकार आदि नानाख्प होलेकी परंपरा 
इस प्रकार बतलायी गयी है--प्रकृति पुशुषके साथ संयुक्त होकर बुद्धिलप परिणत होती है, यह बुद्धि अहं- 
काररूप परिणत होती है, अहंकार पाँच ज्ञानेद्रियाँ, पाँच कर्मेर्द्रियाँ, मन तथा पाँल तन्मात्रा इस प्रकार इन 
सोलह तस्वरूप परिणत होता है और इन सोलह तत्त्योमेसे पाँच तस्मात्रायें अन्तिम पाँच महाभूतरूप परिणत 
हो जाया करती है। इस व्यवस्थामें विचारणोय बात यह है कि जब पुरुष नाना है तो भिन्न-भिन्न पुरुषोंके 
साथ संयुक्त प्रकरतिफके विपरिणामस्वरूप बुद्धितस्वमें भी नातात्व स्वीकार कश्ना होगा और इस प्रकार 
माना बुद्धिततत्वोंके विपरिणामस्वरूप नाना अहंकारतरव, नाना अहंकारतस्‍्वोंके विपरिणामस्वरूप नाना पाँच 
शानेम्द्रियाँ आदि सोलह-सोलह प्रकारके तरव और इम सोलह प्रकारके तस्वोंमें अन्तभृत नाता पाँच प्रकारकी 
तस्माव्राओंके विपरिणामस्वरूप नाना पंच महाभूत स्वोकार करने होंगे। इस तरहसे जब मूलभूत एक प्रकृति- 
के ही विपरिणामस्वरूप पंच महामृत तककी सम्पूर्ण परम्परामें अभिवायंरूपसे लानात्व स्वीकार करना पड़ता 
है तो इसमें एक आपत्ति यह उपस्थित होती है कि हमें पंत्रमहाभूत स्वरूप पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु और 
आकाश तत्त्योंमें गर्भित आकाशतर्त्वको भी नानारू्प मानना होगा। दूसरी आपत्ति यह उपस्थित होती है 
कि जब पुरुषकी संयुक्त हालतमें ही प्रकृतिका विपरिणाम होता है तो ये महाभूतस्वरूप पंचतस्थ भी प्रकृति 
ओर पुरुषकी संयुक्त हालतके प्रकृति विपरिणाम मानने होंगे । प्रकृति और पुरुषकी संयुक्त हालतसे भिन्‍न स्वरूप 
इनका स्वतन्त्र अस्तित्व मानना असंगत होगा। इन आपत्तियोंके आधारपर मैं इस निष्कर्ष पर पहुँचा कि पुरुष- 
के साथ संयोग होनेसे प्रकृतिकी तेतीस तत्व की ओ परम्परा है वह भिन्‍न-भिन्‍न पुरुषोंकी भिन्‍न-भिम्न देह तक 
ही सीमित है अर्थात्‌ भिन्‍न-भिन्‍न पुरुषोंके साथ संयोग होनेपर होसेबाली प्रकृतिकी बुद्धिसे लेकर स्थुरू झरीर- 
रखना तकको परम्पराका नाम ही सांख्यदर्शनमें सृष्टि या संसार माना गया है । उसकी सृष्टिमें पृथ्वी, जल, 
अस्नि, वायु और आकादा तत्व गर्भित नहीं हैं | गीताके १३वें अध्यायमें जो क्षेत्र, क्षेत्रअविषयक विचार किया 
गया है उसमें क्षेत्रका अथं शरीर ही किया गया है और उसका विस्तार सांख्यको मान्यताके अनुसार प्रकृति- 
के विकार स्वरूप बुद्धिसि लेकर पंच महाभूत पर्यंत किया है । सांश्य दर्शनकी यह मन्‍्यता वेदान्त वर्शनको भी 
अभीष्ट हैं। मेद सिर्फ इतना है कि वेदान्त दशंन एक प्रकृति और नाना पृरुष इन दोनों प्रकारके तस्वोंकों 
सांख्यदर्शनकी तरह मूल तत्व स्वीकार नहीं करता है। वह इन दोनोके मूछमें एक परब्रह्मनामक तस्‍्त्यको 
स्वीकार करता है। इस प्रकार वेदान्तदर्शानमें भी परब्रह्मके विपरिणामस्वरूप प्रकृति और पुरुष, जिनको वहाँ 
पर क्रमसे अविद्या (माया) और जीवात्मा नाम दिये गये हैं, को लेकर जीवात्माओंके स्थूछ दारोर तककी 
परम्पराका नाम ही सृष्टि या संसार माना गया है, क्‍योंकि सांक््यवर्शंनकी तरह वेदाल्तद्शनकी मान्यताके 
अनुसार भी पूर्वोक्त आपत्तियोंके आधारपर एक परअह्म तस्‍्यसे ही पृथ्वी, जरू, अग्नि, वायु और आकाश 
तत्त्वोंकी उत्पक्तिका समन नहों हो सकता । गीताके मिम्नकिखित इलोकसे भी भेरी इस कल्पनाका समर्थ व 
कर यथा सबवंगत सौक्ष्म्यादाकाश॑ नोपडिप्यते । 
स्वंत्रावस्थितो देहे तथाकत्मा नोपलिप्यते ॥ 
इस «लोकमें आह्माका अर्थ परवह्म लिया गया है और उससे मिलन स्वतस्त तथा व्यापक आकाश 


८ : सरल्यती/अरबपुत्र धं; बंशो धर व्याकरणाजाय अभितन्दन-प्रन्‍्ष 


वस्वको दृष्टान्त देकर उसकी विरलेपताका समर्थन किया गया है। इससे मालूम पहता है कि वेदान्तको परब्रह्मसे 
आकाहकी उत्पत्ति अभीष्ट नहीं है। प्रत्युत उसकी निगाहमे आकाश एक स्वतन्त्र अनादिनिधन पदार्थ है 
और आकाशकी तरह पृथ्वी, जल, अग्नि और वायु तत्त्व भी परब्रद्मा है, सर्वंधा पृथक स्वतस्त्र पदार्थ है। थे 
तत्व भी परवड्मसें उत्पन्न नही हुए हैं । 

यहाँधर एक प्रइन सिर्फ यह उपस्थित हो सकता है कि जब सांख्य और वेदान्त दोनों दर्शनोंमे पृथ्वी, 
अरू, अग्नि और वायु और आकाश तत्त्वोंका एक तो स्वतन्त्र अस्तित्व स्वीकार नहीं किया गया है और दूसरे 
सांख्यकी मान्यतामे प्रकृतिसे तथा वेदान्तकी मान्यतामे परक्रह्मसे उनकी उत्पत्तिका समर्थन भी नहीं होता है, 
लो ऐसी हालूतमें ये दोनों दर्शन अधूरे दर्शन रह जायेंगे । 


इसका समाधान यह है कि यदि हम यह बात मान लेते हैं कि यह दोनों दर्शन उपयोगितावादके 
आधघारपर प्रादुर्भत हुए हैं अर्थात्‌ इन दोनोंमें सिर्फ लोककल्याणोप योगी तत्त्वोंका ही वर्णन किया गया है 
तो फिर यहाँपर यह प्रश्न उपस्थित ही नहीं हो सकता है। तात्पय॑ यह है कि सांख्य और वेदान्त दर्शनोंमें 
पृथ्वो आदि पाँच तत्त्वोंकी न तो प्रकृति अथवा परब्रह्मसे उत्पत्ति मानी गई है और न इनका स्वतंत्र अस्तित्व- 
के आधारपर ही वर्णन किया गया है, किन्तु इनका स्वत्तत्र अस्तित्व स्वीकार करते हुए भी छोककल्याणके लिए 
उपयोगी न होनेके कारण इन दोनों दर्शनोंने इन तत्त्वोके कथनके बारेमें सिर्फ उपेक्षावृत्ति घारण की है । 


जैनदर्शन भी यद्यपि दूसरे सभी भारतीय दर्शनोंकी तरह उपयोगितावादके आघारपर उत्पन्न हुआ 
है । परन्तु जैनदशंनमे उपयोगितावाद और अस्तित्ववाद दोनो वादोंके आधारपर स्वतंत्र दो प्रकारकी तत्त्व- 
मान्‍्यतायें पाई जाती है--जीव, अजीव, आख्रव, बंध, संवर, नि्जरा और मोक्ष इन सात तत्त्वोंकी मान्यता 
उपयोगिताबादके आश्रित है, क्योकि इस मान्यतामे सिर्फ जीव, जीवका संसार और उसके कारण तथा जीव- 
मुक्ति और उसके कारणरूप उपयोगी तत्त्रोको ही स्थान दिया गया है और जीव, पुदुगल, धर्म, अधर्म, आकाद 
और काल इन ६ तत्त्योंकी मान्यता अस्तित्ववादके आश्रित है, क्योकि इस मान्यतामें लोककल्याणोपयोगिताका 
ध्यान रखते हुए जगतके सम्पूर्ण पदार्थोंके अस्तित्वपर सामान्यतया विचार किया गया है । 





जेनदर्शनमें प्रमाण ओर नय* 


व्याफरणके अनुसार दर्शनदाब्द दृष्यते+निर्णॉयते वस्तुतत्वमनवेनेति दर्शनम्‌” अथवा 'दृश्यते निर्णीयतत 
इ॒दं वस्तुलस्थमिति दर्शनम्‌, इम दोनो व्युत्पत्तियोंके आधारपर दृश्‌ धातुसे निष्पन्न होता है। पहली व्युत्पशिके 
आजारपर दर्शनशब्द तर्क-वितर्क, मन्थन या परीक्षाम्वरूप उस विचारघाराका नाम है जो तंत्त्वोंके निर्णम्मे 
प्रयोजक हुआ करती है। दूसरी व्युत्पत्तिेक आधारपर दर्शनशब्दका अं सल्लिखित विधारघाराके द्वारा 
भिर्णीत तश्वोंकी स्वीकारता होता है। इस प्रकार दर्शनशब्द दाशंतिक जगतमें इन दोनों प्रकारके अरथामें 
ब्यवहृत हुआ है अर्थात्‌ भिन्न-भिन्न मतोकी जो तत्त्वसम्बन्धी मान्यतायें है उनकों और जिन ताकिक मुदोंके 
आधारपर उन मान्यताओका समथ्थन होता है उन ताकिक मुद्दोंको दर्शनशास्त्रके अन्तर्गत स्थीकार किया गया है । 

सबसे पहले दर्शंनोंको दो भागोंमे थिभकत किया जा सकता है--भारतीय दर्शन और अभारतीय 
(वाइचात्य) दर्शन । जिनका प्रादुभवि मारतवर्षमें हुआ है वे भारतीय और जिनका प्रादुर्माव मारतवर्षके 
बाहर पादचात्य देशोमे हुआ है थे अभारतीय (पाव्चात्य) दर्शन माने गये हैं। भारतीय दर्शन भी दो भागोंमें 
विभकत हो जाते है--वैदिक दर्शन और अवैदिक दर्शन । वैदिक परम्पराके अन्दर जिनका प्रादुर्भाव हुआ है 
तथा जो वेदपरम्पराके पोषक दर्शांन है थे वैदिक दर्शन माने जाते है और वैदिक परम्परासे भिन्न जिनकी 
स्वतन्त्र परम्परा हैं शथा जो वैदिक परम्पराके विरोधी दर्शन है उनका समावेद्ता अवैदिक दर्शनीमे होता है । 
इस सामान्य नियमके आधारपर वैदिक दर्ंनोमे मुख्यत साख्य, वेदान्त, मीमांसा, योग, न्याय तथा वैशेषिक 
दर्धघान आते हैं और जैन, बौद्ध तथा चार्बाक दर्शन अवैदिक दर्शन ठहरते है । 

बैदिक और अवैदिक दर्शनोंकों दार्शनिक मध्यकालीन युगमें क्रसे आस्तिक और नास्तिक नामोंसे भी 
पुकारा जाने लगा था, परन्तु मालूम पडता हैँ कि इनका यह नामकरण साम्प्रदायिक व्यामोहके कारण वेद- 
परम्प राके समर्थन और विरोधके आधारपर प्रशंसा और निन्‍्दाके रूपमे किया गया है। कारण, यदि प्राणियों 
के जन्मान्तररूप परलोक--स्वग और नरक तथा मुक्तिके न माननेरूप अर्थमें नास्तिक शब्दका प्रयोग किया 
जाय तो जैन और बौद्ध दोनो अवैदिक दर्शन नास्तिक दर्शनोकी कोटिसि निकलकर आस्तिक दर्शनोकी कोटिमें 
आ जायेंगे, क्योंकि ये दोनों दर्शन परछोक--स्वर्ग और नरक तथा मुक्तिकी मान्यताको स्वीकार करते है। 
और यदि जगत्‌का कर्ता अनादिनिधन ईश्वरको न मानने रूप अर्थमें नास्तिकशब्दका प्रयोग किया जाय तो 
सांख्य और भीमांसा दर्शनोंको भी आस्तिक दर्शनोकी कोटिसे निकालकर नास्तिक दर्शनोंकी कोटिमें रक्त देना 
पड़ेगा; क्योकि ये दोनों दर्शन अनादिनिधन ईश्वरको जगत्‌का कर्ता माननेसे इन्कार करते हैं । “नास्तसिको बेद- 
निन्‍्दक” इत्यादि वाक्य भी हमे यह बतलाते है कि वेदप रम्पराकों न माननेवालों या उसका विरोध करने- 
वाछोंके बारेमें ही मास्तिक शब्दका प्रयोग किया गया है। प्रायः सभी समभ्प्रदायोमे अपनी परम्पराक मानने- 
वालोंको आस्तिक और अपनेसे भिन्न दूसरे सम्प्रदायकी परम्पराके माननेवालोंकी नास्तिक कहा गया है । 
जैनसम्प्रवायमें जैनप रम्प राके माननेवालोकों सम्यग्दृष्टि और जैनेतर परम्पराके माननेवालोंको मिथ्यादुर्षि 
कहनेका रिवाज प्रचलित है। इस कथनका तात्पयं यह है कि भारतीय दर्शनोका जो आस्तिक और नास्तिक 
दर्शनोंके रूप में विभाग किया जाता है वह निरर्थक एवं अनुचित है ! 

उल्लिखित सभी भारतीय दर्शनोमेसे एक-दो दर्शनोंको छोड़कर प्रायः सभी दर्शनोंका साहित्य काफी 
विद्यारृताकों छिये हुए पाया जाता है। जैनदर्शनका साहित्य भी काफी विज्ञाल और महान है। दिगम्बर 
और द्वेताम्भर दोनों दर्शनकारोंने समानरूपसे जैनदर्शनके साहित्यकी समृद्धिमे काफी हाथ बठाया है । दिगम्बर 


# डॉ० कोठिया द्वारा सम्पादित न्‍्यायदोपिकागत प्रावकथन, १९४५ | 
डर 
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और दंवेताम्बर दोनों सम्प्रदायोंमें परस्पर जो मतभेद पाया जाता है वह दार्शनिक नहीं, आगमिक है। 
इसलिये इन दोनोंके दर्शन-साहित्यकी समृद्धिके धारावाहिक प्रयासमे कोई अन्तर नहीं आया है । 

दर्शनक्षास्त्रका मुख्य उद्देश्य वस्तु-स्वरूपव्यवस्थापन ही माना गया है। जैनदर्शनमें वस्तुका स्वरूप 
अनेकान्तात्मक (अनेकघर्भास्मक) निर्णीत किया गया है। इसलिये जैनदर्शनका मुख्य सिद्धान्त अनेकान्तवाद 
(अनेकान्तकी मान्यता) है। अनेकान्तका अर्थ है--परस्पर-विरोधी दो तत्त्वोका एकत्र समन्वय । तात्पयं यह है 
कि जहाँ दूसरे दर्शनोंमें वस्तुको सिर्फ सत्‌ या असत्‌, सिर्फ सामान्य या विशेष, सिर्फ नित्य या अनित्य, सिर्फ 
एक या अनेक और सिर्फ भिन्‍त था अभिन्‍न स्वीकार किया गया है वहाँ जैनदर्शनमे वस्तुको सतु और असत्‌, 
सामान्य और विद्ेष, नित्य और अनित्य, एक और अनेक तथा भिन्‍न और अभिन्‍न स्वीकार किया गया है 
और जैनदर्दांनको यह सतृ-भसत्‌, सामान्य-विष्षेष, नित्य-अनित्य, एक-अनेक और भिन्‍्न-अभिन्‍नरूप घस्तुविषयक 
मान्यता परस्पर-ब्िरोधी दो तत्त्वोंका एकत्र समन्वयको सूचित करती है । 


वस्तुकी इस अनेकघर्मात्मकताके निर्णयमें भाधक प्रमाण होता है । इसलिये दूसरे दर्शनोंकी तरह 
जैनदर्शनमें भी प्रमाण-मान्यताकों स्थान दिया गय। है | लेकिन दूसरे दर्शनोंमें जहाँ कारकसाकल्यादिको प्रमाण 
भाना गया है वहाँ जैनदर्शनमें सम्यरश्ञान (अपने और अपूर्व अ्थके निर्णायक ज्ञान) को ही प्रमाण भाना गया हैं, 
क्योंकि अप्ति-क्रियाके प्रति जो करण हो उसीका जैनदश्शनमें प्रमाणनामसे उल्लेख किया गया है। शप्तिक्रिया- 
के प्रति करण उबस प्रकारका ज्ञान ही हो सकता है, कारकसाकल्यादि नहीं, कारण कि क्रियाके प्रति अत्यन्त 
अर्थात्‌ अव्यवहितरूपसे साधक कारणको हो व्याकरणश्षास्त्रमें करणसंज्ञा दी गयी है' और अव्यवहितरूपसे 
शप्तिक्रियाका साधक उक्त प्रकारका ज्ञान ही है। कारकसाकल्यादि शप्तिक्रियाके साधक होते हुए भी उसके 
अध्यवहितरूपसे साधक नहीं हैं, इसलिये उन्हें प्रमाण कहना अनुचित है । 


प्रमाण-मान्यताको स्थान देनेवाले दर्णनोंमें कोई दर्शन सिर्फ प्रत्यक्षप्रमाणको, कोई प्रत्यक्ष और अनु- 
मान दो प्रमाणोंको, कोई प्रत्यक्ष, अनुमान और आगम इन तीन प्रमाणोंको, कोई प्रत्यक्ष, अनुभान, आगम और 
उपभान चार प्रमाणोंको, कोई प्रत्यक्ष, अनुमान, आगम, उपमान और अर्थापत्ति पाँच प्रभाणोंको और कोई 
प्रत्यक्ष, अनुमान, आगम, उपमान, अर्थापत्ति और अभाव इन छह प्रमाणोंकों मानते हैं। कोई दर्शन एक 
सम्भव नामके प्रमाणकों भो अपनी प्रमाणमान्यताप्रें स्थान देते हैं । परन्तु जैनदर्शनमें प्रभाणको इन भिन्‍न-भिन्‍न 
संल्याओंकों यथायोग्य निर्थंक, पुनरुक्त और अपूर्ण बतलाते हुए मूरूमें प्रत्यक्ष और परोक्ष ये दो ही भेद 
प्रमाणके स्वीकार किये गये हैं । प्रत्यक्षके अतीन्द्रिय और इन्द्रियजन्य ये दो भेद मानकर अतीन्द्रिय प्रत्यक्षमे 
अवधिज्ञान, मन पर्ययज्ञान और केवलज्ञानका समावेश किया गया है तथा इन्द्रियजन्य प्रत्यक्षमे स्पर्शन, रसना, 
छाण, चक्षु और कर्ण हन पाँच इन्द्रियों और मनका साहाय्य होनेके कारण स्पर्शनेन्द्रिय-प्त्यक्ष, रसनेश्द्रिय- 
प्रत्यक्ष, न्लाणेन्द्रिय-अत्यक्ष, चंबिवन्द्रिय-प्रत्यक्ष, कर्णेन्द्रिय-प्रत्यक्ष और मानस प्रत्यक्ष ये छह भेद स्वीकार के 
गये हैं। अतीन्द्रिय प्रत्यक्षके भेद अवधिशञान और मनःपरयंयज्ञानकों जैनदर्शनमें देशप्रत्यक्ष संज्ञा दी गई है। 
कारण कि इन दोनों श्ञानोंका विषय सीमित माना गया है और केवलजानको सकलप्रत्यक्ष नाम दिया गया है, 
क्योंकि इसका विषय असीसित माना गया है अर्थात्‌ जगतके संपूर्ण पदार्थ अपने-अपने त्रिकालवर्ती विवर्तों 
सहित इसकी विषयकोटिमें एक साथ समा जाते हैं। सर्वश्ञषमें केवलश्ाननामक इसी सकलछप्रत्यक्षका सदभाव 
स्वीकार किया गया है। अतीन्द्रप्रत्यक्षकों परमार्थप्रत्यक्ष और इस्द्रियजस्यप्रत्यक्षों साध्यवहारिकप्रत्यक् 





१. 'साधकतमं करणम्‌ ।/ --जैनेन्द्रव्याकरण १।२।११३ | 


४ | बात और न्याध : रै १ 


भी कहा जाता है । इसका कारण यह है कि सभी प्रत्यक्ष और परोक्ष ज्ञान यद्यपि आत्मोत्य हैं क्योंकि झानकों 
आत्माका स्वभाव या गुण मानता गया है। परल्तु अतीन्द्रियप्रत्यक्ष इन्द्रियोंकी सहायताके बिना ही स्वतन्वस्पत्ते 
आत्मामे उद्भूत हुआ करते हैं, इसलिये इन्हें परमार्थ संशा दो गई है और इन्द्रियजन्यप्रत्यक्ष आत्मोत्थ होते 
हुए भी उलपत्तिमें इन्द्रियाघीन है, इसलिये वास्तवमें इन्हें प्रत्यक्ष कहना अनुचित ही है । अतः छोकव्यवहारकी 
दृष्टिसे ही हनको प्रत्यक्ष कहा जाता है। वास्तवमे तो इन्द्रियजन्य प्रत्यक्षोंकी भी परोक्ष ही कहना उचित 
हैं। पिर जब ये प्रत्यक्ष पराघीन है तो इन्हें परोक्ष प्रमाणोंम ही अन्तभूृत क्‍यों नहीं किया गया है ? इस 
प्रश्भका उत्तर यह है कि जिस ज्ञानमें ज़ञय पदार्थका इन्द्रियोंके साथ साक्षात्‌ सम्बन्ध विद्यमान हो उत्त ज्ञानको 
साग्यवहारिक प्रत्यक्षमे अस्तभृत किया गया है और जिस ज्ञानमें शेय पदाषंका इन्द्रियोंके साथ साक्षात्‌ सम्भस्थ 
विद्यमान न हो, परम्परया सम्बन्ध कायम होता हो उस ज्ञानको परोक्ष प्रमाणमें अन्तभृत किया गया है । उक्त 
छहों दृष्धियजन्यप्रत्यक्षों (साव्यवहारिकप्रत्यक्षो)में प्रत्येककी अवग्रह, ईहा, अवाय और घारणा ये चार-चार 
अवस्थार्थें स्वीकार की गयी है। अवग्नह--ज्ञानकी उस दु्यंछ अवस्थाका नाम है जो अनन्तरकालमें निरमिस 
मिलतेपर विरुद्ध नानाकोटि विषयक संशयका रूप धारण कर लेतो है और जिसमें एक अवग्रहश्नानकी विषय- 
भूत कोटि भी शामिल रहती हैं। संशयके बाद अवग्रहश्ानकी विषयभूत कोटिविषयक अनिर्णीत भावनारूप 
ज्ञानका नाम ईहा माना गया है। और ईहाके बाद अवश्नहज्ञानकी विषयभूत कोटि विषमक निर्णीत ज्ञानका 
नाम अवाय है । यहीं शान यदि कालान्तरमें होनेवाली स्मुतिका कारण बन जाता है तो इसे धारणा नाम दे 
दिया जाता है| जैसे कही जाते हुए हमारा दूर स्थित पुरुषको सामने पाकर उसके बारेमें “यह पुरुष है” 
इस प्रकारका ज्ञान अवग्रह है। इस ज्ञानकी दुर्बलता इसीसे जानी जा सकती है कि यहो ज्ञान अनन्तरकालमें 
निम्निन्त मिल जानेपर “वह पुरुष है या दूँढ” इस प्रकारके संशयका रूप घारण कर लिया करता हैं। यह 
संशय अपने अनन्तरका लमे निर्मित्तविशेषके आधारपर 'मालूभ पडता है कि यह पुरुष ही है” अथवा उसे 
पुरुष ही होना चाहिये' इत्यादि प्रकारसे ईहाज्ञानका रूप धारण कर लिया करता है और यह ईहाशान ही 
अपने अनस्तर समयमे निर्मिसविशेषके बलपर वह पुरुष ही है' इस प्रकारके अवायज्ञानरूप परिणत हो जाया 
करता है। यही शान नष्ट होनेसे पहले कालान्तरमें होनेवाली 'अमुक समयमें अमुक स्थानप< मैंने पुरुषको 
देखा था इस प्रकारकी स्मृतिमें कारणभूत जो अपना संस्कार मस्तिष्कफपर छोड जाता है उसीका नाम घारणा- 
ज्ञान जैनदरदांनमें माना गया है । इस प्रकार एक हो इन्द्रियजन्यप्रत्यक्ष (सांग्यवह्रिकप्रत्यक्ष) भिन्‍न-भिसत 
समयमें भिन्‍न-भिन्‍न निर्मित्तोंके आधारपर अवग्रह, ईहा, अवाय और धारणा इन चार रूपोंको धारण कर 
लिया करता है और ये चार रूप प्रत्येक इन्द्रिय और मनसे होनेवाले प्रत्यक्षज्ञानमें सम्भव हुआ करते हैं। णैन- 
दर्धानमें प्रत्यक्षप्रमाणका स्पष्टीकरण इसी हढज़ूसे किया गया है । 

जैनदशंनमें परोक्षप्रमाणके पाँच भेद स्वीकार किये गये हैं--स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तर्क, अनुमान और 
आयम । इनमेंसे धारणाभूलक स्वतन्त्र ज्ञानविशेषका नाम स्मृति है। स्मृति और प्रत्यक्षमूलक वर्तमान और भूत 
पदार्थोंके एकत्व अथवा सादृद्यको ग्रहण करनेवाला प्रत्यभिज्ञान कहलाता है, प्रत्यभिज्ञानमूछक दो परदा्ोके 
अविनाभावसम्बन्धरूप व्याप्तिका ग्राहक तक॑ होता है और तर्कमूलक साधनसे साध्यका शान अनुमान साना 
गया है। इसो तरह आगमज्ञान भी अनुमानमूलक ही होता है अर्थात्‌ अमुक शब्दका अमुक अथ होता है' 
ऐसा निर्णय हो जानेके बाद ही श्रोता किसी दाब्वको सुनकर उसके अर्थका ज्ञान कर सकता है। इस कथनसे 
यह निष्कर्ष निकला कि साथ्यवहारिकप्रत्यक्ष इन्द्रियजन्य है और परोक्षप्रमाण साम्यवह्यारिकप्रत्यक्षजन्य है । 
बस, संम्यवहारिकप्रत्यक्ष और परोक्षप्रमाणमें इतना ही अन्तर है । 

जैनदर्श नमें शब्दजत्म अरथज्ञाननो आगमप्रमाण माननेके साथ-साथ उस शब्बफों भी आगमप्रमाणमें 
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संग्रहीत किया गया है और इस प्रकार जनदर्ानमें आगमप्रमाणके दो भेद भान छिये गये हैं--एक स्वाथं- 
प्रमाण और दूसरा पराथ्प्रमाण । पूर्वोक्त सभी प्रमाण ल्लानरूप होनेके कारण स्वाधंप्रमाणख्प ही है । परन्सु 
एक आगमप्रमाण हो ऐसा है, जिसे स्वार्थप्रमाण और पराथंप्रमाण उभयरूप स्वीकार किया गया है । शब्दजन्य 
अपशान शायरूप होसेके कारण स्वाथप्रमाणरूप है। लेकिन शाब्दमें चेँकि ज्ञानकूूपताका अभाव है इसलिये वह 
पराय॑प्रमाणछप माना गया है । 

यह परायंप्रमाणछरूप शब्द बराबय और महावाकाके मेदसे दो प्रकारका है । इनमेंसे दो या दोसे अधिक 
पदोंफे समृहकों वाक्य कहते हैं और दो या दोसे अधिक वाक्योंके समहको महाबाक्‍्य कहते हैं, दो मा बोसे 
अधिक महावानयोंके समूहकों भी महावाक्यके ही अन्तर्गत समझना चाहिये। इससे यह सिद्ध होता है कि 
परायंप्रमाण एक सलण्ड वस्तु है और वाक्य तथा महावाक्‍यरूप पराथंप्रमाणके जो खण्ड हैं उन्हें जैनदर्शनसें 
मयसंशा प्रदात की गई है। इस प्रकार जैनद्शनमे वस्तुस्वरूपके व्यवस्थापनमे प्रमाणकी तरहूं नग्रोकों भी 
महस्वपूर्ण स्थान दिया गया है । पराथंप्रमाण और उसके अद्वभूत नयोंका रुक्षण निम्त प्रकार समझना 
अहिमे-- 

“बबताके उदिष्ट अथका पृर्णरूपेण प्रतिपादक वाक्य और महावाक्य प्रमाण कहा जाता है और 
वक्‍लाते उहिष्ट अथंके अंशका प्रतिपादक पद, वाक्य और महावाब्यकों नयसज्ञा दी गयी है |” 


हस प्रकार ये दोनों पराथंत्र माण और उसके अंशभूत नय वचनरूप है और चूँकि वस्तुनिष्ठ सत्थ और 
असत्थ, सामान्य और विज्लेष, मित्यरत और अनित्यत्य, एकत्व और अनेकत्व, भिन्‍नत्व और अभिन्‍नत्व इत्यादि 
परस्पर-विरोधी दो तत्त्व अथवा तद्विशिष्ट वस्तु ही इनका वाच्य हैं, इसलिए इनके आधारपर जैनदर्शनका 
सप्तमंगीवाद कायम होता है । अर्थात्‌ उक्त सत्व और असत्व, सामान्य और विशेष, नित्यत्व और अनित्यत्व, 
एकत्व और अनेकल्ब, भिन्‍तत्व और अभिन्‍नत्व इत्यादि मुगलूघमों और एतद्धमंविधिष्ट बस्तुके प्रतिपादनमे 
उक्त पराथ॑प्रमाण और उसके अंशभूत नय सात रूप धारण कर लिया करते है । 


प्रभाणबचनके सात रूप निम्ल प्रकार हैं 

सत्व और असत्य इन दो धर्ममिसे सत्वमुखेन वस्तुका प्रतिपादन करना प्रमाणबवजनका पहला रूप है । 
असत्वमुखेन वस्तुका प्रतिपादन करता प्रमाणवचनका दूसरा रूप है। सत्य और असत्व उभयधर्ंमुखेन क्रमश 
बसस्‍्तुका प्रतिपादन करना भ्रमाणवचनका तीसरा रूप हैँ। सत्य और असत्य उभयधमंमुखेन युगपत्‌ (एकसाथ) 
वस्तुका प्रतिपादन करना असम्भव है, इसलिये अवक्तव्य नामका चौथा रूप प्रमाणवचनका निष्पन्न होता है । 
उभयघर्ममुखेन युगपत्‌ बस्तुके प्रतिपादनकी असम्भवताके साथ-साथ सत्वमुखेन वस्तुका प्रतिपादन हो सकता है 
इस तरहसे प्रमाणव्चनका पाँचवाँ रूप निष्पन्न होता है। इसी प्रकार उम्रमधमंमुखेन युगपत्‌ वस्तुके प्रतिपादन- 
की असम्भवताके साथ-साथ असत्वमुखेन भी वस्तुका प्रतिपादन हो सकता है, इस तरहसे प्रमाणव्चनका छठा 
रूप बन जाता है। और उभयधमंमुखेन युगपत्‌ वस्तुके प्रतिपादनकी असम्भवताके साथ-साथ उभयधर्ममुलेन 
क्रमश: वस्तुका प्रतिषादन हो सकता है, इस तरहसे प्रमाणवचनका सातवाँ रूप बन जाता है। जैनवंनमें 
इसको प्रमाणसप्त भंगी नम विया गया है ! 


नयवचनके सात रूप निम्न प्रकार हैं 


बस्तुके सत्य और असत्व इन दो घर्मोमेंसे सत्वक्षमंका प्रतिपादन करना नयवजनका पहला हूप है। 
असत्वधर्मका प्रतिपादेत करना नववचनका दूसरा रूप है। उभयघधर्मोंका क्रमदा. प्रतिपवादन करना नयवचनका 
तीसस रूप है और चूँकि उभयधमोका युगपत्‌ प्रतिपादन करना असस्भव है, इसलिये इस तरहते अवश्तव्य 
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सामका चोथा रूप नयवश्चनका निष्पन्न होता है। तयवचनके पाँचवें, छूठे और सातवें रूपोंको प्रमाणवचनके 


पाँचवें, छठे और सातवे रूपोंके समान समझ लेना चाहिये। जैनदर्शंनमे नयवचनके दहन सात रूपोंको नयसप्त- 
भंगी नाम दिया गया है । 


इन दोनो प्रकारकी सप्तमंगियोमे इतना ध्यान रखनेकी जरूरत हे कि जब सत्वधमंमुखेन वस्तुका 
अथवा वस्तुके सत्वधर्मका प्रतिपादन किया जाता है ती उस समय वस्तुकी असत्यधरमंविशिष्टताको अथवा वस्तसुके 
असस्वधरंकी अविवक्षित मान लिया जाता है और यही बात असत्वधर्ममुखेन वस्तुका अथवा वस्तुके असत्वधर्म- 
का प्रतिपादन करते समय वस्तुकी सत्वधर्मविशिष्टता अथवा वस्तुके सत्वधर्मके बारेमे समझना चाहिये । इस 
प्रकार धर्मोकी बिवक्षा (मुख्यता) और अविवक्षा (गौणता) के स्पष्टीकरणके लिये स्थाद्ाद अर्थात्‌ स्थात्‌की 
मान्यताकों भी जैनदर्शनमें स्थान दिया गया है| स्याद्वादका अर्थ है--किसी भी धर्मके द्वारा बस्तुका अथवा 
वस्सुके किसी भी धर्मका प्रतिपादन करते समय उसके अनुकूल किसी भी निमित्त, किसी भी दृष्टिकोण या किसी 
भी उद्देष्मको लक्ष्यमे रखना | और इस तरहसे ही वस्तुकी विरुद्धध्मविज्विष्टता अथवा वस्तुमे विरुद्ध धर्मका 
अस्तित्व अक्षण्ण रखा जा सकता हूँ । यदि उक्त प्रकारके स्याद्रादको नहीं अपनाया जायगा, तो अस्तुकी 
विरुद्धघमंविशिष्टताका अथवा वस्तुमे विरोधी घ्मंका अभाव भानना अनिवार्य हो जायगा ओर इसे तरहूसे 
अनेकान्तवादका भी जीवन समाप्त हो जायगा । 


इस प्रकार अनेकान्तवाद, प्रमाणवाद, नयत्राद, सप्तभंगीवाद और स्याद्वाद ये जैनदर्शनके अनूठे सिद्धान्त 
है । इनमेसे एक प्रभाणवादको छोडकर वाकीके बार सिद्धान्तोको तो जैनदर्शनकी अपनी ही निधि कहा जा 
सकता है और ये चारों सिद्धान्त जेनदर्शनकी अपूर्वता एवं महत्ताके अतीव परिचायक है । प्रमाणवादको यद्यपि 
दूसरे दर्शनोमे स्थान प्राप्त है परन्तु जिस व्यवस्थित ढग और पूर्णताके साथ जैनदर्शनमे प्रमाणका विवेचन पाया 
जाता हैं वह दूसरे दर्शनोम नहीं मिऊ सकता हैं | मेरे इस कथनकी स्वाभाविकताको जैनदर्शनके प्रमाणविवेचन- 
के साथ दूसरे दर्शनोके प्रमाणविवेचनका तुलनात्मक अध्ययन करनेवाले विद्वान्‌ सहज ही समझ सकते है । 

एक बात जो जैनदर्शनकी यहाँ पर कहनेके छिये रह गई है वह है सर्वज्षतावादकी, अर्थात्‌ जैनदर्शानमें 
सर्वज्षतावादको भी स्थान दिया गया हैं और इसका कारण यह हूँ कि आगमप्रमाणका भेद जो पराथ्थप्रमाण 
अर्थात्‌ वचन है उसकी प्रमाणता बिना सर्वज्ञताके संभव नहीं है। कारण कि प्रत्येक दर्शनमें आप्तका बचन ही 
प्रमाण माना गया है तथा आप्त अवंचक पुरुष ही हो सकता है और पूर्ण अवंचकताकी प्राप्तिके छिसे व्यक्तिमें 
स्ज्ञताका सखद्राव अत्यन्त आवश्यक माना गया है । 

जैनदशंनमे इन अनेकान्त, प्रमाण, नय, सप्तर्भंगी, स्यात और सर्वज्ञताकी सात्यताओंकों गंभीर और 
विस्तृत विवेखनके 6२7 एक निष्कर्षपर पहुँचा दिया गया है। न्यूयदीपिकामे श्रीमदर्भिनत धर्मभूपणयतिने इन्ही 
विषयोंका सरल और संक्षिप्त ढंगसे विवेचन किया है और श्री ५० दरबाराहाछ कोठियाने इसे टिप्पणो औौर 
हिन्दी अनुवादसे सुसस्कृत बनाकर सर्वसाधारणके लिये उपादेय बना दिय। हैं। भ्रस्तावना, परिशिष्ट आदि 
प्रकरणो द्वारा इसकी उपादेयता और भी बढ़ गयी हैं । आपने नन्‍्यायदीपिकाके कठिन स्थलोका भो परिश्रमके 
साथ स्पष्टीकरण किया है । 
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ज्ञानके प्रत्यक्ष ओर परोक्ष भेदोंका आधार 


एक ज्ञान प्रत्यक्ष और दूसरा परोक्ष क्यों डे ? इसके समाधानमें जेनाग्रममे जो कुछ कहा गया है 
उप्तका सार यह है-- सब जोवोमे पदा्धोंके जाननेकी शक्ष्िति विद्यमान है उसके द्वारा प्रत्येक जीव पदाय्ंबोध 
किया करता है । पदायंबोध मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, अवधिज्ञान, मन परययज्ञान और केवलज्ञानके भेंदसे पाँच 
प्रकारका होता है । मतिशानमें स्पर्शत, रसना, नासिका, नेश्र और कर्ण इन पाँच इन्द्रियोंसेसे किसी भी इन्द्रिय 
अथवा मनकी सहायता अपेक्षित रहा करती हैं। श्रुतज्ञान सिर्फ मनकी सहायतासे हुआ करता हैं और अवधि, 
सन पर्यय तथा केवल ये तीनों शान इन्द्रिय अथवा मनकी सहायताके बिना ही हुआ करते है । यथामोग्य इन्द्रिय 
अथवा मनकी सहायतासे उत्पन्न होनेके कारण मतिज्ञान भौर श्रुतञ्ञानको परोक्ष कहते हूँ तथा इन्द्रिय अथवा 
मनकी सहायताके बिना हो उत्पन्न होनेके कारण अवधिज्ञान, मन-पर्ययज्ञान और केबलज्षानको प्रत्यक्ष 
कहते हैं । 

जैनागममें इससे भी आगे इतना कथन और पाया जाता है--' स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तर्क और अनु- 
मान ये चारों प्रकारके मतिज्ञान तथा श्रुतज्ञान सर्वथा परोक्ष हैं। अवधिज्ञान, मन पर्ययज्ञान और केवलज्ञान 
सर्वथा प्रत्यक्ष है। शेष अवग्नह, ईहा, अवाय और धारणा ये चारों प्रकारके मतिज्ञान इन्द्रिय अथवा मनकी 
सहायतासे उत्पन्न होनेके कारण जहाँ परोक्ष हैं वहाँ छोकसंव्यवहारमें प्रत्यक्ष माने जानेके कारण उक्त चारों 
ज्ञान (अवग्रह, ईहा, अवाय और धारणा) प्रत्यक्ष भी है !” 

यहाँपर यह प्रधन उपस्थित होता है कि अवग्रह, ईहा, अवाय और धारणा इन चारो मतिज्ञानोको 
लौकिक व्यवहारमे जो प्रत्यक्ष स्वीकार किया गया है उसका कारण कया है ? इस प्रश्नके समाधानमें मेरा सत 
यह है कि जैनागममे इन्द्रिय अथवा भनकी सहायतासे होनेवाले श्ञानोको परोक्ष और इन्द्रियादिककी सहायता- 
के बिना हो होनेवाले ज्ञानोंकों प्रत्यक्ष कहनेका आशय उन-उन ज्ञानोकी पराधीनता और स्वाधीनता बतलाना 
मात्र है, इसे स्वरूपकथन नहीं समझना चाहिये । इस प्रकार प्रत्यक्ष और परोक्षके उक्त लक्षण करणानुयोगकी 
विशुद्ध आध्यात्मिक दृष्टिसे कहे गये है । लेकिन स्वरूपका कथन करनेयाछा जो द्रव्यानुयोग है उसकी दृष्टिसे 
प्रत्यक्ष बह ज्ञान कहलाता है, जिसमें पदार्थंका साक्षाक्राररूप बोध हो और परोक्ष वह ज्ञान कहलाता है, 
जिसमें पदार्थंवा बोध तो हो, लेकिन वह बोघ साक्षारकार रूप न हो । पदार्थका साक्षालररूप बोध वहाँ 
होता है जहाँ पदार्थ-दर्शनके सदूभावमें पदार्थशञान हुआ करता है और पदार्थंका असाक्षात्कारखू्प बोध 
वहाँ होता है जहाँ पदाथंदर्शनके बिना ही पदार्थका ज्ञान हो जाया करता है। इस प्रकार यदाथ्थंदर्शनके 
सद्भाषमें जो पदार्थभोष्र हुआ करता है उसे प्रत्यक्ष और पदाय्यंदनके बिना ही जो पदा्धंबोध हो जाया 
करता है उसे परोक्ष समझना चाहिए ।. प्रत्यक्ष और परोक्षके इन रुक्षणोंके अनुसार पदार्थदर्शनके 
सदुमावमें होनेके कारण अवश्न हू, ईहा, अवाय और धारणा थे चारों मतिज्ञान तथा अवधिज्ञान, मनःपर्यययज्ञन 
और केवलशान ये सब प्रत्यक्ष हे और दोष स्मृति, प्रत्यभिशान, तर्क और अनुमान ये चारो मतिशञान तथा श्रुतज्ञान 
ये सभ जूँकि पदार्थदर्शनके बिना ही हो जाया करते हैं, इसलिये परोक्ष है । तात्पययं यह है कि भ्रत्येक जीवमें 
परदाथोंके जाननेकी योग्यताकी तरह पदार्थोंके देखनेकी भी योग्यता विद्यमान हैं, इसलिए जिस प्रकार प्रत्येक 
जीव जानतेकी योग्यताका तद॒भाव रहनेके कारण पदार्थोंको जानता है उसी प्रकार बह देखनेकी योग्यताका 
सदुभाव रहनेके कारण पदार्थोको देखता भो है और चूँकि पदार्थका दर्शन पदा्ंके प्रत्यक्षमे कारण होता है । 
अतः जो जीव पदार्थका प्रत्यक्षक्षान करना चाहता है उसे पदायंका दर्शन अवदय होना बाहिए, क्योंकि बिना 
पदायंदर्शनके किसी मी पदार्थका प्रत्यक्ष होना संभव नहीं है । 
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प्रत्यक्षशब्दका अर्थ “बक्षं « आत्मानं प्रति” हस्त ब्युत्पत्तिके अनुसार वदा्थंकी आत्मावलस्बनतापूर्वक 
होतेवाला पदार्थधान होता है और परोक्षशब्दका अथ॑ “मक्षात्‌ 5 आत्मन. परम्‌” इस ब्युत्पत्तिके अनुसार 
परदार्थकी आत्मावछम्बनताके बिना ही होनेवाला पदा्थशान होता है तथा यहाँपर जो पदार्थकी आत्मावलम्ब- 
नताका कथन किया गया है उसका अयथ॑ “आत्मप्रदेशोंका हमारे ज्ञानके भाघारभृत पदार्यके आकाररूप परिणत 
हो जाना'' होता है बस, इसीको पदार्थका दर्शन या दा्शनोपयोग समझना चाहिए । यह पदायंदर्शन कही- 
कही तो स्पष्ांन, रसना, नासिका, नेत्र और कर्ण इन पाँच इन्द्रियोमेंसे किसी भी इन्द्रिय द्वारा अथवा मन 
द्वारा ययासम्भव यथायोग्यरूपमे हुआ करता है और कह्ी-कही इन्द्रिय अथवा मनकी सहायताके बिना ही 
यथायोग्यरूपमें हुआ करता है। इस तरह जैनागममे पदार्थदर्शकके चार भेद मान लिए गये है-चक्षुदर्शन, 
अचक्षुवर्शन, अवधिद्शन और केवलदर्शन । 

नेत्र इन्द्रिय द्वारा पदार्थके नियत आकारका नियत आत्मप्रदेशोममें पहुँच जानेको चक्षुदर्शन, नेत्र इन्द्रिय- 
को छोड़कर दोष स्पशंन, रसना, नासिका और कर्ण इन वारों इन्द्रियॉमेसे किसी भी इन्द्रिय द्वारा अथवा मन 
द्वारा अपने-अपने अनुरूप पदार्थके नियत आकारोका नियत आत्म-अदेशोंमें पहुँच जानेको अचक्षुदर्शन, इन्द्रिय 
अथवा मनको सहायताके ब्विना ही रूपवान्‌ (पुदुगल) पदार्थ के आकारका लियत आत्मप्रदेशोंमें पहुँच जानेको 
अवधिदशन, तथा हन्द्रिय अथवा मनको सहायताके बिना ही विश्वके समस्त पदार्थोंके आकारोंका स्व आत्म- 
प्रदेशोंमें पहचनेको केवलदर्शन समझना चाहिये । 

नेत्र इन्द्रियसे होतेवाले अवग्रह, ईहा, अवाय और घारणा मतिज्ञानोंमें चक्षुदशंनका सद्भाव कारण 
होता है, स्पर्शंत, रसना, नासिका और कर्ण इन्द्रियोमेसे किसी भी इन्द्रिय अथवा मनसे होनेवाले अवग्रह, ईहा, 
अवाय और धारणा मतिजानोंमे उस-उस इन्द्रिय अथवा मनके द्वारा होनेवाले अचक्षुदर्शनका सदुभाव कारण 
होता है तथा अवधिन्नानमें अवधिदर्दानका और केवलज्ञानमे केवलदर्शनका सदभाव कारण होता है । मनः- 
पर्ययज्ञानमें भी मानसिक जचल्षुदर्शनका सदुभाव कारण होता हैँ । 

इस प्रकार अवधिज्ञान, मनःपर्ययज्ञान ओर केवलशान तो स्वथा प्रत्यक्ष है अर्थात्‌ इन्द्रिय अथवा मन- 
को सहायताके बिना ही उत्पन्न होनेके कारण थे तीनों ज्ञान चूँकि स्वाधीनत ज्ञान हैं अत करणानुयोगको 
विश्ुद्ध आध्यात्मिक दृष्टिसे प्रत्यक्ष हैं और चूँकि ये तीनों शान उक्त प्रकारके पदा्ंदर्शनके सद्भाषमें ही 
उत्पन्न होते है अत स्वरूपका कथन करनेवाले द्वव्यानुयोगकी दृष्टिसे भी ये प्रत्यक्ष हो है । तथा स्मृति, 
प्रत्यभिज्ञान, तक॑ और अनुमान ये चारों मतिज्ञान तथा श्रुतज्ञान ये संब सर्वथा परोक्ष हैं अर्थात्‌ यभासम्भव 
इन्द्रिय और मनको सहायतासे उत्पन्न होनेसे कारण चूँकि ये ज्ञान पराधीन हैं अत- करणानुयोगकी विशुद्ध 
आध्यात्मिक दृष्टिसे परोक्ष हें और चूंकि ये ज्ञान उक्त प्रकारके पदार्थदर्शनके बिना ही उत्पन्न हो जाया करते 
हैं अतः स्वरूपका कथन करनेवाले द्रव्यानुयोगकी दृष्ट्सि मी ये परोक्ष ही है । लेकिन अवग्रह, ईहा, अवाद 
और घारणा ये चारो मतिज्ञान क्ंचित्‌ प्रत्यक्ष और कर्थंचित परोक्ष माने गये है अर्थात्‌ भे चारो शान घुंकि 
उक्त प्रकारके चक्षुदर्शन अथवा अचक्षुदर्शन रूप पदार्थ दर्शनके सद्भावमें ही उत्पन्त होते हैं, इसलिए स्वरूपका 
कथन करनेवाले द्रव्यानुयोगकी दृष्टिसे तो ये प्रत्यक्ष हैं और चूँकि ये इन्द्रिय अथवा मनकी सहायतासे ही 
उत्पन्न हुआ करते है अतः करणानुयोगकी विशुद्ध आध्यात्मिक दृष्टिसे ये परोक्ष भी हैं। इस कथनके साथ 
जैनागभके पुवोक्त इस कथनका भी सामज्जस्य बैठ जाता है कि अवधि, मनःपर्यय और केवलज्ञान सर्वथा 
प्रत्यक्ष हैं, स्मृत्ति, प्रत्यभिज्ञान, तक और अनुमान सर्वधा परोक्ष हैं. तथा अवग्रह, ईहा, अवाय और धारणा 
शान क्थंचित्‌ प्रत्यक्ष और कर्यंचित्‌ परोक्ष हैं । 

हंका--कैवलूज्ञान ही ऐसा ज्ञान है जो दर्शनके सदुभागमें हुआ करता है। शेष ज्ञान तो दर्शनके 
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संदभाषमें न होकर दर्शनपूर्ंक हो हुआ करते हैं, इसका अथं यह हैं कि केवलज्ञानको छोडकर दोष शानदर्शन- 
के बाद ही हुआ करते हैं, आगममें भी ऐसा ही बतलाया गया है, इसलिये अबग्रह, ईहा, अथाय और धारणा 
ये चारों मतिश्ञान सथा अवधि और मन 'पर्ययज्ञान ये सब दर्षानके सदभावमें होते हैं--ऐसा कहना गछूत है ? 


उत्तर--केवलशानकी तरह उष्त अवग्रहादि ज्ञान भी दर्शनके सद्भावमें ही हुआ करते है । आगरल- 
में जो इनका दर्शमपुर्वक होना लिसा है उसका आशय हतना ही है कि इन ज्ञानोंके होनेमे दर्शन कारण है । 
जिस प्रकार “सम्यग्दर्शनपूर्वक सम्यग्शान होता है” इस आगमवाक्यमें पृवंशब्दको कारणरूप अर्थका बोधक 
स्वोकार किया गया है उसी प्रकार “दर्शनपृर्वक ज्ञान होता है” इस आगमवाक्यमें भी पूवंशब्दकों कारण 
रूप अर्थका बोधक ही स्वीकार करना उचित है । दूसरी बात यह है कि कार्यकारणभावकी स्वीकृतिके लिए 
कार्योत्यत्तिके समयमें कारणको उपस्थिति रहना आवश्यक है, इसलिए जब दर्शन और ज्ञानमें कार्यका रणभाव 
स्वीकार किया गया है तो दर्शनका ज्ञानोत्पत्तिके समयमें उपस्थित रहना आवश्यक हो जाता हैं । 


शंका--जिस प्रकार किसी भी वस्तुको किसी एक पूर्व पर्यायके बाद दूसरी कोई उत्तर पर्याय हुआ 
करती है या एक नक्षत्रके उदयके बाद दूसरे नक्षत्रका उदय हुआ करता है तो जैसा कार्यकारणभाव पू्॑पर्याय- 
का उत्तरपर्यायके साथ या एक नक्षन्रके उदयका दूसरे नक्षत्रके उठयके साथ पाया जाता है वैसा ही कार्य- 
कारणभाज पूर्व और उत्तर कालमें उत्पन्न होनेवाले दर्शन और ज्ञानमें भो समझ लेना चाहिए, इसलिए दर्शन 
और शक्षानमे कार्यकारणभाव रहते हुए भी दर्षानका ज्ञानोपत्पत्तिके समयमें उपस्थित रहना आवश्यक नही है ? 

उत्तर--पहली बात तो यह है कि दर्शन और ज्ञान ये दोनों एक ही गुणकी पूर्वोत्तरकालर््तों दो 
पर्यायें नहीं हैं अपितु अलग-अलग दो गुणोंकी अलग-अलग पर्याय है, अन्यथा इनके आवारक दर्शनावरण और 
जञानावरण दोनों कर्मोंका आत्मामें पृथक्‌ू-पृथक्‌ अस्तित्व मानना असंगत हो जायगा। दूसरी बात यह हैं कि 
वस्तुकी पूर्नपर्याय उत्तरपर्यायकी उत्पत्तिमें अथवा पूर्य नक्षत्रका उदय उत्तर नक्षत्रके उदयमे कारण नहीं 
होता है। केवल पुव॑ंपर्याय और उत्तरपर्थायमे उत्पत्तिकी अपेक्षा तथा पूर्व नक्षत्र और उत्तर नक्षत्रम उदयको 
अपेक्ष! जो क्रमपना पाया जाता है वह क्रमपना यहाँ पर कार्यकारणभावका व्यवहार करने मात्रमे कारण 
होता है क्योंकि पूर्व नक्षत्रका उदय उत्तर नक्षत्रके उदयमें कारण नहीं होता है, यह बात ता स्पष्ट है ही, 
परन्तु बस्तुकी पूर्वपर्याय उत्तरपर्यायकी उत्पत्तिमें कारण नहीं होती है, यह बात भी उतनी ही स्पष्ट समक्षनी 
खाहिए । इसका आशय यह है कि पृव॑पर्यायके विनाश्के बिना उत्तरपर्यायकी उत्पलि संभव नही है, इसलिए 
पूर्वपर्यायका विनाश ही उत्तर पर्यायकी उत्पत्तिमें कारण होता है, पूर्वपर्याथ नही । यदि कहा जाय कि पूर्व॑- 
पर्यायका विनाह् ही तो उत्त रपर्यायफी उत्पत्ति है इसलिए पूव॑पर्याय्के विनाशको उत्तरपर्यायकी उत्पत्तिमे 
कारण कैसे माना जा सकता है ? इसलिए पूर्वपर्यायको ही उत्तर पर्यायक्री उत्पत्तिम कारण मानना उचित 
है, तो इसका उत्तर यह हैं कि इस तरहसे पू्वपर्यायके विनाशकों ही उत्तरपर्यायकी उतलत्ति स्वीकार कर 
लेनेके बाद पू्व॑पर्यायको अपने विनाशका ही कारण मानना अपने आप अयुक्तिक हो जाता है क्योंकि पूर्व- 
पर्यायका विनाश उसके अपने स्वतंत्र कारणों द्वारा होता है, पूर्वपर्याय उसमें कारण नहीं है, यहो मानना 
उचित है और चूँकि पूर्वरर्यायका विनाद ही उत्तरपर्यायकी उत्पत्ति है। अतः जो पूर्वपर्यायके विनाशका 
कारण है उसीको उतस्तरपर्यायकी उत्पत्तिम कारण माना जा सकता है, पूर्व पर्यायको नहीं । इस कथनसे यह 
बात भी स्मष्ट हो जाती है कि जो छोग पूव॑पर्यायको उत्तरपर्यायकी उत्पत्तिमें उपादान कारण मानते हैं 
उनका यह मानना गलत है क्योंकि उत्तरपर्यायकी तरह पूथ्॑पर्याय भी कार्यभाज है, उत्तर पर्यायकी यह 
उपादान नहीं । इन दोनोंका उपादान वह है जिसकी कि मरे पर्याय हैँ। छेकिस इस तरह इन दोतोंकी 
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उतठ्ात्ति एक साथ इसलिए नहीं हांतो है कि दोनों पर्यायोंकी उसपत्तिमें अलगन्अलग निमित्ततामग्री अपेक्षित 
रहा करती है और यह युक्तति-संगत भी है क्योंकि उत्तरपर्यायकी उत्पत्तिकी जो निमित्तस्रामग्री है वह तो 
पुव॑पर्यायके विनादामें ही निमित्त हो सकती है, उत्पत्तिमें नही । 

इस कथनसे यह बात बिल्कुल स्पष्ट हो जाती है कि उपादात और निमित्त दोनों तरहके कारणोंका 
कार्योत्पत्तिके समयमे सद्भाव रहनेसे ही कार्य उत्पन्न हो सकता है, अन्यथा नहीं, इसलिये जिन ( अवश्रह, 
ईहा, अवाय, धारणा, अवधि, मनःपर्यंय और केवल ) ज्ञानोकी उत्पत्तिमे दर्दांन कारण है उनकी उतपत्तिके 
समयमें अपने-अपने अनुकूल दर्ानका सदभाव रहना ही चाहिए । 


शंका--वर्शन और ज्ञानमें कार्यकारणभाव वास्तविक नहीं है, बात सिर्फ इतनी हे कि छप्मस्थोंके 
दर्शन और ज्ञानकी उत्पत्तिमें जो स्वाभाविक क्रमपना एया जाता है उसकी अपेक्षासे इन दोनोंमें कार्यकारण- 
भावषका व्यवहार मात्र किया जाता है ? 


उत्तर--हम पहले कह आये है कि पदार्थके प्रत्यक्षमें पदार्थंका दर्शन कारण होता है, आगममे भी 
दर्शनकों ज्ञानमे कारण स्वीकार किया गया है । इसके विपरीत भी यदि दर्शनकों ज्ञानमें कारण नहीं माना 
जायगा, तो फिर आत्मामे ज्ञानगुणसे पृथक्‌ दर्शनगुणका अस्तित्व मानना व्यर्थ हो जायगा, ज्ञानगुणकी ही 
पूर्व पर्यायका नाम दर्शन और उत्तरपर्यायका नाम ज्ञान मान लेना पर्याप्त होगा । लेकिन जब आत्तामें झञान- 
गुणसे पृथक्‌ दर्शनगुणका अस्तित्व स्वीकार किया गया है और सर्वशमे भी केवलशानके समसमयमे केवल- 
दर्गनका सदुभाव भी जब कारणरूपसे स्वीकार किया गया है, तो इससे यह बात बिल्कुल स्पष्ट हो जाती है 
कि दर्शन और ज्ञानमें कार्यकारणभाव वास्तांवेक है, उपचारसे नही । 


शंका--''थदि छद्मस्थो ( अल्पज्ञो ) के दर्शन और ज्ञानका एकसाथ सदुभाव मान लिया जाता है, 
तो “छद्मस्थोके एक साथ दो उपयोग नही होते है”” इस आगमवाक्यकी सगति कैसे होगी ? 


उत्तर-- उपयोग, परिणमन, पर्याय, व्यापार या क्रिया ये सब एकार्थथोधक हाज्द है और यह स्वत:- 
सिद्ध नियम है कि एक गणके दो परिणमन एक कालमे नही होते हैं, बस, इसी आधारपर आगममें यह बात 
बतलायी गयी है कि छतफम्मस्थोंके एक साथ दो उपयोग नही होते है । लेकिन यदि दर्शनगुण और ज्ञानयुण 
दोनोंका छश्यस्थोंके एकसाथ व्यापार होना अशक्‍्य हैं तो फिर उनके सम्यग्दशंन, सम्यक्ञान और सम्यक्‌- 
चारित्र अथवा मिध्यादर्शन, मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्र आदि गुणोका भी एक साथ व्यापार मानता 
अयुक्त हो जायगा। 

यहाँपर इतना विशेष समझ लेना चाहिए कि जिस प्रकार सर्वज्षकी तरह छद्म॒स्थोंके नाना गुणोंके 
व्यापारोका एक कालमें सदभाव मानना युक्त है उसी प्रकार छद्नस्थोंकी तरह सर्वज्षके एक गुणके दो ब्यापारों 
का अभाव मानना भी युक्त है। इसलिये स्वश्ञको जो सम्पूर्ण पदार्थोंका युगपत्‌ ज्ञान होता रहता है वह भी 
झानगुणका एक व्यापार रूप ही होता है। अत. उक्त आगमवाक्यकों नियामक न मानकर स्वरूपका प्रतिपादक 
मात्र समझत्ता चाहिए। 


दंका--छप्म स्थोंके इन्द्रिय अथवा मनकी सहायतासे दर्शन होता है और इखिय अथवा मनकी 
सहायतासे ही शान होता है, इसलिए जब इन्द्रिय अथवा मन दहशनमें कारण होते हैं तथ थे ज्ञानमें कारण 
नहीं हो सकते हैं और जब वें ज्ञानम कारण होते हैं तब दर्शानमें कारण नहीं हो सकते हैं, अत. उनके दर्धान 
और ज्ञानका एक साथ सदुभाव मानना अयक्स है ? 
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उत्तर--एक ही बस्तु एक साथ भिन्‍्त-भिन्‍त अनेक कार्योमे निभिस देखी जाती है, अतः इस्त्रिय 
अथवा मनका एक साथ दर्दांत और शासके व्यापारमें निमित्त होना असंभव नहीं है। दूसरी बात यह हैं कि 
जय अवधिदर्शन और अवधिश्ञान दोनों ही इन्द्रिय अथवा मनकी सहायताके बिना ही उत्पन्म होते हैं तो उनके 
एकसाथ उत्पन्त होनेमें कौनसी बाधा रह जाती है। तीसरी बात यह है कि निमिसोंका सदुभाव रहते हुए 
प्रत्येक गुणका प्रति समय कुछ न कुछ परिणमन अर्थात्‌ व्यापार होना ही चाहिए अन्यभा उसका अस्तित्व ही 
समाप्त हो जावगा, इसालेए भी छत्मस्थोंके दर्शांश और ज्ञानके एक साथ उत्पन्न होनेमें कोई विरोध नहीं 
रह जाता है और मुख्य बात तो यह है कि जब दर्शन ज्ञानकी उत्पत्तिमं कारण होता है तथा केवलबर्शन 
के " दोनों सर्वक्षक्लें एक साथ विद्यमान रहते हैँ तो दर्शान और ज्ञान ये दोनों परस्पर विरोधी भो 

शंका--एक तरफ तो निम्मित्तोंका सद्भाव रहते हुए दर्शन और ज्ञान आदि गूणोंका प्रतिसमय कुछ 
न छुछ व्यापार होता हो रहता है, ऐसा मान लिया गया है और दूसरी तरफ यह भी कहा गया है कि स्मृति, 
प्रत्यभिशान, तक, अनुमान और श्रुतश्ञान पदायंदर्शनके बिना ही उत्पन्म हो जाया करते है. अर्थात्‌ जिस 
कालमें शानगुणका' स्मृत्यादिख्प व्यापार होता है उस कालमें दर्शनगुण व्यापारशुन्य हो रहता है, तो इन 
दोनों परस्परविरोधी कथनोंको संगरति कैसे होगी ? 

उत्तर--स्मृति आदि ज्ञान पदांदर्शनके बिना ही हो जाया करते हैं, यह तो ठोक है, परन्तु वहाँ 
दर्शांन गुण व्यापारधुन्य ही बना रहता है अथवा उन स्मृत्यादि ज्ञानोंमें दर्शनगुणके ब्यापारका कोई उपयोग 
ही नहीं है, ऐसी बात नहीं समझती बाहिए। के ३७४ 

लात्पयं यह है कि स्मृतिशानमें धारणा शानको कारण माना गया है । परन्तु हमे घारणाजान रहते हुए 
भी पदार्थका सबंदा स्मरण क्‍यों नहीं होता रहता है? इसका उत्तर यह है कि घारणा जिस कालमें 
उदबुद्धताका रूप धारण कर लेती है उस कालमें ही स्मृति होती है, अन्यकालमे नहीं, और धारणाज्ञानकी 
बह उद्बुद्धता नियत आस्मप्रदेशोंका उस घारण शानरूप परिणमनकों छोड़कर कुछ भी नहीं है, जिसे पहले 
दर्शनोपयोग कह आये हैं। इस कथनसे यह सिद्ध होता हैं कि स्मृति आदि ज्ञान भी दर्शनोपयोग भर्थात्‌ 
दर्ानगुणके व्यापा रके अमावमें उत्पन्त नहीं हो सकते हैं अर्थात्‌ जिस प्रकार अवग्रह, ईहा, भवाय और धारणा 
थे चारों मतिज्ञान तथा अवधिशान, मन'परयंमज्ञान और केवलशान ये सब दर्शनिेगुणका व्यापार रहते हुए 
ही उतपन्‍न होते हैं उसी प्रकार स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तक॑ और अनुमान ये चारों मतिज्ञान तथा श्रुतज्ञान ये 
सब भी दर्दांनगुणका व्यापार रहते हुए ही उत्पन्न होते है। लेकिन अवग्रह्मदि ज्ञानोंमें आत्माके दर्शनगुणका 
अर्थाकाररूप व्यापार कारण होनेकी वजहसे जहाँ उन्हें प्रत्यक्ष मान लिया गया है । वहाँ स्मृति आदि क्षानोंमें 
आत्माके दर्शनगुणका अ्थंका अभाव रहते हुए धारणा आदि श्ञानका रूप व्यापार कारण होमेकी वजहसे उन्हें 
परोक्ष श्राता गया है। स्मृतिको घारणाशानपूर्यक, प्रत्यभिशानकों स्मृति और प्रत्यक्षज्ञामपूर्वक, तककों प्रत्य- 
सिक्षानपूर्वक, अनुमानकों तकंश्ञानपुृर्ंक और आसझ्ञानको शब्दअवण या अंगुल्यादिदर्शान तथा इनमें संकेत 
प्रहण रूप मतिज्ञानपुर्वक माननेका अभिप्राय यहो है कि जिस कालमें आत्माके दर्शनगुणका उस-उस ज्ञानकूप 
व्यापार होता है उस कालमें वे-बे ज्ञान उत्पन्न हो जाया करते हैं । 


दंका--हाज्ञास अवग्रहशानप्‌र्वक होता है, अवायज्ञान ईहाज्ञानपुर्वंक होंता हैँ, घारणाज्ञान अवग्रह 
या अवायपूर्वक होता है और मनःपर्यंयज्ञान मानसिक ईहाज्ञानपूर्वक हुआ करता है, इस श्रकार शानपूर्वक 
होनेकी वजहुते इन श्ानोंको मी परोक्षशान मानना उचित है ? 
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उत्तर---हैँह्ा आदि शान अवग्रहादि ज्ञानपूर्क होते हैं, इसका आधाय इतना ही है कि हा आदि 
ज्ञान अवश्वह जादि ज्ञानोंके उत्पन्न होनेके बाद हुआ करते है । परन्तु जिस कालमे ईहा आदि शान उत्पन्न होते 


हैं उस काछमें आत्माके दर्शानगुणका अर्थाकाररूप ब्यापार ही इनमें कारण होता है, अत: इस सबको प्रत्यक्ष 
शामोंकी कोटिसें प्रहण किया गया है । 


हंका--जब कि प्रत्येक जीवमें दर्शन और ज्ञानगुणका कुछ-म-कुछ मिकास सबंदा पागा जाता है तो 
क्या विग्नहगतिमें भी अल्पश जीवोंके किसी-न-किसी रूपमें पदार्थोका दर्शन और ज्ञान स्वीकार करना चाहिए 
या नहीं ? 

उत्तर--विग्रहगत्तिमें अल्पज्ञ जीवोके इन्द्रियादि निमित्तोंका अभाव होमेके कारण दर्शन और ज्ञान 
दोनों गु्णोंका कुछ भी व्यापार मही होता हैं, उस समय ये केवल अपने विकसित खुूपमें ही अवस्थित 
रहते है । 

शंका--जिस प्रकार अल्पज्ञ जीवोंके विग्नहगतिमें देखने और जामने रूप योग्यताओंका सदभाव रहते 
हुए भी पवार्थोका देखना और जानना नही होता है उसी प्रकार उनके (अल्पश्ञ जोबोंके) देखनेरूप ब्यापारके 
समय जानमेरूप योग्यताका और जानतेरूप व्यपारके समय देखनेरूप योग्यताका व्यापाररहित (लब्धिरूप- 
से) सदभाव मानतेमे क्‍या अपत्ति है ? 


उत्तर--बिग्रहगतिमे इन्द्रियादि निमिश्तोंका अभाव पाया जानेके कारण ही अल्पन्न जीवोंमें देखने 
और जाननेकी योग्यतारें लब्धिरूपसे विद्यमान रहती है । लेकिन चूँकि पर्याप्त अवस्थामें इन्द्रियादि मिमित्तोंका 
सद्भाव अल्पज्ञ जीबोके पाया जाता है। अत. उपादान और निम्मित्त दोलों कारणोंके सदुभावमे दोनों गोस्यताओं- 
के ब्यापारका अर्थात्‌ दर्शनोपयोग और शानोपयोगका एक ही साथ सदूभाव मानना अनिवायं हो जाता है। 





जैनदर्शनमें नयवाद 


इसमें संदेह नहीं कि विश्वके प्रायीनतम सभी दर्शनकारोंमें जैंलदर्शनकार विलक्षण प्रतिमाके धनी रहे 
हैं। यही कारण है कि जैनदर्शनकारोंनें अन्य सभी दर्शनवारोकों अटपटे रूगनेवाले अमेकान्तवाद, स्याद्वादो, 
मयवाद और सप्तभंगीकादकों अपने अनुभवके आधारपर वस्तुव्यवस्थाकी सिद्धिके लिये जैमदर्शनमे स्थान दिया 
है | जैनवर्शनका आलोडन करनेसे यह बात सहज ही जानी जा सकती है कि जबतक उब्त बादोंकोी स्वीकार 
नहीं कर लिया जाता तबतक वस्तुव्यवस्था या तो अधूरी रहेगी या फिर गलत होगी । 
प्रकूत लेखमे हम नयवादका विवेचन करना चाहने हैं। लेकिन नयोंका आधार जैन आगममे' घृंकि 
प्रमाणकों ही बतलाया गया है, अत यहाँपर सर्वप्रथम प्रमाणका ही संक्षेपमे दिग्दशन कराया जा रहा है । 
प्रमाण-निर्णय 
लौकिक तथा वाशंनिक जगतूमें वस्तुतत््वको समझनेके लिये प्रमाणको स्थान प्राप्त है। जैनदरांनमें 
प्रमाणशब्दका जो अ्युत्पत्य्थ किया गया है उससे बस्तुतत्वकी व्यवस्थाम प्रमाणके महत्वको सहज ही जाना 
जा सकता है। गथा-- 
'प्रकर्षण संशयादिव्यवच्छेदेन मीयते परिच्छियते वस्तुतत्त्वं येन तत्ममाणम्‌ ।' 
“--परीक्षामुखटीका १-१ 
भर्थात्‌ जिसके द्वारा वस्तुतत्वका सशय, विपयेय और अनध्यवसायंका निराकरण होकर निर्णय होता 
है वह प्रमाण है । 
चूँकि उल्लिखितरूपमे वस्तुतत्वका निर्णय ज्ञानके द्वारा हो समव है । अत जैनदर्शनमे मुख्यस्पसे शञान- 
को ही प्रमाण स्वीकार किया गया है। यथा-- 
स्वापूर्वाथ॑व्यवसायात्मक ज्ञान प्रमाणम्‌ । --परीक्षामुख ९-१ 
अर्थात्‌ू--अपना और अपनेसे भिन्न पू्वर्मे अनिर्णीत पदार्थंका निर्णयात्मक ज्ञान प्रमाण हैं । 
परीक्षामुखसू श्र ग्रन्थ १-२ में ही आगे बतलाया है-- 
“हिताहितप्राप्तिपरिहा रसमर्थ हि प्रमाण ततो शानमेव तत्‌ ।”” 
अर्थात्‌ चंंकि प्रमाण हितकी प्राप्ति और अहितका परिहार करनेमे समय होता हैँ, भत ज्ञान ही 
प्रमाण कहलाने योग्य है । 
इसका फलितार्थ यह है कि ज्ञान ही एक ऐसी वस्तु है जो हितको ष्टाप्ति और अहितका परिहार कर 
सकती है, अतः उपर्युक्त कथनके आधारपर जैनद्ानमे शानकों ही प्रमाण माना गया है । 


ज्ञान अप्रमाण भी होता है 
ऊपर हितकी प्राप्ति और अहितका परिहार करनेसे ज्ञानकों ही समर्थ बतलाया गया है। कैकित यह 
बात निविवाद हुँ कि सभी ज्ञान हितकी प्राप्ति और अहितका परिहार करनेकी सामण्यं नहीं रखते हैं। अतः 


१. स्थाद्ादका ही अपर नाम अपेक्षावाद है। इसका उपयोग सीमित दायरेमें अर्वाचीन एवं पाक्यात्य दर्शाम- 
कारोंने भी किया है । 

२. “नवपश्रूपणप्रभवयोनित्वात्‌ ।! ---सर्वायंसिद्धि १-६। 

३. 'संदाय उभयकोटिसंस्पर्क्षी स्थाणुर्वा पुरुषो वेति परामर्श: । विपयंय पुनरतस्मिस्तदिति विकल्प: । विश्येषा- 
सवधारणमनध्यवसाय. । ---प्रमेमरत्नमाका ६-२ । 


न '४ | वर्दाल और स्थाय २१ 


जिस ज्ञातोंमें उक्त सामंथ्यं मही पायी जाती है उन ज्ञानोंकी अप्रमाण ज्ञान जानना चाहिये । जैनदधांनमें अन्र- 
प्रमाणका माणाभासमामसे उल्लेख करते हुए उसके जो भेद गिनाये गये है उनमें शानविशेषोका भी समावेज्ष 
किया गया है । यकधा-- 
अस्वसंविदितगृहीतार्थदर्शनसंशयादय' प्रमाणाभासा: ।” --परीक्षामुख ६-२ 

अर्थात्‌ जो अपना सवेदन करनेमे असमर्थ हो था जो गृहीत अथंको ग्रहण करनेवाछा हो या जो 
निराकार दर्शानकप हो और या जो संध्ाय, विपयंय अथवा अनध्यवसाय स्वरूप हो बे सभी अपने-अपने ढंगसे 
प्रमाणाभास हैं । 
ज्ञानके भेद और उनका प्रमाण तथा अप्रमाणरूपमे विभाजन 


तत्त्वाथंसूत्रमे शानके पाँच भेद गिनाये गये हँ--मतिज्ञान, श्रुतलज्ञान, अवधिज्ञान, मन'पर्ययशान और 
केवलज्ञान' । तथा इन पाँचों ज्ञानोकों प्रमाण कहा गया है और आदिके मतिज्ञान, श्रुतश्ञान और अवधिज्ञान 
इन तीन ज्ञानोंको प्रमाणके साथ-साथ अप्रमाण? भी बतलाया गया है। इस प्रकार पाँच प्रमाणरू्प और 
तीन अप्रभाण छूप कुछ मिलाकर ज्ञानके आठ भेद कर दिये गये हूँ * । 


ज्ञानोंकी प्रमाणता और अप्रमाणताका कारण 


स्वामी समन्तभद्वने रत्तक रण्डकश्रावकाचारमें मोहकमंका अभाव होनेपर उत्पन्न होनेवाले सम्थर्दर्शनकों 
जानकी प्रमाणताका कारण बतलाया हैं” और आचार्य पूज्यपादने' “मतिश्रुतावधयो विपर्ययद्च” (१-३१) 
सूत्रकी व्याब्या करते हुए शानकी अप्रमाणताका कारण मोहकमं के उदयमे उत्पन्न होनेवाले मिथ्यादर्शनकों 
बतलाया है। इस तरह ऐसा समझना चाहिये कि मोहकर्मके उदयका अभाव होनेपर उत्पन्न सम्यग्दर्शनकी 
स्थितिम जीवको जो पदार्थशञान होता है वह प्रमाणशान कहलाता है और मोहकमंके उदयमे उत्पन्न भिध्या- 
दर्शन की स्थितिमे जीवको जो पदार्थज्ञान होता है वह अप्रमाण ज्ञान कहलाता है । 


इस विषयमें हम इतना और स्पष्ट कर देना भाहते हैं कि जैनदर्शनकी मान्यताके अनुसार उपर्युक्त 
पाँच सामान्य शानोमेंसे मन पर्ययज्ञान और केवलज्ञान दोनों मोहकमंके उदयका अभाव होनेपर उत्पन्न सम्यग्द- 
शंनकी स्थितिमे ही हुआ करते है । इतना ही नही, मन:पर्ययज्ञान तो सम्यग्द्शनके साथ-साथ जीवमे सकल- 
चारित्रकी उत्पत्ति हो जानेपर तथा केवल॒ज्ञान सकरूसंयमसे भी भागे यथारुयातचारित्रकी उत्पत्ति हो जानेपर 
ही हुआ करता हैं। इसलिये मन.पर्यंय और केवल ये दोनो ज्ञान सतत प्रमाणरूप ही रहा फरते हैं। परन्तु 
मतिज्ञान, श्रुतज्ञान और अवधिज्ञान जीवमे चूंकि मोहकमके उदयका अभाव होनेपर उत्पन्न प्म्यग्दर्शनकी स्थिति 
में भी होते है व मोहकमंके उदयमें उत्पन्न मिथ्यादर्शनकी स्थितिमे भी होते है। अत ये तीनों ज्ञान सम्यरद- 
धांनकी स्थितिमें होनेके आधारपर तो प्रमाणरूप व भिध्यादर्णनकी स्थितिगे होनेके आधारपर अप्रमाणरूप इस 
तरह दोनो प्रकारके हुआ करते है । इससे यह बात भी फलित होती है कि ज्ञान साभान्यके ऊपर बतलाये गये 


१. मतिश्ुतावधिमन पर्ययकेवलानि ज्ञानम्‌ । -तत्वा० १०९ । 
२, वही, १-९० । 

३. बही, १-३६ । 

४... द्रव्यसंग्रह गा० ५। 
५ 

६ 





“मोहतिमरापहरणे दशनलाभादवाप्तसंज्ञान: ।”” -पद्य ४७ का पूर्वार्ध ! 
- कूल: पुनरेलेचा विपयेय. ? मिध्यावशंनेन सहैका्थंसमवायात्‌ । 


२९ : सखतयतोधरकपुत्र पं० अंशोगर व्याकर णात्रा अभिनन्तत-प्रस्य 


पाँच भेद ही सम्यग्दर्शन और मिध्याददानक्री अपेक्षासे मत: प्रमाणरूप और अभ्रमाणरूप होकर ज्ञानकी आठ 
सेदरुूपताको प्राप्त हो जाते है । 

जिस ज्ञानमें मोहकी प्रेरणा कार्यकर रही हो या जो ज्ञान भोहके आधारपर उत्पन्त राग तथा हेषकी 
संपूर्तिके छिये हो उसे तो मिथ्यादर्शन (अविदेक) की स्थितिमें होनेवाला अप्रमाण ज्ञान जानना चाहिये और 
जिस झ्ञानमें मोह फी प्रेरणा कार्य ने कर रही हो या जो कान मोहके आधारणर उतपस्न राम तथा हेषकी 
संपूर्तिके लिये न हो उसे सम्यग्दशेन (विवेक) की स्थितिमें उत्पन्न हुआ प्रमाण ज्ञान जानना चाहिये । 


महाँपर अभिलूषित आवश्यक अथवा अनावध््यक फत्वदार्थोंकी प्राप्तिमि और अनभिलषित परपदाधोंके 
वियोगमें हुं करना राग है तथा अनभिलबित परपदा्थोंकी प्राप्सिमें और अभिल्‍कूषित आवद्यक अथवा अना- 
वदयक परपदार्थोके विधोगमें विषाद करना द्वं ष है एवं परपदा्भोमे अहंबुद्धि या ममबुद्धि करना मोह है । इसी 
प्रकार परपदा्थोर्में इष्टबुद्धि या अनिष्टबुद्धि करना मोह है ब इस तरह इृध्टरूपसे स्वीकृत परपदार्थके प्रति 
आह्ृष्ट होकर उसमें प्रीति करने लग जाना राग है तथा अभिष्टरुपसे स्वीकृत परपदाध्थके प्रति घृणा व स्लानि- 
रूप अप्रीति करने लग जानता हू घ है--ऐसा जानना" खाहिये । 

जैनागममे बतलाया है कि झानके उल्लिखित पाँच भेद्ोंमेसे अन्तके अवधि, समन्‌.पर्यय और केषल थे 
लोन भेद तो जीवमे पररूप साधनोकी सहायताके बिना केदक आत्मनिभरताक आधारपर ही उत्पन्न होते हैं , 
लेकिन मतिज्ञान और श्रुतज्ञानकी उत्पत्तिमें आत्मबलकों श्रलावश्यकता होनेपर भी दोनोंमेसे मतिज्ञान तो पररूप 
स्पर्शन, रसना, नासिका, नेत्र और कर्ण इन पाँच इन्द्रियों तथा मन हुृदय)की यथावद्यक सहायतासे ' उत्पन्न 
होता है व श्रुतज्ञान पररूप सन (मस्तिष्क)की  सहायतासे उत्पन्न होता है । 

इतना बतलानेमे हमारा प्रयोजन यह है कि जब सतिज्ञानका उल्लिखित पाँच इन्द्रियों और मनकी 
सहायतासे व श्रुतश्ञानका सनकी सहायतासे उत्पन्न होनेका नियम है और धूंकि पाँचो इन्द्रियो व मनका सदोष 
अथवा निर्दोष होना भी सम्भव हैं तो इसके आधारपर जैनदर्शनकी यह भी मान्यता है कि जिस जीवकी 
इन्द्रियाँ व मन सदोष हालतमे हो उस जीवमे उनकी सहायतासे उत्पन्न हुआ मतिशान तथा जिस जीवका मन 
सदोष हालतमें हो उस जीवमे उसको सहायतासे उत्पम्त हुआ श्रुतज्ञान दोनों ही अप्रमाणरूप होते हैं । इसी 
प्रकार जिस जीवको इन्द्रियाँ क मन निर्दोष हालतमें हों उस जीबमें उनकी सहायतासे उत्पन्न हुआ मतिशान 
तथा जिस जीवका मन निर्दोष हालतमें हो उस जीबमें उसकी सहायतासे उत्पन्न हुआ श्रुतज्ञान दोनों ही 
प्रमाणरूप होते हैं । 

कानोंमे बहरापन आा जाना, आँखोंपर पीलिया रोगका प्रभाव हो जाना या मोतियाविन्दु आदिके 
कारण दृष्टिका कमजोर हो जाना, ताकमें भी श्रदो-जुकामका हो जाना आदि यथायोग्य निमित्तोंसे इस्द्रियाँ 
सदोष हो जाती हैं व जीवमें क्रोधादिकषाय उत्पन्न होनेपर सन सदोष हो जाया करता है। इसी शरह मण 
आदि मादक पदाथोंका सेवत आदि कारणोंसे भो मन सदोष हो जाया करता है । 


९. यः प्रीतिरूपो राग:””'”योध्पीतिक्तपो द्वंब.'''''''यस्तस्वाप्रतिपलिख्पो मोह: ।” --समयसारटीका, 
अमृतचन्द्र, भा० ५००५५ । 

२. सर्वायंस्िद्धि मे प्रत्यक्षमन्यत्‌ ।” -१-१२ सूत्रकी व्याख्या । 

है. तदिन्दियानिच्चियनिमित्तम्‌ ।! -तस्त्याथंसूत्र १-१४ । 

४. श्रुतमतिच्दियस्य ।' -यही, २-११ । 


४ | भर्याण और भ्यक्त : २१े 


इस तरह उल्लिखित कथनका सार मह है कि सम्गग्दधंलके सदभावमें ही उत्पस्त होनेका नियम 
होनेसे मन:पर्ययज्ञान और केवलशान तो सतत प्रमाणरुप ही हुआ करते हैं। अंवधिजशञान यदि सम्यग्दर्भनके 
सदुभावमें उत्पन्त हुआ हो तो प्रमाणरूप होता है और यदि मिध्वादरगंनके सद्भावमें उत्पन्न हुआ हो तो 
अप्रमाणकप होता है । मतिशान और श्रुतज्ञात दोनों सम्यस्द्न और मिध्यादर्शनके सद्भावमें उत्पन्न होनेक 
कारंग क्रमदा' प्रमांणरूप और अप्रमाणरूप हुआ करते हैं तथा निदोंध और सदोष इन्द्रिय अथवा मनकी 
सहायतासे उत्पन्न होनेके कारण भी वे क्रमश' प्रमाणरूप और अप्रभाणरूप हुआ करते हैं । 


बचन भी प्रश/णरूप और अप्रमाणरूप होता है : 


जिस प्रकार उल्लिखित प्रकारसे ज्ञान प्रभाण और अप्रमाणरूप होता है उसी प्रकार वचन भी प्रभाण 
और अप्रमाणरूप होता है। वचनकी प्रमाणता और अपन्रमाणताका आधार यह है कि वह (वचन) प्रमाणरूप 
और अप्रमाणरूप श्रुतज्ञानकी उत्पत्तिमें कारण” होता है। अर्थात्‌ अक्ताके बचतकों सुनकर श्रोताकों व झेखक- 
के वचनको पढ़कर पाठकको जो पदार्थज्ञान होता है यह श्रुतज्ञान कहुझाता है। गह भ्रुतज्ञान यदि प्रमाणरूप 
होता है तो इसके निर्मित्तमुत वचनकों भी प्रभाणरूप माना जाता है और वह (श्रतज्ञान) यदि अप्रमाणरूप 
होता है तो उसके निम्मित्तमत वधनकों भी अप्रमाणरूप माना जाता है । 


वचनकी प्रमाणता और अप्रमाणताका एक अन्य आधार उस (वजन) की उत्पत्तिमें निमित्तमृत पुरुषकी 
प्रमाणता और अप्रमाणता भी होती है । अर्थात्‌ वचनकी उत्पत्ति वक्ताक बोलनेरूप या लेखक लिखतेरुप 
व्यापारसे होती है इसलिये वक्ता या लेखक यदि प्रामाणिक थ्यक्तित होता है तो उसके द्वारा क्रमणाः: बोला गया 
या लिखा गया वचन भी प्रमाणरूप माना जाता है और बकता या लेखक यदि अप्रामाणिक व्यक्त होता है तो 
उसके द्वारा क्रमशः बोला गया या लिखा गया वचन भी अप्रमाणरूप माना जाता है। यही कारण है कि 
वचनकी' प्रमाणताकों सिद्ध करनेके लिए स्वामी समन्तभद्वने र्नकरण्डकश्रावकाचारसे वचनके साथ “आप्तोपज्ञ”* 
विदेषण लगाया है । आप्तका अथे प्रामाणिक म्यक्तित होता है--यह बात स्वामी समन्तभद्रके रत्नकरण्डकर्मे 
पाये जानेबाले आश्के लक्षणसे ही प्रकट होती है । यथा--- 
आप्तेनोच्छिशन्नदोषेण सर्वश नागमेषिना । 
भवितव्यं नियोगेन नान्यथा ह्याप्तता भवेत्‌ ॥५॥ 
नर्थात्‌ जिसके अन्दरसे सबब प्रकारके दोष निकल गये हों, साथ ही जो स्वज्ष और आगमका स्वामी हो 
वही आप्स कहला सकता है। इन बातोंके अभावमें आप्तता सम्भव नहीं है । 
स्वामी समन्तभद्र द्वारा बतलाया गया आप्तका उपर्युक्त लक्षण आप्तसामान्यका न होकर आप्त- 
विधशेषका अर्थात्‌ स्वत्कृष्ट आप्तका ही लक्षण है। इससे यह बात फलित होती है कि ऐसे पुरुष भी आप्त 
कहें आने योग्य हैं जो अल्पश होकर भी कम-से-कम पूर्वोक्त प्रकारके राग, द्वेष और मोहको नष्ट करके 
सम्यर्दृष्टि धन गये हों । यही कारण है कि आचाय अनन्तवीयेने आप्तका रक्षण निम्न प्रकार किया है-- 
“यो यत्रावश्चषक: स तत्राप्त । --अ्रमेवरत्नमा० ३-९९ । 


१. आप्तवच्नतादिनिबन्धसम्थज्ञानमागमः ।/ -परीक्षामुख्व २-९९ सूत्रमें प्रमाणरूप श्रुतज्ञानकी उत्पत्तिमें 
आप्तवचनको व राग पमोहाक्रान्तपुरुषवचनाज्जातमागमाभासम्‌ ।/-परीक्षामुख ६-५१ सूत्रमें अप्रमाणरूप 
प्रतशानकी उतत्तिमें अमाप्तवचनकों कारण माना गया है । 

२. आप्तोपशमनुल्लइ्ध्यमवृष्टेष्टविरोधकम्‌ । 
तस्वोपदेदाकुत्सान क्ास्त्र कापथघटूनम्‌ ॥९॥ 
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अर्थात्‌ जो जिस विषयमें अवकलक है यानी धोला-घडी नहीं करता है वह उस विषयमे आप्त 
कहरूता है । 

इस तरह जैनवर्शंनमें ऐसी ग्रन्थ-रखनाओंकों भी प्रमाण माना जाता है जो विद्वान महपियों हारा 
अल्पक्ष रहते हुए भी परकल्याणभावनासे निरीहबृसिपूर्थक की गयी हैं तथा लोकव्यवहारमे उक्त राग-द्वेष और 
मोहसे अनाकानत साधारण अल्पज्ञानीजनोंमे स्वीकृत आप्तता भी अपना कम महत्त्व नही रखती है। अर्थात्‌ 
जनहितकारी उपदेशदाता या ग्रन्थकर्ता मह॒षिजन ब प्रद्ास्त लोकव्यवहारमे प्रवत्त साधारण लौकिकजन अल्पक्ञ 
रहते हुए भी अपने-अपने दायरेमें आप्त अर्थात्‌ प्रामाणिक भाने जाते है । 

रत्नकरण्डकश्रावकाघार और प्रमेयरत्नमालामे आप्तके जो लक्षण बतछाये गये है उनसे ठीक विपरीत 
लक्षण अनाप्त पुरुषका जानना चाहिये। हसोलिये आचाय॑ माणिक्यनन्दिने आगामाभास (अग्रमाणरूप श्रुतशान) 
का रक्षण बतलाते हुए 'रागढ षमोहाक्रान्तपुरुषवचनाज्जातमागमाभासम्‌ ।' ( प० मु० ६-१५ ) में अप्रमाण रूप 
श्रुतज्ञानकी उत्पत्तिमें निभित्तभुत पुरुषके साथ रागद्वेषभोहाक्रान्त' विधेषण लगाया है । 

इस तरह उपर्यक्त लक्षण वाले आप्तपुरुष द्वारा कहें गये था लिखे गये व्चननकों प्रमाणरूप और इससे 
विपरीत उपर्युक्त रक्षणवाले अनाध्तपुरुष द्वारा कहे गये या लिखे गये व्ननको अप्रमाणरूप जानना चाहिए । 

इस कथनका अभिप्राय यह है कि या तो प्रमाणर्ष और अप्रमाणरूप श्रुतज्ञानकी उत्पत्तिमे कारण 
होवेके आधारपर कारणमें कार्यध्रमंका आरोप करनेरूप उपचारसे या फिर वचनकी उत्पत्तिमे निर्भित्तभृत आप्त- 
पुरुष और अनाप्तपुरुषका कार्य होनेके आधारपर कार्यमें कारणघर्मका आरोप करनेरूप उपचारसे वचनको 
यथायोग्य प्रमाण अथवा अप्रमाणछ्यष मानना चाहिये । 
जैनागममेंं वचनको परार्थश्रुत भी कहा गया है 


जैनागममें" प्रमाणके दो भेद स्वीकार किये गये है--एक तो स्वार्थ्रभाण और दूसरा पराथ्थप्रमाण । 
साथ ही यह भी स्वीकार किया गया है कि जितना ज्ञानख्प प्रमाण है वह सब स्वार्थप्रमाण कहलाता है और 
जितना वचनरूप प्रमाण है वह सब पराथंप्रमाण कहलाता है। इस तरह मति, अवधि, मन पर्येय और केवल- 
रूप जो चार प्रमाण है वे अपनी ज्ञानख्यताके कारण स्वा्थंप्रमाण ही है । छेकिन श्रूतप्रमाण चक्ति शानात्मक 
और वचनात्मक दोनों ही प्रकारका होता है, अत' जितना ज्ञानात्मक श्रतप्रमाण है बह तो स्वार्थप्रमाण और 
जितना वचमात्मक श्रुत प्रमाण है वह पराथ्थप्रमाण है । 


जशञानको स्वार्थ प्रमाण कहनेका अध्मिप्राय यह है कि उस ( ज्ञान ) का पदार्थके विषयमे अज्ञाननिवृत्तिकप 
फल उस ( ज्ञान ) के आश्रयभूत 'स्व' अर्थात्‌ ज्ञाताकों प्राप्त होता है तथा वचनको पराथंप्रमाण कहनेका 
अभिप्राय यह है कि उसका ( वचनका ) पदार्थके विषयमे अज्ञाननिवृत्तिड्प फछ उस ( वचन ) की उलत्तिमे 
निमिसभूत वक्‍ता या लेखकसे भिन्‍न 'पर” अर्थात्‌ श्रोता या पाठकको प्राप्त होता हैं । 


जिस प्रकार प्रमाण स्थार्थ और पराध॑के भेदसे दो प्रकारका है उसी प्रकार अप्रमाण भी स्वार्थ और 
पराथंके भेदसे दो प्रकारका समझ लेना चाहिये । इनमेंसे स्वार्थ अप्रमाणकों उसकी अपनी ज्ञानखू्पताके कारण 
सिथ्या भतिज्ञान, मिथ्या श्रुतज्ञान और भिथ्या अवधिज्ञान रूपसे तीन प्रकारका तथा पराथ अप्रमाणकी उसको 
अपनी वचनझूपताके कारण अनाप्तवचनके रूपमें एक प्रकारका जानना चाहिये । चूंकि मन पर्ययः और केबल 


१. प्रमाण द्विविध॑ स्वार्य पराथं च। तत्र स्वार्थ प्रमाणं श्रुतवज्यंम्‌ । श्रुतं पुन स्वार्थ भवति पराथं क्ञ । 
ज्ञानात्मक स्वार्थ वचनात्मक पराथंमिति ।'--सर्वाथत्रिद्धि १-६ । 
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ये धोनों ज्ञान सर्वद्षा सम्यक्‌ हो हुआ करते है, कमो मिथ्यारूप नहीं होते । अतः इन दोनोंकों अप्रमाणताकी 
कोटिसे बाहर रखा गया है । 
प्रमाण और अप्रमाणरूप सभो ज्ञानोंमें पदार्थग्रहुणकी व्यवस्था 

प्रमाण और अप्रमाणर्पष मतिज्ञान व अवधिज्ञान एवं प्रमाणरूप मनःपर्ययज्ञान उस-ठस ज्ञानावरण- 
कर्मके क्षयोपणामसे उत्पन्त होनेके कारण अपने विषयभुत पदार्थंकों एकदेदारूपमें अखण्ड भावसे ग्रहण करते हैं, 
प्रभाग रूप केवलज्ञान समस्त ज्ञानावरणकर्मके क्षयसे उत्पन्न होनेके कारण अपने विषयभूत पदार्थकों युगपत 
शर्वदेशरूपमें अकण्ड भावसे ग्रहण करता है । लेकिन प्रमाण और अप्रमांण दोनों ही तरहका श्रुतज्ञान श्रुतशाना- 
बरणकर्मके क्षयोपशमसे उत्पन्न होने व उत्पत्तिम साश वचनका अवलम्बन आवश्यक रहतेके कारण अपने 
विषयभूत पदार्थंके एक-एक अंशको पृथक-पृथक्‌ कारूमे क्रमशः प्रहण करता हुआ पदार्थंकों सलण्डभावसे ही 
ग्रहण किया करता है । 

इस कथनका तात्पर्य यह हैं कि यथायोग्य प्रमाण अथवा अप्रमाणरूप मतिज्ञान, अवधिज्ञान और मनः- 
पयेथ ज्ञानमें अंशमुखेन अखण्ड भावसे पदार्थ गृहीत होता है, प्रमाणरूप केवलजञानमें सर्वात्मना युगपत्‌ अखण्ड 
भावसे पदार्थ गृहीत होता है । परन्तु प्रमाण और अप्रमाणरूप श्रृतज्ञानमें पदार्थके एक-एक अंधाका क्रमशः ग्रहण 
होता हुआ पशथर्थके संपूर्ण अंशोंका प्रहण सलण्डभावसे होता है क्योंकि प्रमाणरूप श्रुतज्ञानकी उत्पत्ति तो 
सांश और क्रमवर्ती प्रमाणरूप आप्तवचनसे तथा अप्रमाणरूप श्रुतज्ञानकी उत्पक्ति सांछ और क्रमवर्ती अप्रमाण- 
रूप अनाप्तवचनसे हुआ करती है। आगे वचनकी साशताके विषयमें विचार किया जाता है। 


वचन सांग होता है 


अक्षर, शब्द, पद, वाक्य और महावाक्यके भेदसे वचन पाँच प्रकारका होता है। वचनके इन पांचों 
प्रकारोमेंसे शब्दके अंगभुत निर्थंक अकारादिवर्ण अक्षर कहलाते है, अर्थवान्‌ अकारादि अक्षर और दो आदि 
निरथंक अक्षरोका अथंवान्‌ समुदाय 'शन्द' कहलाता है, आर्थवान्‌ श्ब्दरूप प्रकृतिका संस्कृत भाषामें 'सुप्‌' 
अथवा तिटद* प्रत्ययके साथ सयोग होनेपर पदका' निर्माण होता है तथा परस्पर सापेक्ष दो आदि पदोंके 
निरपेक्ष समूहसे 'बाक्य का एवं परस्परसापेक्ष दो आदि वाक्योंके निरपेक्ष समूहसे महावाक्य का निर्माण 
होता है । यद्यपि दो आदि महावाक्योंका भी निरपेक्ष समुह हुआ करता है परन्तु महावाक्योंके ऐसे समूहको 
भी 'महावाक्य' शब्दसे ही व्यवहृत किया जाता है । 
१. सुपृतिडन्तं पदम्‌---अष्टाध्यायी, पाणषिलि, १-४-१४ । 
२. 'पदाना परस्परसापेक्षाणा निरपेक्ष समुदायों वाक्यम्‌ । -अष्टणतो, अकलझूु, अष्टसहली पृ० २८५ | 
३. “वाक्योच्चयों महावाक्यम्‌ ।--साहित्यदपंण, परिच्छेद २, इछोक १ | 
इस इलोकके 'वाक्योज्वय'' पदका विश्लेषण इसीकी टीकामे “योग्यताकाक्षासत्तियुकत:' किया गया 
है । इस तरह भहावाक्यका इस प्रकार रक्षण होता है-- 
परस्परसापेक्षाणा वाक्‍्यानां निरपेक्ष समुदायों महावाक्‍्यम्‌ । 
इस लक्षणके आधारपर ही गोम्मटसार जीवकाण्डके श्रुतज्ञानप्रकरणमें गिनाये गये श्रुतके भेदोंमेसे 
आविके अक्षर, पद और संधात (वाक्य ) से आगे जितने श्रेद हैं वे सब महावाक्यके ही भेद 
समझना चाहिए । 
नोट-इस टिप्पणोमें 'संघात' दन्दका अथ वाक्य हमने आप्तमोमरांस्ाको कारिका १०३ की अष्टसहसी- 
टीकाके आधारपर किया है । 
ड-४ 


२९६ . शरस्यती-अरक्पुत्र पं: बंहीजर व्याकरजायाय अभितत्यत-प्त्य 


डस कथमसे यह आत निश्चित होती है कि अंदार शब्दका, धव्द पदका, पद वाबमका और वाक्य 
महावाक््यका यथायोग्य अंश होता है। इसी तरह एक आदि महावाकय भी दो आदि महाभाषयोंके समूहरूषय 
महावाक्यके अंध सिद्ध हो जाते हैं । सूकि बचनके अक्षर, दाब्द, पद, वाक्य और महावाबयरूप भेद प्रभागरूप 
मराप्तक्थत और अन्नमाणरूप अनाप्तवचन दोनोंमें ही समानरूपसे पाये जाते है। अतः प्रमाणरूप आप्सवचन 
और अप्रमाणरूप अनाप्तवचन दोनों ही समानरूपसे उक्त आधारपर सांश सिद्ध हो जाते हैं । 
बचनकी सांधाता हो श्रुतज्ञानमें सांशता-सिद्धिका कारण है : 

कोई भी ज्ञान, बाहे वह प्रमाणरूप हो अथवा चाहे अप्रमाणरूप हो, मसंल्यात प्रदेशी अक्ण्ड आत्माके 
अक्षण्ड शानगुणकी असण्ड पर्याय ही हो सकता है । यही कारण हैं कि प्रमाण और अप्रमाणरूप मतिज्ञान तथा 
अवधिज्ञानको व प्रमाणरुम मनःपर्ययज्ञान तथा केवलज्ञानको निरंश भान लिया गया है । यद्यपि इस प्रकारतसे 
तो प्रमाण और अप्रमाणरूप श्रुतज्ञानको भी निरंश मानना उचित प्रतीत होता है परन्तु प्रमभाणरूप मतिज्ञान, 
अवधिज्ञान, मनःपर्ययज्ञान और केवलशान एवं अप्रमाणरूप मतिशान और कषवधिशानकी अपेक्षा प्रमाणरूप 
और अप्रमाणरूप दोनों तरहके श्र तज्ञानमें यहू विज्ञेषता पायी जाती है कि इसकी उत्पत्ति पूर्वोक्‍त प्रकारके 
सांश बचनके अवरूभ्यनसे हुआ करती है हसलिये प्रमाणरूप और अग्रमाणरूप दोनों हो प्रकारके श्र्‌ तज्ञनको 
सांधा मानना ही उचित है । 
अधनकी सांशतासे श्ञानमें सांझता-सिद्धिका प्रकार 

(१) वचनलमें वक्ता या छेशकके मनोगत अभिप्रायरूप यानी संकल्पित या प्रतिज्ञात सांदा पदार्थके प्रति- 
पादनकी क्षमता पायी जाती है। यही कारण है कि वक्‍ता या लेखक ऐसे पदार्थका प्रतिपादन करनेके लिए 
बचनका प्रयोग किया करता है । 

(२) बबता या लेखक अपने मनोगत अभिप्रायरूप यानी संकल्पित या प्रतिशात साझ पदार्थका क्रमद' 
ओता या पाठकको बोध करानेके लिये ही वचनका प्रयोग किया करता है क्योंकि बोले गये वचचनको सुनकर 
घोताको तथा लिखे गये वच्चनकों पढ़कर पाठकको क्रमश वबवता या लेखकके उल्लिखित प्रकारके पदार्थंका 
बोध हो जाया करता है| 

(३) चूंकि ऊपर बतलाये गये प्रकारसे वक्ता या लेलकके मनोगत अभिप्रायरूप यानी संकल्पित या 
प्रतिज्ञात सांदा पदाथे वचनका प्रतिपाद्य होता है और इस प्रकारका वचन-अ्रतिपाद्य पदार्थ साध्न होता है, 
यह आगे बतलाया जायगा तथा वचन भी साधा होता है, यह बतछ्ला ही चुके है । अतः वक्ता या लेखक 
द्वारा प्रयुतत सांश वचनसे प्रतिपादित उक्त प्रकारके साश पदार्थका श्रोता या पाठकको बोध भी सांधारूपमें 
ही होगा । 

इन कारणोंके बलपर व्ननकी सांझताकी सिद्धि होना अयुक्त नही हे । 
वचनके प्रयोग और उससे पदार्थ-प्रतिपादनकी व्यवस्था 


ऊपर वचनके जो अक्षर, शब्द, पद, वावय और महावाक्‍यके भेदसे पाँच भेंद बतलाये गये हैं उनमेंसे 
पद, वावंय और महावाक्मके रूपमें ही वचन प्रयोगाहं होता है, अक्षर और दधाब्दके रूपमें नहों, क्योंकि लिरथंक 
अक्षर तो हमेशा झन्दके अविभाज्य अंग ही रहा करते हैं, इसलिए उनका प्रयोग स्वतंत्ररूपमे न होकर दाब्दके 
अंगरूपमें ही हुआ करता है तथा अथंवान्‌ अक्षर और निरर्थक दो आदि अक्षरोंके समुदायरूप धाब्द भी संस्कृत 


भाषामें तो धमी प्रयुक्त होते हैं जबकि वे यथायोग्य सुप्‌” अथवा 'तिद्ट” प्रत्ययसे संयुक्त होकर पदका रूप 
धारण कर लेते है । 


४ | बहन और स्यांय : रे७ 


इस प्रकार यह निश्चित हो जाता है कि अक्षर और शब्द कभी प्रयोगाहूँ महीं होते हैं, कैवल पद, 
वाबय और महावाकय ही प्रयोगाह होते हैं। पद, वाषम और भहावाक्यमेंसे पदक्ी वक्‍ता था लेखक किसी 
जमनुकूछ वाक्मका अवयव मानकर ही प्रयुक्त करता है तथा वाक्य अथवा महावाकयकी वक्ता या लेखक कहीं 
तो ययायोग्य अनुकूल महावाबयका अवयव मातकर प्रयुक्त करता है और कहीं आवश्यकतानुसार स्वतंत्ररुपमें 
प्रयुक्त करता है । 

वचनसे होनेवाले पदा्प्रतिपादनकी व्यवस्था यह है कि शब्दके अंगमृत अक्षर तो हमेशा निरथेंक ही 
रहा करते हैं। स्वतंत्र अक्षर और दो आदि निर्ंक अक्षरोंके समुदायरूप शब्द यद्यपि अर्थवान्‌ होते है परन्तु 
इनका प्रयोग संस्कृत भाषामें तो यथायोग्य सुवस्त अथवा तिड़नत होकर पदका रूप घारण करनेपर ही संभव 
है। इसलिये शब्दके अंगभूत निरयंक अक्षरों, अथंवान स्वतंत्र अक्षरों एवं दो आदि निरथंक अक्षरोंके समुदाय- 
रूप अथंवान्‌ शब्दोंके विषयमें अधथंप्रतिपादनकों चर्चा करना ही व्यर्थ है। इनके अतिरिक्त वचतके जो पद, 
वाबय और महावाक्यरूप भेद है उनका प्रयोग करके ही वक्ता या छेखक अपने मनोगत अभिप्रायरुप यानी 
संकल्पित या प्रतिज्ञात पदार्थंका प्रतिपादन कर सकता है। लेकिन इनमेंसे पद हमेशा वक्ता या छेखकके उक्त 
प्रकारके पदार्थ के अंशका प्रतिपादन करनेमें ही समथं रहता है, वह कभी भी पदा्थके प्रतिपादनमें समर्थ नहीं 
होता । यही कारण है कि वक्ता या लेखक एक तो कभी पदका प्रयोग स्वतंत्ररूपमें करता नहीं है और यदि 
कदाचित्‌ वह उसका (पदका) प्रयोग स्वतंत्ररूपमें करता भी है तो वहाँपर भी वह उसका वह प्रयोग किसी 
अनुकूछ वाक्यका अवयव मानकर ही करता है। इसलिये ऐसे स्थलूपर वक्ता या लेक्षकके मनोगत अभिप्रायरूप 
यानी संकल्पित यथा प्रतिज्ञात पदार्थभा बोध करनेके लिये यथायोग्य क्षोत्रा या पाठक द्वारा अन्य अनुकूल पदका 
आक्षेप नियमसे कर लिया जाता है, क्योंकि पदके स्वतंत्र प्रयोगमें जबतक उसे किसी अनुकूल वाबयका अवयव 
नही मान लिया जाता तब तक उससे वन्ता था छेखकके मनोगत अभिप्रायरूप यानी संकल्पित या प्रतिज्ञात 
पदा थंका पूर्णरूपसे प्रतिषादन होना तो दूर रहा, उससे उष्त पदार्थके अंशका प्रतिपादन होना भी असंभव 
बात है । 


इस विषयमें उदाहरण यह है कि कोई वक्‍ता या लेखक कदाबित्‌ सिर्फ अस्तित्ववोधक “है! हस क्रिया- 
पदका थदि स्वतंत्र प्रयोग करता है तो जबतक इस क्रियापदके साथ वक्ता या छेखक द्वारा अपने अभीष्ट 
भथेका प्रतिपादन करनेके लिये घडा, कपड़ा, आदमी आदि किसो अनुकूल संज्ञापदका प्रयोग नहीं किया 
जायया अथवा प्रकरण आदिके आधारपर उक्त भ्रकारके संज्ञापदका श्रोता या पाठक द्वारा स्वयं आक्षेप नही 
कर लिया जायगा तबतक उस श्रोता या पाठकके मस्तिष्कमें क्या है ? यह प्रदन चक्कर काटता ही रहेगा । 
इसी तरह वक्ता या लेखक द्वारा घड़ा, वस्त्र, आदमी आदि किसी भी संज्ञापदका स्वतंत्र प्रयोग किये जानेपर 
श्रोता था पाठकके मस्तिष्कमें नियमसे उत्पन्न होनेबाल्ले प्रइ्नका समाधान करनेके लिये है” इत्यादि क्रियापदके 
संबन्धमें प्रयोग या आक्षेपकी यही व्यवस्था लागू होती है । 


इस उदाहरणसे यह समझा जा सकता है कि अन्य अनुकूल पदनिरपेक्ष स्वतंत्र पदका प्रयोग यदि 
कदाचित्‌ कर भी दिया जाय तो भी वहू पद उस हाऊतमें न तो वक्ता या छेखकके मनोगत अभिप्रायरूप यानी 
संकल्पित था प्रतिशात पंदार्थका प्रतिपादन करता है और न उस प्रकारके पदार्थके यथायोग्य किसी अंशका 
प्रतिपादन करता है लेकिन उसो पदको अब किसी अनुकूल पद या पदोंके साथ जोड़ दिया जाता है तो वाक्य- 
का अवयब बन जानेपर वह तथ बबता या लेखकके भनोगत अभिप्रायरूप यानी संकल्पित या प्रतिज्ञात पदार्थ- 
का प्रतिपादन न करता हुआ भी उत्त पदायंके अंध्का नियमसे प्रतिपादन करते ऊछग जाता है । 


१८ : सशसयती-यरकबुंण पं० बंदौधर व्यावरणालाय समिनन्दन-प्रन्य 


वाक्य और महावाक्य ऐसे वचन है कि जिनसे यथावसर वक्ता या लेखकके मनोगत अभिप्रायरूप 
यानी संकल्पित या प्रतिज्ञात पदार्थका अथवा उसके अंशका प्रतिपादन संभव है। यही कारण है कि वक्‍ता या 
लेखक जहाँ जिस वाक्‍य अथवा महावाक्यसे अपने मनोगत अभिप्रायरूप यानी संकल्पित या प्रतिज्ञात पदार्थंका 
प्रतिपावन ऋरना चाहता है वहाँ वह उस वाक्य अथवा महावाक्यका स्वतंत्र रूपमें ही प्रयोग करता है और 
वक्‍ता या लेखक जहाँ जिस वाक्य अथवा महावाक्यसे उल्लिखित प्रकारके पदार्थके अंशाका प्रतिपादन करना 
जाहता है वहाँ वह वाक्य या महावाकयका प्रयोग स्वतंत्र रूपमे न करके किसी अनुकूल महावाकयके अवयवके 
रूपमें किया करता है अथवा यो कहिये कि किसी वाक्य अथवा महावाक्यका कहीपर किसी वक्‍ता या लेखक 
द्वारा यदि स्वतंत्र प्रयोग किया जाय तो उस वाक्य या महावाकयसे उस वकक्‍ता या लेखकके मनोगत अभिप्रायरुप 
यानो संकल्पित या प्रतिज्ञात पदार्थका ही प्रतिपादन होगा और यदि इसी वाक्य अथवा महावाक्यका वक्ता या 
लेखक द्वारा किसी अनु कूल महावाक्यके अवयवके रूपमे प्रयोग किया जाय तो उस वाक्य या महावाक्यसे उस 
वक्ता या लेखकके उल्लिखित प्रकारके पदार्थ के अंशका ही प्रतिपादन होगा | 


वाक्यका स्वत॑न्त्र रूपमें प्रयोग करनेके विषयमें उदाहरण यह है कि मान लीजिये---एक व्यक्त स्वामों 
है और दूसरा व्यक्ति उसका सेवक हैं । स्वामी पानो बरुछानेझूप पदार्थका मनमे संकल्प करके सेवकको बोलता 
है-पानो छाओो ?', सेवक भी इस एक ही वाक्यसे स्वामीके उस मनोगत अभिप्राध्रूप यानी संकल्पित या 
प्रतिज्ञात पदार्थकों समझकर पानी लानेके लिये चल देता है । इस तरह यहाँरर पानी लाओ?” यह वाषय स्वामी" 
के उल्किल्तित पदार्थका ही प्रतिपादन कर रहा है तथा पानी' और 'छाओ' ये दोनो पद चूंकि पानी लाओ' 
इस वाक्यके अवयव बने हुए हैं अत. ये दोनो पद स्वामीके उल्लिखित प्रकारके पदार्थके एक-एक अदाका प्रति- 
पादन कर रहे है । यदि उक्त दोनों पदोको उक्त वाक्यसे पृथक्‌ करके स्वतंत्र-स्वतंत्र रूपमे प्रयुकत कर दिया 
आय तो उस हालतमें फिर वे दोनों ही प4 न तो स्वामीके उल्लिख़ित प्रकारके पदार्थंका प्रतिपादन करेगे और 
न उस पदार्थ के किसी अंशका ही प्रतिपादन कर सकेगे । 

स्वतन्त्र रूपसे प्रयुक्त महावाबय अथवा उसके अवयवबोंके रूपमे प्रयुक्त वाक्योका उवाहरण यह है कि 
जब स्वासीका मनोगत अभिप्राय रूप यानी संकल्पित या प्रतिज्ञात पदार्थ लोटा ले जाकर पानी छाते रूप हो 
तो वह अपने इस अभिप्रायरूप पदा्थकों सेवकपर प्रकट करनेके लिये छोटा ले जाओ और पानी लाओ' इस 
तरह दो वाक्योंके समूहरूप महावाक्यका प्रयोग करता है । 

यहाँ पर यह समझा जा सकता है कि छोटा ले जाओ' और 'पानी लाओ'” ये दोनों वाबय मिलकर एक 
अहावाक्यका रूप धारण करके ही स्वामीके मनोगत अभिप्रायरूप यासी सकल्पित या प्रतिज्ञात पदार्थका प्रतिते 
पादम कर रहे है तथा लोटा ले जाओ' और पानी लाओ' ये दोनों वाक्य जबतक 'छोटा ले जाओ और पान 
लाओ' इस महावाक्यके अवयव बने हुए हैं तब तक दोनों ही वाक्य वक्ता या लेखकके उल्लिखित पदायंके एक 
एक अंदका प्रतिषादन कर रहे है। यदि इन दोनों वाक्योको इनके समूहरूप उक्त महाथाक्यसे पृथक्‌ करके 
स्वतंत्र-स्वतंत्र रूपमरें प्रयुक्त कर दिया जाय तो उस हालतमे ये दोनों ही वाक्य स्वतंत्र रूपसे स्वामीक मनोगत 
अभिप्रायरूप यानी संकल्पित या प्रतिशात पृथक्‌-पृथक्‌ दो पदार्थोंका प्रतिपादन करने लगेगे। उस हालतमें ये 
दोनों वाक्य न तो स्वामीके उल्लिखित महावाक्यके प्रयोगमें प्रतिज्ञात पदार्थक अंशोंका प्रतिपादन करेंगे और न 
पदकी तरह पदार्थंक प्रंतिपादनमें असमर्थ ही रहेंगे । 

अनेक महावाक्योंके समूहुरूप महावाक्य अथवा ऐसे महावाक्यके अवयवोंके रुपमें प्रयुक्त महावाकयोंका 
उदाहरण यह है कि आजार्य उमास्वामिने अपने मनोगत अभिप्रायहूप यानी संकल्पित या प्रतिशञात पदार्थ सोक्ष- 
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मार्ग और उसके विषयभूत सप्ततस्वोंका प्रतिपादन करनेके छिये तस्याथंसूत्र प्न्यरूप एक महावाबयकी रचना की 
है तथा उल्लिखित श्रकारके पदा थंके अंदाभुत एक विषयका प्रतिपादन करनेके आधारपर उसके दक्ष अध्यायरूप 
वश अंधा बना दिये हैं। इस तरह दशा अध्यायरूप दक्ष महावाक्योंका समुदायरूप तस्‍्वार्थसृत्रग्रन्थ एक महावाक्‍्य 
के रूपभे आचार्य श्री उमास्वामिके मनोगत अभिष्रायरूप यानी संकल्पित या प्रतिज्ञात पदार्थका प्रतिषांदन कर 
रहा है तथा उसके अंधभत दक्षों अध्याय उस पदार्थकं एक-एक अंग्राका प्रतिपादन कर रहे है। यदि दूसरा 
कोई व्यक्ति इत दह् अध्यायोमे वर्णित प्रत्येक अध्यायके विषयकों स्वतस्त्ररूपसे पृथक्‌-पुथक्‌ प्रतिज्ञात करके 
अलग-अलग दक्ष ग्रन्थोंका निर्माण कर देता हैं तो उस हालतमे स्वतन्त्ररूपमे निर्मित वे दश् ग्रन्थ अपने-अपने 
विषयका पूर्णरूपसे प्रतिपादन करने लगेगे । 

उपयुक्त कथनसे एक बात तो यह स्पष्ट हो जाती है कि प्रयुक्त होने व पदायके प्रतिपादनकी क्षमता 
पद, वाक्य और महावाक्‍यमे ही पायी जाती हैं व दूसरी यह बाल स्पष्ट हो जाती है कि पद, वावय और भहा- 
वाक्यमेसे पद हमेशा वाक्यका अवयब होकर ही प्रयुक्त होता है और बह हमेशा पदार्थ के अंशका ही प्रति- 
पादन करता है, शेष बाक्य और महावाक्य दोनो कही तो प्रयोक्ताके अभिष्रायक अनुसार स्वतन्त्ररूपमे प्रयुक्त 
होते हैं और कही वे प्रयोक्ताके अभिप्रायके अनुसार ही किसी अनुकूल महावाक्यक॑ अवयबक्क रूपमें भी प्रयुक्त 
होते है । वाक्य और महावाक्य जहाँ स्वतन्त्ररूपमें प्रयुक्त होते है वहाँ तो वे प्रयोक्ताके मनोगत अभिप्रायरूप 
यानी सकल्पित या प्रतिज्ञात पदार्थंका प्रतिपादन करते है और जहाँ किसी अनुकूल महावाक्यकों अवयवर्क रूपमे 
प्रयुक्त होते है वहाँ वे प्रयोक्ताके उल्लिखित प्रकारके पदार्थके अंशोका ही प्रतिपादन करते है अथवा यो कहिये 
कि प्रयोक्ताकों जहाँ किसी वाक्य अथवा महावाक्यसे उल्लिखित प्रकारके स्वतन्त्र पदार्थका प्रतिपादन करना 
होता हैं वहाँ तो वह उनका प्रयोग स्वतन्त्र रूपमे अलग-अलग ही करता हैँ और जहाँ इससे उल्लिखित प्रकार- 
के पदार्थंके अंशका प्रतिपादन करना ही प्रयोक्ताका लक्ष्य रहता है वहाँ वह इनका प्रयोग अनुकूल महावाकयके 
अवयवक रूपमें ही करता हूँ । 


वचनभे अक्षर, शब्द, पद, वाक्य और महावाक्यका भेद करके जिस साहाताका विवेश्वन किया गया है 
वह साष्ठाता जिस प्रकार ऊपर छौकिक वचनोमे दर्शायी गयी है उसी प्रकार यह साझता शास्त्रीय बचनोमे भी 
दर्शायी जा सकती है । जैसे जैनदर्शनमे वस्तुको नित्य और अनित्य उभय धर्मात्मक माना गया है। इसके विपरीत 
साख्यदर्शनमे उसे नित्यघर्मात्मक व बौद्धदर्शनमें उसे अनित्यधमत्मिक स्वीकार किया गया हैं। इस तरह जैन- 
दर्शनमें जहाँ भी वस्तु नित्य हैं! यह प्रयोग मिलता है वहाँपर वह 'वस्तु नित्य है और अनित्य है! इस महा- 
वाक्यका अवयव ही माना जाता है। यही कारण है कि उस वाक्यका हमेशा यही अर्थ होता है कि वस्तुकी 
द्रव्यरूपता या गुणरूपता नित्य है। इसी प्रकार जैनदर्शानमें जहाँ भी वस्तु अनित्य है” यह प्रंयोंग भिरूता है 
वहांपर बह भी वस्तु नित्य हैं और अनित्य है”! इस महावाक्यका अवयव ही माना जाता है । यही कारण है 
कि इस वाक्यका हमेशा यही अर्थ होता हैं कि वस्लुकी पर्यायरूपता अनित्य है। इस तरह ज॑नदर्शनमे पामे 
जानेवाले इन दोनों प्रयोगोंस हमेशा यथायोग्य नित्यामित्यास्मक वस्तुकी अंशास्मक मित्यता वे अभित्यताका ही 
प्रतिपादन होता हैं । इसके विपरोत साख्य दर्शा नसें वस्तुको चूंकि सर्वथा नित्य माना गया है और बौद्धदर्शनमें 
उसे चुंकि सवंथा अनित्य माना गया है अठः साख्य दर्शनका “वस्तु नित्य है” यह प्रयोग और बोद्ध दर्शनका 
“बस्तु अनित्य है यह प्रयोग एक दूसरे बचनका अवयव न होकर दोनो ही स्वतन्त्र प्रयोग सिद्ध होते है। अतः 
साख््य और बौद्ध दर्शनोंमे पाये जानेवाले उस-उस प्रयोगसे यथायोग्य पदार्थके रूपमे ही नित्यता अथवा अभि- 
व्यताका प्रतिपादन होता हैं, पदार्थके अह्के रूपमें नही । 
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इस कश्नससे एक भात यह सी फलित होती है कि वचनमें अक्षर, दाब्द, पद, वाग्य और महावाक्‍गरुप 
सेहोंके आधारपर जिस सांशताका प्रतिप्रादन किया गया है वह सांता प्रमाणरूप आप्तवजन और अप्रभाणरूप 
अनाप्तवभन दोनोंमें हो समानरूपसे पायी जातो है । जैनदर्शनमें प्रतिपादित वचनकी यह सांशता ही श्रुव-प्रमाण- 
में नयोत्पत्तिको अनती है । आगे इसी विधयपर विचार किया जाता है । 
नयोका बिकास : 
इस लेखके प्रारम्भमें हो हम बतला आये हैं कि नयोंका आधारस्थल प्रमाण होता है। इसके साथ ही 
जैनागममें स्पष्टरूपसे यह बतलाया भया है कि नय प्रमाणका अंग्रूप हो होता है। यधा-- 
नाप्रमाणं प्रमाणं वा नयो शानात्मको मतः । 
स्थात्प्रमाणैकदेशस्तु. सर्शवाप्यविरोधतः ॥। 
--तस्वा्ंइलोकवात्तिक, अ० ९, सू० ६, 4० २९ ३ 
अर्थात्‌ शञानात्मक नय न तो अध्रन्नाणरूप होता है और न प्रमाणरूप ही होता है किन्तु प्रमाणका एक- 
देश (अंदा) रूप हो होता है । 
इससे दो बातें फलित होती हैँ-एक तो यह कि नयव्यवस्था प्रभाणमे ही होती है, अप्रभाणमे नहीं । 
और दूसरी यह कि नय हमेशा प्रमाणका अंशरूप ही रहा करता है, वह स्वयं कभी पूर्ण रूप नहीं होता। 
अप्रमाणमे नयव्यवस्था नहीं होती--इसका खुलासा हम आगे करेंगे । अत. इसे छोडकर यहाँपर हम इस बात- 
का स्पष्टीकरण कर देना चाहते हैं कि नग्न प्रमाणका अंशरूप ही रहा करता है । है 
तस्वा्ंदलोकवात्तिकमें निम्नलिजित पश्च पाया जाता है-- 
स्वार्थेकदेशनिर्णीतिलक्षणों हि. नयः स्मृत:। -“-अ० १, सू० ६, वा० ४। 
अर्थात्‌ प्रमाणके वियभूत स्व” और 'पदार्थके एक देश (अंदा)” का जिसके द्वारा निर्णम किया जाय वह 
नय कहुछाता है । 
इस पद्चयमें नयको जो पदार्थके एकदेश (अंश) का ग्राहक प्रतिपादित किया गया है उससे सिद्ध होता है 
कि नय हमेशा प्रमाणका अंश हो हुआ करता है। सर्वार्थसिद्धिमें आचार्य पूज्यपादने भी लिखा है--: 
सकलादेश: प्रमाणाधीनों विकलादेशों नयाधोन-। 
“>“तस्वा० १-६९। 
अर्थात्‌ पदार्थका पूर्णरूपसे भ्राहुक प्रमाण होता है और उम्तके अंधका ग्राहक नय होता है । 
इस शरह भय जब प्रमाणका अंद सिद्ध हो जाता हैं तो इससे एक बात यह भी सिद्ध हो जाती है कि 
नय-व्यवस्था सांधा प्रमाणमें हो होती है, निरंश प्रमाणमे नहीं। इसका कारण भी यह समझना चाहिमे कि 
निरंश शानमें शानका अस्षण्ड भाष पहनेके कारण अंधोंका विभाजन नहीं हो सकता है । हससे प्रमाणके पूर्वोक्त 
पाँच भेदोंमेंस मतिज्ञान, अवधिक्ात, मत पर्ययज्ञान और केवलजानमें ममष्यवस्थाका अमाव सिद्ध हो जाता है, 
क्योंकि इन शानमिं पदाय॑ प्रहणका असष्ड भाव ही पाया जाता है और चुँकि अुतशानसें पदार्थग्रहणके अंकषोंका 
विभाजन होता है, अतः उसमें भधव्यवस्थाका सदूभाव सिद्ध हो जाता है । 
इसका तात्यय॑ यह है जैसा कि पूर्वमें बतलाया जा चुका है कि मतिशाम, अवधिज्ञास और सनःपर्थय- 
झानमें उस-ठस शानावरणकर्मके क्षयोपशमसे उत्पन्त होतेके कारण यद्यपि पदायंका ज्ञान सर्वात्मना ते होकर 
अंक्षमुलेन ही होता है लेकिन वह ज्ञान होता अखफमावसे ही है। इसी तरह केवलज्ञाश्षमें समस्त शानावरण- 
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कर्मके कमसे उत्पन्त होनेके कारण पदायका प्रहण मदयपि सर्वाध्मता होता है तो भी वह ज्ञान चूंकि युगपत 
सम्पूणे अंशोंका एक साथ ही हुआ करता है जतः वहू भी अंशोंका मेदरहित असणडभावसे ही हुआ करता 
है। इस प्रकार इन चारों झानोंमें नयव्यवस्थाकी सिद्धि होना असम्भव बात है। लेकिस श्रुतज्ञॉभिमें हन शारों 
जानोंकी अपेक्षा यह विशेषता पायी जाती है कि श्रुतशानावरणकर्मके क्षयोपशमपुर्वंक सांशवचनके अधरूम्बनसे 
उत्पन्न होनेके कारण उसमें (श्रुतज्ञानमें) पदाथंथा शान अखण्डभावते न होकर पद्रार्थंके एक-एक अंशका 
क्रमशः ज्ञान होता हुआ सम्पूर्ण अंशोंका शान हो जाया करता है, इसलिये इस शानमें पदाय॑ग्रहणका सखण्ण- 
भाव रहनेके कारण नयव्यवस्थाकी सिद्धि हो जातो है । 
तस्‍्वार्थशलोकवात्तिक (१०३३-६) में जो नयका लक्षण निर्दिष्ट किया गया है उसमें तो स्पण्टरूपसे कहा 
गया है कि नयव्यवस्था श्रुतज्ञान में ही होती है। यथा--- 
“नोयते गभ्यते येन श्रुतार्थाशों नयो हि सः ।” 
अर्थात्‌ जिसके द्वारा श्रुतज्ञानरूप प्रमाणके विषयभूत पदार्थ के अंधाका शञाल किया जाय वह नय कहू- 
लाता है । 
नयव्यवस्था श्रुतज्ञानमें ही होती है, मतिज्ञान, अवधिज्ञान और केवलज्ञानमें नहीं होती, इसकी पुष्टि 
इसी ग्रस्थके निम्नलिख्षित वात्तिकोंस भी होतो है--- 
“म्रतेररधितों वापि सनःपयंयतोर्थप वा। 
ज्ञातस्थार्थस्थ नांशेईस्त नयानां वर्तन॑ ननु ॥ 
निःशेषदेशकालार्थायोच र॒त्वविनिश्वयात्‌ु । 
तस्येति भाषित॑ केक्यिय क्तमेय तथेष्टतः ॥ 
त्रिकालगोच रादेषपदार्थाशाषु._ वृत्तितः। 
केवलज्ञानमूलत्वमपि तेषां न युज्यते | 
परोक्षाकारतावुत्ते: स्पष्टत्वात्केबलस्थ तु। 
श्रुतमूला नयाः सिद्धा बक्ष्यमाणाः प्रमाण बत्‌ ॥ 
>-स० श्लो० १-६-२४, २५, २६, २७। 
इन वात्तिकोंका अर्थ यह है कि मतिज्ञान, अवधिज्ञान और मनःपर्ययशासमें नयोंकी प्रवृत्ति नहीं होती 
है, क्योंकि इन ज्ञानोंमें निःश्ेषदेशकालाथंविषयिताका अभाव रहता है। अर्थात्‌ ये तीनों ज्ञान अपने विषयमृत 
परदाधको सम्पूर्ण देश और कालकी विविष्टताके साथ ग्रहण करनेमें असमर्थ रहते हैं। केवल शान यद्यपि अपने 
विषयभृत पदायंको सम्पूर्ण देश और काछकी विश्षिष्दताके साथ ग्रहण करता है केकिन उसके (केवल- 
ज्ञानके) प्रहणमें स्पष्टता" (प्रत्यक्षाकारता) पागी जाती है जब कि नयोंके प्रहणमें परोक्षाकारता ही रहा करती 
है। इस प्रकार नयोंका उद्भव मतिशञान, अवधिज्ञान, मनःपंर्येयशान और केवलज्ानमें न होकर श्रुतज्ञानमें 
ही होता है, क्योंकि वह एक तो अपने विषयमृत पदाथकों संम्पृ्ण वेश और काझकी विशिष्टताके साथ ग्रहण 
करता है। दूसरे उसमें परोक्षाकारता' पायी जाती है । 
इसका तात्पयं यह है कि प्रमाणमें तयव्यवस्थाकी सि्धिके लिये दो बाते अपेक्षित हैँ-- एक तो प्रमाण- 
की निःशेषदेधाकालाथविषयिता और और दूसरी परोक्षाकारता। प्रमाणमें तमभ्यवस्थाकी सिद्धिहेतु निःशेष- 


१. विदादं प्रत्यक्षम्‌ ।' --परीक्षामुझ २०३ । 
२. आध्ये परीक्षम ।” --तस्त्रार्थयू० १-११ । 
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वेशकालछाथं विषविताके सदभावका प्रयोजन यह है कि जिस प्रमाणमें नयव्यवस्थाकी सिद्धिकी जाय उतके हारा 
पदा्थके सस्पूर्ण अंशोंका विधय होना आवश्यक है । इसका निष्कर्ष यह है कि भतिशान, अवधिशान और मत - 
पर्ययज्ञानरूप प्रमाणोंमि क्षायोपशमिकज्ञान होनेके कारण श्रेंकि निःदोषदेशकालार्थेविधयिताका अभाष रहता है 
अतः इनमें मयव्यवस्थाकी सिद्धिका विरोध किया गया है । इसी प्रकार प्रमाणमें नयव्यवस्थाकी सिश्चिहेतु 
परोक्षाकारताका प्रयोजन यह है कि जिस प्रमाणमें नयव्यवस्थाकी सिद्धि की जाय उस प्रमाणके द्वारा पदार्थ के 
सम्पूर्ण अंधोंका ज्ञान क्रमशा: होना आवध्यक है कारण कि पदाय्ंके सम्पूर्ण अंशोंका शान प्रमाण द्वारा यदि 
युगपत होता है तो उसमें अंशोंका विभाजन होना असम्भव है। इसका निष्कर्ष यह है कि केवलज्ञानमें नि शेष- 
देशकालाथ विषयिताका सद्भाव रहते हुए भी क्षायिकशान होनेके कारण प्रत्यक्षाकारता आ जानेसे पदार्थके 
सम्पूर्ण अंशोंका ज्ञान चैंकि यगपत्‌ अखण्डभावसे ही हुआ करता है । अतः उसमे (केवलज्ञानरूप प्रमाणमे) भी 
नयव्यवस्थाका अभाव सिद्ध हो जाता है और चूँकि श्रुतशान एक ऐसा प्रमाण है कि जिसमे नि शेषदेशकालार्थ- 
विषयिता और परोक्षाकारता दोनों ही बातें पायी जाती है अर्थात्‌ श्रुतज्ञान हारा एक तो पदार्थके सम्पूर्ण 
अंशोंका ज्ञान होता है और दूसरे क्षायोपशमिक व वचनावलस्बी ज्ञान होनेके कारण उसमे (श्रुतज्ञानमे) परोक्षा- 
कारताके आजानेसे पदार्थके उन सम्पूर्ण अशोंका शान क्रमश. सखण्डभावसे ही हुआ करता है, अतः उससे नय- 
व्यवस्थाका सदभाव सिद्ध हो जाता है। स्वामी समन्तभद्वते श्रुतशानको क्रमशः स्वेतत्त्वप्रकाशक स्वीकार किया 
है। यथा-- 


स्याद्गादकेवलज्ञाने. स्वेतत्वप्रकाशने । 
भेद: साक्षादसाक्षाण्य ह्मवस्त्वन्यतमं भवेत्‌ ॥ --आप्तमीमासा, का०, १०५ । 
स्पाद्ाद अर्थात्‌ श्रुतज्ञान और केवलज्ञान दोनों ही पदार्थको सर्वात्मना ग्रहण करते हैं लेकिन केवलशान 
जहाँ पदार्थंकों साक्षाव अर्थात्‌ प्रत्यक्षरूपमे युगपत्‌ अखण्डभावसे ग्रहण करता है वहाँ श्रुतज्ञान उसे असाक्षात्‌ 
अर्थात परोक्षरूपमे क्र सखण्डभावसे हो ग्रहण करता हैं । 
तात्पयं यह है कि पदार्थका जहाँ सम्पूर्ण ताके साथ ग्रहण होता है वहाँ पदार्थके मंपूर्ण अंशोका ग्रहण 
होता हुआ भो यदि वह ग्रहण प्रत्यक्षरूपमें होता है तो उसमें पदा्थंके ये संपूर्ण अंश यगपत्‌ अखण्डभावसे ही 
गृहीत होते है और यदि वह ग्रहण परोक्षरूपमे होता हैं तो उसमे पदार्थके वे संपूर्ण अंध क्रमसे एक-एक अशके 
रूपसे सखण्डभावसे ही गृहीत होत है । 
केवलज्ञान और अ्रतज्ञान इन दोनोके मध्य इतना ही अन्तर है कि केवलज्ञानमें पदार्थके सम्पूर्ण अंकोका 
ग्रहण प्रत्यक्ष रूपमे होनेके कारण युगप्रत्‌ अखण्डभावसे ही हुआ करता है और श्रृतशानमे पदार्थके सम्पूर्ण अंशो- 
का ग्रहण परोक्षरूपमे होनेके कारण क्रमश. संखण्डभावसे ही हुआ करता है । 
स्वामी समन्तभ्रद्रने कहा है कि-- 
'तत्त्वशान प्रमाण ते युगपत्सवेभासनम्‌ | 
क्रममावि चर यज्ञानं स्पाह्मादनयसंस्कृतम्‌ ॥ --आप्समीमासा का० १०१। 
अर्थात्‌ हे भगवन्‌ आपके मतमें युगपत्‌ सर्वभासनरूप तस्‍्त्यज्ञान अर्थात केबछज्ञान और स्थाह्ादनयसे 
संस्कृत क्रमसे उत्पन्न होनेवाला सबंभासनरूप तत्त्वज्ञान अर्थात्‌ श्रुतज्ञान दोनो ही प्रमाणरूप माने गये है । 
इससे केवरूज्ञान और श्ुतज्ञानमें उल्लिल्ित प्रकारका अन्तर स्पष्टरूपसे समझमें आ जा जाता है । 


इस तरह आगमभ्नमाणोंके आधघारपर यह बात अच्छी तरह स्पष्ट हो जाती हैँ कि नयव्यवस्था लुत- 


ज्ञानमें ही होती है । 
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श्रतज्ञानकी निःशेषदेशकाछाथं विषयिताका स्पष्टीकरण 


ऊपर तस्‍्वा्थंसूत्र, अध्याय १, सूत्र ६ के व्यास्यानस्त रूप तस्‍्वाथंइलोकवातिकके २४ से २७ संख्या 
तकके वात्तिकोंमे नयव्यवस्थाके लिये उपयोगी ज्ञानकी नि शेषदेशकालाथंविषयिताको कंथंन किया हैं। परन्सु 
उसका रूप ऐसा होना चाहिये कि वह श्रृूतज्ञानके साथ-साथ केव लशानमें तो पायो जाती हो, किन्तु भतिज्ञान, 
अवधिज्ञान और मन पर्ययज्ञानमें न पायी जाती हो । 


केवलज्ञानमे विद्यमान तत्त्वाथ॑सूत्रके संवंद्रव्यपर्यायिेषु केबलस्थ' । (१-२९) सूत्रमें प्रतिपादित निःशेष- 
देशकालाय॑विषयिता ऐसी है कि इसका श्रुतज्ञानमें पाया जाना संभव नही है, कारण कि मतिज्ञान, अवधिज्ञान 
और भनःपर्ययशानकी तरह श्रुतज्ञान भी तो क्षायोयशमिक ज्ञान है और यही कारण है कि तत्त्याभंसूत्रके ही 
“मतिश्रुतथोनिबन्धो द्र॒व्येष्यसबंपर्यायेषु! (१-२६) सूत्र दरा' मतिज्ञानके साथ-साथ श्रुतज्ञानमें भी उसका 
निषेध कर दिया गया है । तात्पर्य यह है कि जैनदर्शंनकी मान्यताके अनुसार विदवसे अपनी-अपनी स्वतंत्र सत्ता 
हिये हुए अनन्त वस्तुएँ विद्यमान है व इनमेसे प्रत्येक वस्तु अपने अन्दर अपले-अपने पृथक अनन्त धर्मोंको 
समाये हुए है । विश्वकी इस प्रकारकी सभी वस्तुएँ सर्वद्रव्यपर्यायेषु केवलस्थ' सूत्रके अनुसार अपने-अपने उन 
अनन्त धर्मोंके साथ केवलशानका विषय तो होती हैं परन्तु 'मतिश्रुतयोनिबन्धों द्रब्येष्वसभंपर्यायेषु ।! सूबके 
अनुसार मतिज्ञान व श्रुतज्ञानका विषय नही होती है । 

इससे सिद्ध होता है कि विश्वकी प्रत्येक वस्तुमे जो अनन्तधर्मात्मकता जैनदर्शान द्वारा स्वीकृत की गयी 
है उसके आधारपर निष्पन्त ज्ञानकी नि श्षेषदेशकालाथंविषयिता श्रुतज्ञानमे स्वीकृत नयव्यवस्थाके लिग्रे उपयोगी 
नही हैं क्योंकि उपर्युक्त कथनके अनुसार श्रुतज्ञानमे उसका अभाव रहता है । इस तरह प्रकृतमें यह प्रध्न होता 
है कि, उक्त नि शेषदेशकालार्थ विधयिताको छोड़कर ऐसी कौनसी ज्ञानकी निःशेषदेशकालाथंविषयिता है भो 
कंवलज्ञानके साय-साथ श्रुतज्ञानसे पायी जाकर नयब्यवस्थाक लिये उपयोगी हो ? 

विचार करनेपर मालूम पड़ता है कि विश्वकी प्रत्येक वस्तु जैनदर्शनकी मान्यतानुसार जिस प्रकार 
अनन्तघर्भात्मक है उसी प्रकार वह अनेकान्तात्मक भी है । यहाँपर परस्पर विरोधी दो धर्मोका एक ही साथ 
एक बस्तुमें पाया जाना उस अस्तुकी अनेकान्तात्मकता है । इस प्रकार प्रत्येक वस्तुमें जैसे उसके अनन्सधर्म 
एक साथ रह रहे है वैसे हो ५ रस्प र-विरोधी दो धर्म भी रह रहे है । तात्पयं यह है कि बस्तुको अनेकास्ता- 
त्मकतार्क कथनमे जो अनेकान्त शब्द आया है उसमें गर्भित अनेक दाब्दका अथं जेनदांनमें दो' लिया गया 
है । इसका कारण यह है कि परस्पर विरोधिता दो धर्मोमें ही संभव हो सकती है, तीन, चार आदि 
संख्यात, असंख्यात व अनन्तधर्मामें नही । और इसका भी कारण यह है कि एक धर्मका प्रतिषक्षी दूसरा 
एक ही धर्म हो सकता है, दो, तीन, चार आदि धर्म नही, क्‍योंकि एक धर्मंका प्रतिपक्षी दूसरा एक घर्म 
यदि है तो तीसरा एक धर्म उन दोनोंका प्रतिपक्षी कदावि नहीं हो सकता है अर्थात्‌ तीसरा एक धर्म मदि 
प्रथम एक धर्मका प्रतिपक्षी है तो प्रथम एक घर्मके प्रतिपक्षो दूसरे एक धर्मका वह नियमसे सपक्षी हो 
जायगा, और यदि वह दूसरे एक घ्मंका प्रतिपक्षी है तो उस हालतमे वह प्रथम एक धर्मका नियमसे सपक्षी 
हो जायगा । यही नियम चौथे, पाँचवें आदि संख्यात, असस्यात और अतन्‍्तधर्मोके विषयमे भो जान लेना 
चाहिये । इस अभिप्रायसे ही जैनदरंनमें प्रत्येक वस्तुगत अनन्तवर्मंसापेक्ष अनन्त वचनप्रयोगोंके आधारपर सप्त- 


भंगीके विरुद्ध अनन्तमंग्रीकी प्रसक्तिको परस्परविरोधी युगलघमोॉके आधारपर अनन्त सप्तभ्ंगीके रूपमें हृष्ट 
मान लिया गया है। यथा“ 


“नन्‍्वेकत्र वस्तुस्यनन्तानां भर्माणामभिलापयोग्माधामुपगसावनन्ता एवं वचनमार्गा: स्थाष्रादियां 
४-५ 
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भवेयुर्न पुन सप्तैय, वाष्मेयतात्याद्राचकैयलाबा: । ततो विशद्धंभ सप्तभज्जीति चेतू, न, विधीय- 
माननिषिध्यमानघर्मबिकत्पापेक्षया तदविरोधातू, 'प्रतिपर्यायं समज़जी वस्तुनि' इति बचसात | 
ततो अनन्ताः सप्तमजधों भवेयुरित्यपि नानिष्टम्‌ । --त० इलोकबा० १-६-५२ 
अर्थात्‌ शंका पक्ष कहता है कि एक वस्तुमें कथन करने योग्य अब अनन्तधरमम स्वीकार किए गये हैं तो 
इसका कथन करनेके छिए स्याद्वादियोंके सामने अनन्तसंश्यक बचनमार्मोको प्रसक्‍्ति होती है, केवल सात 
वचनसभमागोंकी नही, क्योंकि जितने बाध्य होते है उतने ही वाचक हो सकते है, हीनाधिक नही, अतः सप्त- 
भंग्रीकी मान्यता असंगत है । 
उत्तर पक्ष यह है कि सप्सभंगीकी सान्‍्यता विधीयमान और निषिष्यमान युगलभर्मोफे विकस्पोंके 
आधारपर जैनदक्ष नमें स्वीकृत की गयो है, अनन्तथर्मोंके विकल्पोंके आधारपर नहीं, कारण कि प्रत्येक पर्यायमें 
सप्तमंगी सिद्ध होती है! ऐसा आगमका निर्देश है। इस तरह प्रत्येक वस्तुमें विशमान अनन्त धर्मामेंसे प्रत्येक 
घर्ममें विधीयमान और निषिध्यमान धर्मयुगलकी स्वीकृतिके आधारपर सप्तभंगीको स्थान प्राप्त हो जानेसे 
अनन्तभंत्रीके बजाय अनन्त सप्तर्भंगीकी स्वीकृति हम स्थाद्रादियोंके लिये अनिष्ट नही है । 


वस्तुका अमन्तघर्मात्मक होना एक बात हैं और उसका बनेकान्तात्मक होना दूसरी बात है। इन 
दोनोमेंसे जैनेतर दर्शनकारोंके लिये वस्तुको अनन्तधर्मात्मक माननेमें कोई आपत्ति नही हो सकती है क्योंकि 
पृथ्वी रूप, रस, गन्ध और स्पर्श चतुष्टयको वें भी एक साथ स्वीकार करते है । परन्तु वे ( जैनेतर दर्शन ) 
वस्तुकों अनेकास्तात्मक स्वीकार करनेमें हिचकिचाते हैं। इसके विपरीत जैनदर्शनकारोंने वस्तुको अनन्तधर्मात्मक 
और शअ्तेकास्तात्मक उभयरूप स्वीकार किया है। उपर्युक्त प्रकारके अनेकान्तकी स्वीकृतिके आधारपर ही 
जैनदरशंनको अमेकान्तवादी दर्रंन कहा जाता है। और उसकी अस्वीकृतिके आधारपर ही जैनेतर दर्शनोंको 
एकान्तवादी दर्शन कहा जाता है। ताल्यय॑ यह है कि परस्पर-अविरोधी अनन्तधर्मोंकी सत्ता एक साथ ही 
बस्तुमें जैन और जैतेतर दोनों दर्शनोमे स्वीकार की गयी है। परन्तु परस्पर विरोधों दो धर्मोंकी सत्ता एक 
साथ एक ही बस्तुमें जैनदर्शन तो स्वीकार करता है किन्तु जैनेतर दर्शन नहीं स्वीकार करते हैं। जैनेतर 
दर्शानोमिंसे कोई दर्शन परस्पर विरोधी दो धर्मों यदि एक घंको स्वीकार करता है तो द्वितीय श्रमंका वहु 
निषेधक हो जाता है और कोई जैनेतर दर्शन यदि द्वितीय घर्मको स्वीकार करता तो प्रथम घर्का वह निषेघक 
दो जाता है । जैसे सांख्य दर्शन बतलाता है कि “वस्तु नित्य है” और बौद्धदर्शन बतलाता है कि “बस्तु अनित्य 
है ।' परन्तु जैनदर्शन प्रतिपादन करता है कि 'वस्तु नित्य भी है और अंनित्य भी है ।' 

अनेकान्तके अंगभूत परस्पर विरोधो धर्मयुगलके प्रत्येक थस्तुमे अनन्त विकल्प समाये हुए हैं। उनमेंसे 
अनेकाल्तका स्वरूप प्रदर्शित करतेके लिए आचार्य श्री अमृतवन्द्रने समयसारके स्थाद्रादाधिकार प्रकरणमें कतिपय 
परस्पर-विरोधी धर्ममुगलोंकी गणना भी की है। यथा-- 

देव तत्‌ तदेवातत्‌, यदेवश॑ तदेवानेकभ, यदेव सत्‌ तदेवासतू, यदेव नित्यं_ तदेवानित्य- 
मित्येकवस्तुवस्तुत्वनिष्पादकपरस्परविरद्धशक्तिद्वयप्रकाशनमनेकास्त: ।? 

अर्थात्‌ जो ही वह है बही वह नहीं है, जो ही एक है वही एक नहीं है अर्थात्‌ अनेक है, णो ही सतत 
है वह्दी सत्‌ नहीं है अर्थात्‌ असत्‌ है और जो ही नित्य है वही नित्य नहीं है अर्थात्‌ अनित्य है--इस प्रकार 
एक बस्तुके वस्तुत्व ( स्वरूप ) की निष्पादक परस्परविर द्रशवि्तिव्यका प्रकाशन करना हो अनेकान्त है । 

इसका आशय यह है कि विव्वकी अनस्तानन्‍्त वस्तुओंमेंसे प्रत्येक वस्तु अपनी-अपनी पृथक्‌-पृथक 
हब्यरुपता ( प्रदेशवत्ता ), युणरूपता ( स्वयाकक्‍ता ) और पर्यायरूपता ( परिणमनवत्ता ) को सिये हुए हो 


४ | बहन और स्याध : २५ 


अस्तिस्वकों प्राप्त हो रही है। आचाय श्री शुन्दकुन्दने प्रव्धनसारके शेमाधिकारकी गाधा-संख्या १ के द्वारा 
वहीं बात बतलायी है। यथा-- 
अत्यो खलु दव्वमयो दव्वाणि गुणप्पमांणि भणिदाणि । 
लेहि पुणो पज्ञाया-- 
अर्थात्‌ अथे यानी पदार्थ ( वस्तु ) द्रव्यरूपताकों लिए हुए है, द्रव्य गुणात्मक होता है और ब्य तथा 
गुण दोनोंमें पर्यायख्यता 'भी पाथी' जाती है । 
तात्पय वह हैं कि प्रस्येक वस्तुकी अपनी-अपनी पुृथक्‌-पुथक्‌ आकृति ( प्रदेशरघना ) उपरूब्ध होती 
है, यही उसकी ब्रव्यरूपता है। इसी तरह प्रत्येक वस्तुकी अपनो-अपनी उक्त प्रकारकी द्रव्यरूपताकें आधारपर 
अपनी पृथक्‌-पृथक्‌ प्रकृति (स्वभावशक्ति) हुआ करती है--यही उसकी गुणरूपता है और इसी तरह प्रत्येक 
वस्तुकी अपनी-अपनी उक्त प्रकारकों द्रव्यख्पता और गुणरूपताके अनुरूप अपनी-अपनी पृथक्‌-पृथक्‌ विकृति 
अर्थात्‌ परिणति भी देखी जाती है ! यह उसकी पर्यायरूपता है। प्रत्येक वस्तुकी अपनी-अनी उक्त आह्ृति- 
रूप द्रब्यरूपता और प्रकृतिरूप गुणख्पता दोनो ही शाध्वत ( स्थायी ) हैं तथा विक्ृतिख्प पर्यायरूपता समय, 
आवली, मुहत्त, घड़ी, दिन, सप्ताह, पक्ष, मास, वर्ष आदिके रुपमें विभगत होकर अक्याषवत्त (अस्थायी) है । 
जैनदशंनमें इन्हीं तीन बातोंके आधारपर प्रत्येक वस्सुको उत्पाद, व्यय और प्रौव्यवाली" माना गया है। अर्थात्‌ 
प्रत्येक वस्तुमें द्रव्यपर्यायों और गुणपर्यायोंके खुपमें उत्पाद तथा व्यय एवं द्रथ्यस्व तथा गुणत्वके रूपमें प्रौव्यका 
सद्भाव जैनदशंनहारा स्वीकार किया गया है । 


प्रत्येक वस्तुकी उक्त प्रका रकी द्रष्यरूपता और पर्यायरूपता प्रतिनियत है। अर्थात्‌ एक वस्तुकी जो 
आकृति, प्रकृति और विक्ृति है वह कदापि दूसरी वस्सुकी नहीं हो सकती है | अत. इस स्थितिके आधारपर 
ही जैनदर्शनमें यह सिद्धास्त मान्य किया गया है कि 'जो ही वह है वही वह नहीं है ।' इसका सीधा अर्थ यह 
हुआ कि एक वस्तू कभी दूसरी वस्तु नहीं बन सकती है । यानी जीव पुदूगल आदि अन्‍य वस्सु नहीं 
बन सकता है, वह हमेशा जीव ही रहता है और यहाँतिक कि एक जीव कभी दूसरे जीवरूप भी परिणत नही 
हो सकता है। इस सिद्धान्तके अनुसार ही विक्वमें विद्यमान वस्तुओंकी नियत परिमाणमें अनन्तानन्‍्त संश्या 
मिश्यित की गयी है । 

ऊपर किये गये कथनके आधारपर प्रत्येक वस्तुके निम्न प्रकारसे तीन विकल्प-युगलोंके रूपमें अंश-मेद 
निर्भारित होते है--(१) एक द्रव्य उसके गुणोके रूपमें, (२) व्रव्य और उसकी पर्यायोके रूपमें और (३) गुण 
और उसकी पर्यायोंके रूपमें । इन सभी विकल्प-सुगलोंपर जब ध्यान दिया जाता है तो समझसें आ जाता है 





है. उत्पावध्ययप्रीव्ययुक्त सत्‌ ।“--सत्वाधंसूत्र ५-२० । 

२. णवि परिगमइ ण गिह्नह उप्पज्जद ण परवन्वपज्जाए । 
णाणी जाण॑तो विह्ठु पुम्गलकम्णं अणेयविहं ॥॥६६।॥। 
समयसारकी इस गाथाको आदि देकर ७७, ७८ और ७९ संख्यांक गाथाओंमें आचार्य श्री कुन्दगुन्दने जो 
भी विवेचन किया है वह जो ही वह है वही वह नहीं है” इस सिद्धान्दके आघारपर ही किया है । 

रे. ततः सर्वत्रापि धर्माषमकाषकालपुद्गलजीवद्रव्यात्मनि छोके ये बावन्तः केचनाप्यर्थास्ले सर्व एवं स्वकीय- 
द्रव्यान्तमंस्तानन्तस्वधर्मचक्रचुंबिनोपि परस्परमचुम्बिनोउत्यन्तप्रत्याससावषि नित्यमेव स्वरूपादपतंतः पर- 
रूपेणापरिणमतादबिनष्टानन्त० यक्तित्वाटूंकोत्कीर्णा हव तिष्ठस्त:।' आचार्य अमृतचस्द्र द्वारा समबसार 
गाथा २ पर किया गया बह व्यास्यान इसी भान्यतापर आधारित है । 


ऐैह : शंशसथली-घरदपुत्र वं० अंशीधर व्याकरणाचार्य अभिन शान-पत्य 


कि. प्रत्येक द्रव्यमें अनेक गुण विद्यमान रहते है तथा प्रत्येक द्रव्य ज प्रत्येक द्रष्यके प्रत्येक गुणकी क्रमवर्ती अतेक 
पर्यायें बुआ करती है । इस आधारपर ही जैनदर्शनमे यह सिद्धान्त स्थिर किया गया है कि जो ही एक हैं 
वही एक नही है अर्थात्‌ अनेक है ।' 

प्रत्येक वस्तुकी सत्ताका निर्णय द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव (अवस्था) के आधार हो हुआ करता है । 
इममेंसे व्रब्यके आधारपर तस्तुकी सत्ताका निर्णय इस प्रकार होता है कि प्रत्येक वस्तुके अपने-अपने जो और 
जितने प्रदेश है वह उल्हीं और उतने प्रदेशोके रूपमे सत्‌ है, उन प्रदेशोंसे भिन्‍न अन्य प्रदेशोंके रूपमें बहु सल्‌ 
नहीं है अर्थात्‌ असत्‌ है। क्षेत्रके आधारपर वस्तुकी सत्ताका निर्णय इस प्रकार होता है कि जो वस्तु आकाशके 
जिन और जिलने प्रदेशोंपर स्थित है वह आकाशके उन और उतने ही प्रदेशोपर सत्‌ है, उन प्रदेक्षोंते भिन्न 
आकाशके अन्य प्रदेशोपर वह सत्‌ नही है अर्थात्‌ असत्‌ है। कालद्रव्यके आधारपर वस्तुकी सत्ताका निर्णय इस 
प्रकार है कि जिन और जितने काल्‍रूाणुओंसे वस्तु संबद्ध है बह उन और उतने कालाणुओंपर सत्‌ है, उन 
काछाणुओंसे भिन्न अन्य कालाणुओंपर सत्‌ नहीं है अर्थात्‌ असत्‌ है। व्यवहारकालके आघारपर भी जिस समय 
वस्तु विल्यमान है वह उस समय सत्‌ है, अन्य कालमें वह असत्‌ है। इसी तरह भावके आघारपर भी वस्तुकी 
सत्ताका निर्णय इस प्रकार होता है कि कोई भी वस्तु अपनी जिस अवस्थामें विद्यमान हैं वह उसी अवस्थामें 
सत्‌ हैं, उससे भिन्‍न अन्य अवस्थामें वह सत्‌ नहीं हैं अर्थात्‌ असत है । 

आचाय॑े श्री अमृत्न्द्रने अनेकाल्तका लक्षण बतराते हुए उल्लिखित विकल्पोके साथ एक चौथा 
बिकल्प यह भी बतलाया है कि जो ही नित्य है वही नित्य नहीं है अर्थात्‌ अनित्य है। इसका स्पष्टोकरण 
यह है कि प्रत्येक वस्तु पूर्वोक्त प्रकारसे उत्पाद, व्यय और भ्रौव्य सहित है क्योंकि वह द्रव्यरूपता, गुणरूपता 
और पर्यायरूपताकों धारण किये हुये है । वस्तुका जहाँ तक द्रग्यरूपता और गुणरूपतासे सम्बन्ध है वहाँ तक 
तो वह ध्रौव्यरूप है और जहाँ तक उसका पर्यायखरूपतासे सम्बन्ध है वहाँ तक वह उत्पाद और व्ययसूप है । 
इनमेसे ध्रौव्य वस्तुकी नित्यताका चिह्न है और उत्पाद तथा व्यय उसकी अनित्यताके चिह्न है । 


जिस प्रकार आचाय॑ अमृतचन्द्रने बस्तुतस्थकों अनेकान्तात्मक सिद्ध करते हुए उस अनेकान्तके ततू- 
अतत्‌, एक-अनेक, सत्‌-असत्‌ और नित्य-अनित्य ये चार विकल्प-युगल बतलाते हैं उसो प्रकार उन्होंने समय- 
सारकी गाया १४२ की टीकामें अत्म-तत्वका अवलम्बन लेकर बद्ध-अबद्ध, मोही-अमोही, रागी-अरागी, 
देषो-अद थी आदि विविध प्रकारके और भो विकल्प-युगलोंका प्रतिपादन किया है। इस तरह हम देखते है 
कि विश्वकी प्रत्येक वस्तु अनेक प्रकारसे परस्परविरोधी दो धर्मोका आश्रय सिद्ध होती हुई अनेकान्तत्मक 
सिद्ध होती हे। इसका केवलशानद्वारा सर्वात्मना ग्रहण युगपत्‌ अखण्डभावसे ही हुआ करता है। अत इस 
अपेक्षाते केवलज्ञानमें नि.शेषदेशकालाथंविषयिताका सद्भाव सिद्ध होता है। व श्रुतज्ञानद्वारा परस्प र-विरोधी 
उक्त दोनों अंशोमेंस एक-एक अंधाका क्रमसे ग्रहण होता हुआ सर्वात्मना ग्रहण सखण्ड भावसे हुआ करता है । 
अत. श्रुतज्ञानमे भी नि शेषदेशकालाथंविषयिताका सदुभाव सिद्ध होता है। छेकिन मतिशान, अवधिज्ञान और 
सनपर्ययज्ञानके द्वारा इस अनेकान्तत्मक वस्तुका न तो युगपत्‌ अखण्डभावसे सर्वात्मना ग्रहण होता है और न 
क्रमश” सलण्डभावसे सर्वात्मना भ्रहण होता है । प्रत्यृत अंशमुलेस सामान्यतया वस्सुका ही ग्रहण होता है। अतः 
इन तोनों झञानोमे उक्त प्रकारको निःशेषदेशकालाय विधयिताका अमाव सिद्ध हो जांता है । 

वस्तुकी परस्पर-विरोधी धर्मद्रवात्मकतारूप अनेकान्टात्मकता उस (वस्तु) की पूर्णा है। उस वस्तुका 
हस तरहकी पूर्णताके साथ ग्रहण होना प्रमाणरूप है तथा अंशरूपसे ग्रहम होना नयरूप है। मतिज्ञान, अवधि- 
शान और मन.पर्येयमानमें वस्तुका ग्रहण यद्यपि अंशरूपसे ही होता है परन्तु वह ग्रहण अंशरूपमे विभाजित 
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नही हो पाता है क्योंकि उस ग्रहणमें अंधामुखेन वस्तुका ही ग्रहण होता है, वस्तुके अंशका नहीं । जैसे चक्षु- 
रिन्द्रिय द्वारा रूपमुखसे खूपवान्‌ वस्तुका ही ग्रहण होता है, बस्तुके एक अंशके रूपमे रूपका ग्रहण नहीं होता 
यही कारण है कि अंशभुखेन वस्तुका ग्रहण होता हुआ भी वस्तुके अंशका अंधख्पसे ग्रहण न होनेसे मतिशञान 
निरंदा प्रमाण ही मानने योग्य है । यही बात क्षायोपशमिकज्ञानरूप अवधिज्ञान और मन.पर्ययज्ञानके विषयमें 
भी समझ लेना चाहिये । इस तरह ये तीनो ज्ञान कभी नयख्पताको प्राप्त नही होले है | केवलज्ञानमें बस्तुका 
भ्रहण सर्वात्मना होता हैं, इसलिये उसकी प्रमाणरूपता निविवाद है। लेकिन उसमे वस्तुके सम्पूर्ण अंश युगपत्‌ 
गृहीत होनेके कारण पृथक-पृथक्‌ रूपमे गु्ीत नहीं होते, इसलिये उसमे भी नयरूपताका अभाव सिद्ध हो जाता 
है । श्रुतज्ञानमें प्रमाणरूपता इसलिये सिद्ध होती है कि उसमें उल्लिखित अनेकान्तरूप पूर्ण वस्सुका ग्रहण होता 
है लेकिन चूँकि श्रुतशञानकी उत्पत्ति पूर्वोक्त प्रकारसे साध वजनके आधारपर हुआ करती है। अतः जिस 
वचननसे अंशी (पूर्ण) रूप वस्तुका ग्रहण होता है उसे तो प्रमाणरूष साश वचन जानना चाहिये और जिस 
वचनसे अंशरूप वस्तुका ग्रहण होता हैं उसे नयरूप अंशात्मक वचन जानना चाहिये। तथा इस तरहके 
प्रमाणख्य और नयरूप वचनोंके आधारपर उत्पन्न होनेवाले श्रुतरूप शानकों भो क्रमश प्रमाणरूप और नयरूप 
जानना चाहिये । 
अप्रमाण रूप श्रुतज्ञानमें नयव्यवस्थाका निषेध क्यों ? 

पू्वमे यह बात स्पष्ट की जा चुकी है कि जिस प्रकार सांश वचनके आधारपर उत्पन्न होनेके कारण 
प्रमाणरूप श्रुतनानमे साशता सिद्ध होती हैं उसी प्रकार साश वचनके आधारपर उत्पन्न होनेके कारण अप्रमाण- 
रूप श्रुतशञानमे भी साशता सिद्ध होती है। इसलिये जिस प्रकार प्रमाणरूप श्रृतज्ञानमे नयव्यवस्थाका सद्भाव 
सिद्ध होता है उसी प्रकार अप्रमाणरूप श्रुतज्ञानमे भी नयव्यवस्थाका सद्भाव सिद्ध होनेका प्रसंग उपस्थित होता 
है, लेकिन आममप्रमाणके आघारपर वें यह बतलाया जा चुका है कि अप्रमाणरूप श्रृतज्ञानमे नयव्यवस्था 
नही होती है । इससे सहज ही यह निष्कष निकल आता है कि साशवचनके आधारपर उत्पन्न होनेकी समानता 
रहते हुए भी अप्रमाणरूप श्रुतज्ञानकी अपेक्षा प्रमाणरूप श्रृतज्ञानमे ऐसी विद्देषता पायी जाती है जो उसमें नय- 
व्यवस्थाका कारण बन जाती है और चूंकि वह विशेषता अप्रमाणरूप श्रुतज्ञानमे नहीं पायी जाती है, अत 
उसमे नयव्यस्थाका निषध सगत हो जाता है । 

वह विद्ेषता यह हैँ कि पूर्वोक्त प्रकारसे प्रत्येक वस्तु अनेकान्तात्मक ही सिद्ध होती है अर्थात्‌ प्रत्येक 
वस्तुमे विद्य मान उसके अपने अनन्तधमंभिसे प्रत्येक धर्मं उस वस्तुमे अपने विरोधी धरंके साथ ही रह रहा है । 
जैसे घटरूप वस्तुमे जिस प्रकार घटत्वधमंका सद्भाव पाया जाता हैं उसी प्रकार उसमे धटत्वधमंके विरोधों 
पटल्व आदि धर्मोका अभाव भी पाया जाता हैं। यही कारण है कि हमे घटरूप वस्तुमे जिस प्रकार घटरूपताका 
ज्ञान होता है उसी प्रकार उसमें पटादिख्पताके अभावका ज्ञान होना भी स्वाभाविक है। अब जैसा घटरूप 
बस्तुमें चटरूपताके सद्भाव और पटादिरूपताके अभावका ज्ञान हमें होता है वैसा ज्ञान उस घटरूप वस्तुमें हम 
यदि दूसरे व्यक्तिको कराना चाहें तो इसके लिए हमे तदनुकूछ वचनको या तो मुखसे उच्चरित करना होगा 
या फिर उसे हस्तसे लिपिबद्ध करना होगा, तब कही जाकर दूसरा व्यक्तित उच्न्वरित ब्चनको तो सुनकर व 
छलिपिबद्ध वजनको पढ़कर ही घटरूप वस्तुके विषयमे हमारा प्रूर्ण अभिप्राय जान सकेगा | चूंकि यह बात 
निवियाद है कि प्रत्येक वचन दाब्दकोष, शब्दव्युत्पत्ति अथवा गब्दपरिभाषा आदिका अवल्‍ूस्थन लेकर 
प्रतिनियत अर्थका ही प्रतिपादक होता है। इसलिये जब हम 'यह घट हैं' यह वाक्य बोलते हैं तो इससे लक्षित 
वस्तुमें घटरूपताका प्रतिपादन तो हो जाता है परन्तु इससे उस वस्तुमे पटादिरूपताके अभावका प्रतिपादन 
कदापि नहीं हो पाता हैं। अत लक्षित वस्तुमे घटरूपताके सद्भावके साथ पटादिख्पताके अभावका प्रतिपादन 
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करनेके लिये (यह घट है इस वाक्यके साथ पटादि नहीं है' हस वाक्यका भी प्रयोग करता होगा, तब जाकर 
ही' वचनके श्रोता या पाठककों वह लक्षित वस्तु घटरूपताकों लिए हुए है व पटादिरूपताको लिये हुए नहीं है--- 
ऐसा पृर्णता लिंये हुए वस्तुका बोध होगा । इस तरह “बहु घट है” यह वाक्य ओर 'पटादि नहीं है” यह वाक्य 
दोनों ही 'यह घट है पटादि नही है” इस महावाक्यके अवयव हो जानेपर बस्तुका सही रुपसे प्रतिषादन करते 
हुए श्रोता या पाठफको उस वस्तुतत्त्वका सही रूपमें बोध करा सकते हैं । 

यहाँ पर समझनेकी बात यह है कि 'यह कट है पटादि नही है' यह महावाक्य वस्तुत्त्वका पूर्णरूपसे 
अतिपादक होने व श्लोता या पाठकको उस वस्लुतत्त्वका पूणंताके साथ ज्ञान करानेमें समर्थ होनेके कारण 
प्रमाणवाष्य है तथा इस महावाक्यके अवमभत यह घट है” और पहादि नही है” ये दोनों वाक्य नयवाषय है 
व इस दोनो वानयोंके समूहरूप 'यह भट है पटादि नहीं है” इस महावाक्यके अरिये श्रोता या पाठककों होने- 
वाला वस्तुतत्त्वका पूर्णता लिये हुए ज्ञान प्रमाणशान है व इस महावाक्‍यक्रे अवयभूत यह घट है' और 'पटादि 
नही है” इन दोनो वाक्‍्योंसे श्रोता या पाठककों होनेवाला वस्तुतस्‍्वके एक-एक अंदाका ज्ञान नयज्ञान है। यही 
बात वस्तु नित्य है और नित्य नही है अर्थात्‌ अनित्य है” इस महावाक्य तथा इसके अवयवभूत वस्तु नित्य 
है” और वस्तु नित्य नही है अर्थात्‌ अनित्य है” इन वाक्योके विषयमें भी जान लेना चाहिये। 


भव देखना यह हैँ कि अप्रमाणज्ञानमे नयव्यवस्था क्यों नहीं होतो ? तो इसपर ध्यान देनेसे मालूम 
पड़ता है कि जितनी भी एकान्तवादकी मास्यताये हैं उनमें जिस एक धर्मको जिस वस्तुमे स्वीकार किया गया 
है उस वस्तुमे उस धर्ंके साथ उस धमंके विरोधी धर्मको जैसा जैनदर्शंनमे स्वीकार किया गया है वैसा उन 
माल्यताओमे स्वीकार नही किया गया है । जैसे जैनदर्शन कहता है कि जब वस्तुमे पूर्वोक्त प्रकारसे आकृति, 
प्रकृति और विकृृतिके रूपमें क्रमश: द्रब्यरूपता, गुणरूपता और पर्यायरूपता पायी जाती है तो फिर यह मानना 
भी आवधयक हो जाता है कि वस्तुकी द्रव्यरूपता और गुणरूपता तो शादवत होनेसे नित्य है तथा उसकी 
पर्यायरूपता अश्ञाएधवत होनेसे अनित्य है । लेकिन वस्तुतत्त्वकी यह स्थिति सही होते हुए भी जो दर्शन बस्तुको 
नित्य मानता है वह उसे अनित्य माननेके लिये तैयार नहीं है और जो दर्शन बस्तुको अनित्य मानता है वह 
उसे नित्य माननेके लिये तैयार नही है इसलिये ये दोनों ही एकान्तवादी दर्शन अपने-अपने अभिप्रायके अनुसार 
“वस्तु नित्य है' या वस्तु अनित्य है' इन दो वाक्योंमेंसे एक ही वाबयसे वस्तुका पूर्णरूपसे प्रतिपांदन कर देना 
चाहते हैं। लेकिन वास्तवमे बात यह है कि जैसा लित्यरूप या अनित्यरूप वस्तुकों वे मानते है वैसा उस 
बस्तुका पृर्णंण्य न होकर अंशमात्र सिद्ध होता है । भ्रतः वस्तु नित्य है' और “वस्तु अनित्य बे ये दोनों वाक्य 
पृथक-पृथक्‌ रहकर चुंकि वस्तुका पूर्णरूपसे प्रतिपादन कर नहीं सकते हैं, इसलिये तो हन्हे प्रमाणवाक्‍य नहीं 
कहा जा सकता है ओर वे एकान्तवादी दर्शन इन वाक्योंकों वस्तुके अंदके प्रतिपादक माननेकों तैयार नही है । 
इसलिये इन्हें नयवाक्य भी नहीं कहा जा सकता है। इस तरह ये दोनों ही वाक्य प्रमाण-वाक्य तथा 
नय-बाक्यकी कोटिसे लिकक कर अप्रमाण या भ्रभाणासभाकी कोटिमें हो गर्भित होते है । इन्हें नयाभास इसलिये 
नहीं कहा जा सकता है कि एक नयके विषयकों दूसरे लयके विषयख्पमें स्वीकार करना या कथन करना ही 
नयाभासका लक्षण है जो यहाँ पर घटित नही होता है | 


तात्पयं यह है कि 'वस्सु नित्य है” हस वाक्यका अभिप्राय यह होता हैं कि वस्तुकी द्रव्यरूपता था 
गुणछूपता लित्य है और वस्तु अनित्य हैं! इस वाक्यका अभिप्राय यह होता है कि वस्सुकी पर्यायरूपता अनित्य 
है । अब यदि कोई व्यक्ति वस्तुकी द्रव्यरूपता या गृणरूपताको अनित्य तथा पर्यायरूपताको नित्य मानने या 
कहने लग जाग्र तो उस हारतमें ऐसी मान्यता या ऐसा कथन ही नयाभसास माता जायगा । 
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हंस प्रकार जैनदर्शनका 'वस्तु नित्य है” यह वाक्य नयवात्रय हैं क्योंकि इससे वस्तुके नित्यतारूप अंशका 
प्रतिपादम होता है तथा सांख्य दर्दांतका वस्तु निरय है” यह वाबय प्रमाणाभास है या अप्रमाण है क्योंकि इस 
वाक्यसे शांख्य वस्तुके नित्यतारूप अंशका प्रतिपादन करना नहीं चाहता है और चूँकि वह नित्यतारूप अंशते 
बस्तुका पृर्णूपसे प्रतिपादन करना चाहता हैं, जैसा प्रतिपादन होना असंभव है, क्योंकि वस्तु मात्र नित्यकूण 
ही नहीं है बल्कि नित्य होनेके साथ-साथ वह अभित्य भी है ! इसी प्रकार अैनदर्शंनका वस्तु अनित्य है” यह 
वाक्य और बौद्ध दर्शनका वस्तु अनित्य है ।” यह वाषय इन दोनोके विषयमें क्रमशः नयरूपता और अप्रमाण- 
रूपतांकी ऐसी ही व्यवस्था समझ लेना चाहिगे | 
उपसहार 

इस संपूर्ण विवेधनका सार यह है कि विदवकी संपूर्ण जनन्तानन्‍्त वस्लुओमेंसे प्रत्येक वस्तु अनन्त- 
धर्मात्मक है । प्रत्येक बस्तुके अपने-अपने इन अनन्त घर्ममिंसे प्रत्येक धर्म अपने विरोधी धर्मके साथ ही प्रत्येक 
वस्तुमें रह रहा है । इसलिये प्रत्येक वस्तुको जैनदशंनमें अनेकास्तात्मक माना गया है। इस अनेकान्तामक 
बस्तुका प्रतिपादन करना वचनका कार्य है। वचन भी यदि वस्तुके परस्परविरोधी दोनों धर्मोंका प्रतिपादन 
करनेमें समर्थ है तो उसे प्रमाणछूप कहा जायगा और यदि वह ॒परस्परविरोधी दोनों धर्मोमेंसे एक-एक धमंका 
प्रतिषादन करनेमें समथं है तो वह नयरूप माना जायगा । इसके विपरीत उक्त प्रकारके अनेकान्तात्मकरूपसे 
प्रसिद्ध वस्तुके किसी एक धर्मके रूपमें एकास्तोत्मक मानकर उसे जिस वचन हारा प्रतिपादित किया जायगा 
बहू वचन अप्रमाणरूप माना जायगा, क्योंकि वस्तुका जैसा अनेकान्तात्मक स्वरूप है वैसा उस वचनसे प्रति- 
पादित नहीं होगा और जैसा एकान्तात्मक स्वरूप वस्तुका नही है बसा उससे प्रतिपादित होगा । जिस वचनसे 
वस्तुका जो धर्म प्रतिपादित होना चाहिये, यदि उससे विपरीत धर्मका जहाँ प्रतिपादन किया जायगा वहाँ वह 
वचन नयाभासरूप माना जायगा । इसी तरह वचचनसे उक्त प्रकारका जैसा प्रतिपादन वक्ता या लेखक द्वारा 
किया जायगा वैसा ही उस वचनसे श्रोता या पाठककों वस्तुके विषयमें बोध होगा । इस प्रकार वह बोध भी 
यथायोग्य प्रमाणरूप, नयरूप, अप्रमाणरूप या नयाभासरूप ही माना जायगा | 

इस लेखमे हमने उत्पत्ति और विकासके आधारपर जैंनदर्शनके नयवादकों स्पष्ट करनेका प्रयत्न किया 
है । जैनागम्मं नयोंका विस्तार करते हुए द्रव्याधिकनय और पर्यायाथिकनय तथा निदचयनय और व्यवहारनय 
इस प्रकार दो तरहसे नय-भेदोंका विवेचन पाया जाता है। इनमेंसे तयोंके द्रव्याथिक और पर्थायाथिक भेद 
वस्तुतस्थकी स्वरूपव्यप्तस्थाके आधारपर तथा निदचयनय और व्यवहारनय ये दो भेद आध्यात्मिक दृष्टिकोणके 
आधारपर जैनागम द्वारा मान्य कियें गये हैं। इनके अछावा जैनागममें और भी अर्थनय तथा शब्दनयके रूपसे 
नयथोंका बिवेचन पाया जाता है तथा अर्थनयके नैगम, संग्रह, व्यवहार और ऋजुसूत्र व शब्दनयके शब्ब, 
समभिरूढ़ तथा एवंभूत भेद भी जैनागम्म देखनेफो मिलते हैं। एवं सभी प्रकारके नयोके उपभेद भी वहाँपर 
देखनेकी मिलते हैं । इन सबका विस्तारसे विवेषन करनेकी वत्तमानमें अतीब आवधदयकता हो गयी है। कारण 
कि इस समय जैनसमाजमे जो तात्त्विक विवाद खड़े हो रहे है उनका कारण नयोंकी स्थितिको ठीक तरह नही 
समझ पाना ही है। छेकिन चूंकि छेख काफी विस्तुत ही गया है अतः स्वतस्त्र ऊेख द्वारा ही इत सबका विवेचन 
करना उचित होगा । 

है 


अनेकान्तवाद ओर स्वाह्ाद 


कोई भी धममंप्रवर्तक अपने शासनको स्थायी और व्यापक रूप देनेके लिये मनुष्य-समाजके सामने थो 
बातोंकों पेश करता है--एक तो घमंका उद्देश्य-रूप और दूसरा उसका विधेय-रूप । दूसरे क्षब्दोंम धमके उद्देष्य- 
रूपको साध्य, कार्य या सिद्धान्त कह सकते हैं और उसके विधेय-रूपकों सांधन, कारण या आचरण कह सकते 
है । बीरशासनके पारिभाषिक शब्दोंमें ध्के इन दोनों रूपोंको क्रमसे निश्चयधर्म और व्यवहारघर्म कहा गया 
है। प्राणिमात्रके लिये आत्मकल्याणमे यही निश्चय-धर्म उहिष्ट वस्तु है और अ्यवहारधर्म है हस निर्चय-घर्म- 
की प्राप्तिफे लिये उसका कर्तंव्यमार्ग । 

इन दोनों बातोंकों जो धर्मप्रवत्तंक जितना सरल, स्पष्ट और व्यवस्थित रीतिसे रखनेका प्रयत्न करता 
है उसका हासन संसारमें सबसे अधिक महत्त्वशाली समझा जा सकता हैं। इतना ही नहीं, वह सबसे अधिक 
प्राणियोंको हितकर हो सकता है। दसलिये प्रत्येक धर्मग्रवत्तकका लक्ष्य दार्शनिक सिद्धान्तकी ओर दौडता है ! 
वीरभगवान्‌का ध्यात भी इस ओर गया और उन्होने दार्शनिक तत्त्वोको व्यवस्थित रूपसे उनकी तथ्यपूर्ण 
स्थिति तक पहुँचानेके लिये दर्शनशास्त्रके आधारस्तम्भ रूप अनेकान्तवाद और स्याद्वाद इन दो तसस्‍्वोका 
आविर्भाव किया । 


अनेकान्तवाद और स्याद्वाद ये दोनों दर्शनशास्त्रके लिये महान्‌ गढ़ हैं। जैनदर्शन इन्हीकी सोमामे 
विचरता हुआ संसारके समस्त दर्शनोंके लिये आज तक अजेय बना हुआ है । दूसरे दर्शन जैनदशंनकों जोतने- 
का प्रयास करते तो है परंतु इन दुर्गोंक देखने मात्रसे उनको नि.हाक्त होकर बैठ जाना पड़ता हे--किसीके भी 
पास इनके तोड़नेके साधन मौजूद नही है । 

जहाँ अनेकान्तवाद और स्याद्वादका इतना महत्त्व बढा हुआ है वहाँ यह भी निरसंकोच कहा जा 
सकता है कि साधारणजनको तो बात हो क्‍या ? अजेन विद्वानोके साथ-साथ प्राय. जैन विद्वान भी इनका 
विदलेषण करनेमें असमर्थ है । 

अनेकान्स और स्थात्‌ ये दोनों शब्द एकार्थक है या भिन्‍नार्थंक ? अनेकान्तवाद और स्याद्वादका स्वतन्त्र 
स्वरूप क्‍या है ? अनेकान्तवाद और स्याद्वाद दोनोंका प्रयोगस्थल एक है या स्वतन्त्र ? आदि समस्याएँ आज 
हमारे सामने उपस्थित है । 

यद्यपि इन समस्याओंका हमारी व दर्शनज्षास्त्रकी उन्‍नतति या अबनतिसे प्रत्यक्षरूपमें कोई सम्बन्ध 
नही है परन्तु अप्रत्यक्ष रूपमे ये हानिकर अवश्य हैं। क्योंकि जिस प्रकार एक ब्रामीण कवि छंद, अलंकार, रस, 
रीति भादिका शास्त्रीय परिज्ञान न करके भी छंद, अलंकार आदिसे सुसज्जित अपनी भावपूर्ण कवितासे जगतकों 
प्रभावित करनेमे समर्थ होता है उसी प्रकार सबंसाधारण लोग अनेकान्तवाद और स्याद्वादके शास्त्रीय परि- 
ज्ञानसे शून्य होनेपर भी परस्परविरोधी जीवनसबन्धी समस्याओंका इन्ही दोनों तत्त्वोंके बछ़पर अविरोध रूपसे 
समन्वय करते हुए अपने जीवन-संबन्धी व्यवहारोंकों यद्यवि व्यवस्थित बना छेते है परन्तु फिर भी भिन्‍म-भिन्‍न 
ब्यक्तिमोंके जीवनसंबन्धी व्यवहारोंमें परस्पर विरोधीपन होनेके कारण जो लड़ाई-झगडे पैदा होते हैं थे सब 
अनेकान्तवाद और स्यथाद्वादके रूपको न समझनेके ही परिणाम है। इसो तरह अर्जन दार्दानिक विद्वान भी 
अनेकान्तवाद और स्याद्वादको दर्जञनश्ास्त्रके अंग न मानकरके भी अपने सिद्धान्तोंमें उपस्थित हुई परस्पर 
विरोधी समसस्‍्याओंको इन्हीके बलपर हल करते हुए यद्यपि दार्शनिक तत्त्जोंकी व्यवस्था करनेमें सम होते 
हुए नजर आ। रहे हैं, तो भी मिल्न“भिन्‍न दाश॑निकोंके सिद्धान्तोंसे परस्पर विशेषीषन होनेके कारण उनके द्वारा 
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अवने सिद्धास्तोंको सत्य और मह्वशाली तथा दूसरेंके सिद्धाम्तकों असत्य और महस्वरहित सिद्ध करनेकी जो 
असफल चेष्टा की जाती है वह भी अनेकाम्तवाद और व्यादादके स्वरटूपकों म समझमेका ही फल है । 

साराश यह कि लोकमें एक दूसरेंके प्रति जो विरोधी भावनाएँ तथा धर्मोमें जो साम्प्रदागिकता भाज 
दिखाई दे रही है उसका कारण अनेकान्तवाद और स्याद्रादको न समझना ही कहा जा सकता है । 

जैनी लोग यद्यपि अनेकान्तवादी और स्याद्वादी कहे जाते है और वे खुद भी अपनेको ऐसा कहते हैं, 
फिर भी उनके भौजूदा प्रचलित धर्ममें जो साम्प्रदायिकता और उनके हृदयोंमें दूसरॉंके प्रति जो विरोधी भाव- 
नाएँ पाई जाती है उसके दो कारण है--एक तो मह कि उनमें भी अपने घर्मको सर्वथा सत्य और महत्त्वशील 


तथा दूसरे धर्मोको सर्वथा असत्य और महत्वरहिंत समझनेकी अहंंकारवृति पैदा दो जानेगे उन्होंने अनेकान्तवाद रे धर्मोको सर्वथा असत्य और समझनेकी अहं ने अनेकान्तवाद 
और स्याह्ादके क्षेत्रकों बिलकुल संकुचित बना डाला है, और दूसरे यह कि अनेकान्तवाद और स्थाद्वादकी 
व्यावहारिक उपयोगिताको वे भी भूले हुए हैं । 

अनेकान्त और स्यात॒का अर्थ॑भेद 


अहुतसे विद्वान्‌ इन दोनों शब्दोंका एक अर्थ स्वीकार करते है। उनका कहना है कि अनेकान्तरूप- 
पदार्थ ही स्यात्‌ शब्दका वाक्य है और इसीलिये वे अनेकान्त भौर स्याद्वादममें वाध्य-चाचक सम्बन्ध स्थापित 
करते है--उनके मतसे अनेकान्त वाच्य हैं और स्याह्राद उसका वाचक है। परन्तु “वाक्येथ्वनेकान्तद्ोती'' 
इत्यादि कारिकामे पड़े हुए “द्योती” शब्दके द्वारा स्वामी समन्तभद्र स्पष्ट संकेत कर रहे हैं कि 'स्मात्‌' शब्द 
अनेकान्तका द्योतक है, वाचक नही ! 

यद्यपि कुछ धास्त्रकारोंने भी कही-कहीं स्पात्‌ शब्दको अनेकान्त अर्थका बोधक स्वीकार किया है, 
परन्तु वह अथ॑ ब्यवहारोपयोगी नहीं माछूम पडता है--केवक स्यात्‌ क्षब्दका अनेकान्तरूप रूढ़ अर्थ मानकरके 
इन दोनों शब्दोंकी समानार्थशता सिद्ध की गई है! यद्यपि रूढ़िसे शब्दोके अनेक अर्थ हुआ करते है और मे 
असंगत भी नही कहे जाते है फिर भी यह मानना ही पडेंगा कि स्यात्‌ दाब्दका अनेकान्तरूप अर्थ प्रसिद्धा् 
नही है। जिस दाब्दसे जिस अथंका सीधे तौरपर जल्दीसे बोध हो सके वह उस धशाब्दका प्रसिद्ध अथ॑ माना 
जाता है और वही प्रायः व्यवहारोपयोगी हुआ करता है; जैसे 'गो' शब्द पशु, भूमि, बाणी आदि अनेक अर्थोमें 
हुढ़ है परन्तु उसका प्रसिद्ध अर्थ पशु हो है, इसलिये वही व्यवहारोपयोगी माना जाता है । और तो क्या ? 
हिन्दीमें गौ या गाय शब्द जो कि गो दाब्दके अपश्रंश है केवल स्त्री गो में ही व्यवहृत होते हैं, पुरुष गो अर्थात्‌ 
बैल रूप अर्थमें नही, इसका तातपयं यह नही कि वे बैल रूप अरथंके बाचक ही नही हैं किन्तु बैल रूप अर्थ 
उनका प्रसिद्ध अर्थ नही, ऐसा ही समझना चाहिये । स्यात्‌ शब्द उच्चारणके साथ-साथ कर्थाचत्‌ अर्थी और 
संकेत करता है अनेकान्तरूप अथंको ओर नही, इसलिये कथंचित्‌ शब्दका अर्थ ही स्यात्‌ शल्दका अर्थ अथवा 
प्रसिद्ध अर्थ समझना चाहिये । 
अवनेकान्तवाद और स्याद्वादका स्वरूप 


अनेकास्तवाद शब्दके तीन शब्दांधा हैं--अनेक, अन्त और बाद । इसलिये अनेक--नाता, अन्त-यस्लु- 
धर्मोकी, वाद-सान्यताका तास 'अनेकान्तवाद' है। एक वस्तुमे नातावर्मों (स्वभावों) को आय: सभी दर्शन 
स्वीकार करते हैं, जिससे अनेकान्तवादकी कोई विशेषता नहीं रह जाती है और इसलिये उन घर्मोका गजचित्‌ 
विरोधीषन भी अनायास सिद्ध हो जाता है, तब एक वस्तुमें परल्पर किरोधी और अविरोधी नाना भर्मोकी 


माम्यताका नाम अनेकान्तवाद समशना चाहिये। यही अनेकान्तवादका अविक्लस्वरूप कहा जा सकता हैं। 
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हरे: सरत्यती-ग्रकदुद पं० बंधीयर व्याक्रणातार् अभिनन्‍्दन-प्त्य 


स्थाह्ाद शब्दके दो शब्दांश हैं--स्यात्‌ और याद । उसर लिखे अनुसार स्यात्‌ और क्थंचित ये दोनों 
दाग्द एक अभ्ंके बोघक हैं--कर्थलित्‌ दाब्दका अथ॑ है किसी प्रकार” | यही अर्थ स्थात्‌ शब्दका समझता 
चाहिये। वाद दाब्दका अर्थ है मान्यता। “किसी प्रकारसे अर्थात्‌ एकद्ष्टिसे --एक अपेक्षासे या एक अभिप्रायसे ', 
इस प्रकारकी मान्यताका नाम स्याद्वाद है। तात्पर्य यह कि विरोधी और अविरोधी नाताघमंवाली वस्तुमें अमुक 
भर्से अमुक दृष्टिसि या अमुक अपेक्षा या अमुक अभिप्नायसे है तथा व्यवहारमें “अमुक कथन, अमुक विचार, 
या अमुक कार्य, अमुक दृष्टि, अं मुक अपेक्षा, या अमुक अभिप्रायकों लिये हुए हैं” । इस प्रकार वस्तुके किसी भी 
धर्म तथा व्यवहारकी सामंजस्यताकी सिद्धिके लिये उसके दृष्टिकोण या अपेक्षाका ध्यान रखना ही स्थाह्ादका 
स्वरूप माना जा सकता है । 


अनेकान्त और स्थाह्मादके प्रयोगका स्थरूमेद 
(१) इस दोंनोंके उल्लिखित स्वरूपपर ध्यान देनेसे मारूम पड़ता है कि जहाँ अनेकान्तवाद हुमारी 


वि बसु समस्त जोडी मोर उमानहपरे लीजता है हाँ स्याडाद बुके एक घम्का ही मन वस्तुके समस्त घर्मोंकी ओर खीचता है वहाँ स्याद्राद वस्तुके एक घमंका ही प्रधानरूपसे 
करानेमें सम है । 


रे समक्ान्तवाद एक वस्तुमें परस्पर विरोधी और अविरोधी धर्मोंका विधाता है--वह वस्तुको 
नाना घर्मौत्मक बतलाकर ही चरितार्थ हो जाता है। स्पाढाद उस वस्तुको उन नाना घर्मोके दृष्टिभेदोंको 
बतलाकर हमारे व्यवहारमें आने योग्य बना देता है--अर्थात्‌ वह न पाप ते हे रत है 7रे लिये किस 


“न पत कपकानतलक ग जार त्व कप कल उसका तरह उपयोगी हो सकती है, यह बात स्याद्वाद बतलाता है । थोडेसे दाब्दोंमें यों कह सकते है कि 
अनेकान्तवादका फल स्थाह्ादका फल उप है। 


(३) यह भी कहा जा सकता है कि अनेकान्तवादका फल स्याद्वाद हैं--अनेकान्तवादकी मान्यताने ही 
स्याहादकी मान्यताको जन्म दिया है, क्‍योंकि जहाँ नानाधर्मोंका विधान नही है वहाँ दृष्टिमेदकी कल्पना हो 
ही कैसे सकती है ? 

उहिलिखित तीन कारणोंसे बिल्कुल स्पष्ट हो जाता है कि अनेकान्तवाद ओर स्याद्वादका प्रयोग भिन्‍न- 
मिन्‍न स्थलॉमें होना चाहिये । इस तरह यह बात सलीभांति सिद्ध हो जातो है कि अनेकान्तवाद और स्याह्वाद 
ये दोनों एक नहीं हैं; परन्तु परस्पर सापेक्ष अवध्य हैं। यदि अनेकान्तवादकी मान्यताके बिना स्याद्रादकी 
आन्‍्यताके बिना स्याह्वादकी मान्यताकी कोई आवध्यकता नहीं है तो स्यथाद्वादकी मान्यताके बिना अनेकान्तवाद- 
की मान्यता भी निरथंक*ही नहीं बल्कि असंगत ही सिद्ध होगी। हम वस्तुको नानाधर्माट्मक मान करके भी 
जयतक उन नानाधमोंका दृष्टिमेद नहीं समझेंगे तबतक उन धर्मोकी मान्यता अनुपयोगी तो होंगी ही, साथ ही 
वह भाग्यता युक्ति-संगत भी नहीं कही जा सकेगो | 

जैसे लंघन रोगीके लिये उपयोगी भी है और अनुपयोगी भो, यह तो हुआ लंघनके विषयमें अनेकान्स- 
वाद । छेकिन किस रोगोके लिये वह उपयोगो है और किस रोगीके लिये वह अनुपयोगी है, ६स दृष्टिग्ेदको 
बतलाने वाला यदि स्याद्ाद न माना गया तो यह मान्यता न केवल व्यथं ही होगी, बल्कि पित्तज्वरवाला रोगी 
लंशनकी सप्मान्यतौरपर उपयोगिता समझकर यदि लंधन करने लगेगा तो उसे उस रूषनके द्वारा हानि ही 
उठानी पड़ेगी। इसलिये अनेकान्तवादके द्वारा रोगीके सम्बस्थमें लंघतकी उपयोगिता और अनुपयोगिता रूप 
दो धर्मोको मान करके भी वह लंघून अमुक रोगीके छिये उपयोगी और अमुक रोगीके लिये अनुपयोगी है, इस 
दृष्टिन्वेदकों थतछाने वाला स्थाद्राद भानना ही पड़ेवा । | 

एक बात और है, अनेकाम्तग्राद वक्‍तासे अधिक संबन्ध रखता है; क्योंकि वक्‍तांकी दृष्टि ही विभा- 
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तात्मक रहती है। इसी प्रकार स्पांद्राद जौतासे अधिक सम्बन्ध रखता है; क्योंकि उसकी दृष्टि हमेशा उप- 


योगात्मक रहा करती है । व लायी का कया है और मो अनेकान्तवादके &रा नानाघमंविशिष्ट वस्तुका दिग्दशंन कराता है और श्रोता 
स्थाहावके जरियेसे उस बस्तुके केवल अपने लिये उपयोगी अंशको ग्रहण करता है। 
; इस कथनसे यह तात्पय नहीं छेता चाहिये कि वक्ता स्यात्‌' की भान्यताकों और ओ्रोता 'अनेकास्त' 
की मास्यताकों ध्यानमें नहीं रखता है। यदि वक्ता स्थात्‌ 'की भाग्यताको ध्यानमें नहीं रखेगा तो वह एक 
वस्तुमें परस्पर विरोधी धर्मोका समन्वय न कर सकतेके कारण उन विरोधी धर्मोंका उस वस्तुर्में विधान ही 
कैसे करेगा ? ऐसा करते समय विरोधरूपी सिपाही चोरकी तरह उसका पीछा करनेको हमेशा तैयार रहेगा । 
इसी तरह यदि श्रोता 'अनेकान्त' की मान्यताकों ध्यानमें महीं रखेगा तो वह दृष्टिमेद किस विषयमें करेगा ? 
क्योंकि दृष्टिभिदका विषय अनेकान्त अर्थात्‌ वस्तुके नानाधमं ही तो हैं । 

इसलिये ऊपरके कथनसे केवल इतना तात्पय॑ लेता चाहिये कि वक्‍ताके लिये विधान प्रधान है---वहू 


स्थात्की मान्यतापूर्वक अलेकान्तको मान्यताकों अपनाता है और श्रोताके लिये उपयोग प्रधान हैं---वहं अनेकान्त- 
की मान्यतापूर्वक स्थात॒की मान्यताकों अपनाता है । 


सान लिया जाय कि एक मनुष्य है, अनेकान्तवादके जरिये हम इस नतीजेपर पहुँचे कि वह भनुष्य 
वस्तुत्वके नाते नानाघर्मात्मक है---जह पिता है, पृत्र है, मामा हैं, भाई हूँ आदि आदि बहुत कुछ है । हमने 
वक्‍ताकी हैसियतसे उसके इन सम्पूर्ण धर्मोंका निरूपण किया। स्याद्वादसे यह बांत तय हुई कि वह पिता है 
स्यात्‌--किसो प्रकारसे--दृष्टिविशेषसे-अर्थात्‌ अपने पृत्रकी अपेक्षा; वह पुत्र है, स्पात्‌ू--किसी प्रकार अर्थात्‌ 
अपने पिताकी अपेक्षा; वह मामा है स्थात्‌ू--किसी प्रकार अर्थात्‌ अपने भानजेकी अपेक्षा, वह भाई है स्थातू-- 
किसी प्रकार---अर्थात्‌ अपने भाईकी अपेक्षा । 

अब यदि श्रोता छोमोंका उस मनुष्यसे हम दृष्टियोंमेंसे किसी भी दृष्टिसे सम्बन्ध है तो वे अपनी-अपनी 
दृष्टिसे अपने लिये उपयोगी धर्मकों ग्रहण करते जावेंगे। पुत्र उसको पिता कहेगा, पिता उसको पुत्र कहेगा, 
भानजा उसको मामा कहेगा और भाई उसको भाई कहेगा; लेकिन अनेकान्तवादकों ध्यानमें रखते हुए वे एक 
दूसरेंके ग्यवहारको असंगत नहीं ठहरावेंगे । अस्तु 

इस प्रकार अनेकान्तवाद और स्यथाह्रादके विश्लेषणका यह यथाझ्षक्ति प्रयत्न हैं। आशा हैं इससे 
पाठकजन इन दोनोके स्थरूपको समझनेमें सफल होनेके साथ साथ वीर-भगवान्‌के शासनको गम्भी रताका सहज 
हीमें अनुभव करेंगे और इन दोनो तत्त्वोंके द्वारा सांप्रदायिकताके परदेको हुंटाकर विशुद्ध धमकी आराधना 
करते हुए अनेकान्तवाद और स्याद्ादके व्यायहारिक रूपको अपने जीवनमें उतारकर बोर-भगवान्‌के शासनकी 
अितीय छोकोपकारिताकों सिद्ध करनेमें समर्थ होंगे । 


स्याद्ाद दर्शन ओर उसके उपयोगका अभाव 


स्याद्ादका अथे 

'स्पाध्ाद' इस शब्दके अन्तरगंत दो शब्द है--स्यात्‌ और बाद । स्यात्‌का अर्थ अपेक्षासह्ित (दृष्टि- 
कोंणसहित) तथा वाद दब्दका अर्थ सिद्धान्स या मत होता है । इस प्रकार स्थाद्रादका अं सापेक्ष सिद्धान्त 
संमहंना बाहिये । 
स्थाहादकी परिभाषा 


अपने व दूसरे के विचारों, वचनों व कार्योंमे अपेक्षा या दृष्टिकोणका ध्यान रखना ही स्याद्वादकी 
परिभाषा है । 
स्थाद्ादकी भावश्यकता 

मनुृध्यके जितने विचार, वन व कार्य है उनका कोई-न-कोई दृष्टिकोण अवश्य होना चाहिये; उसीके 
क्षाघार पर उनकी उपयोगिता या अनुपयोगिता समझो जा सकती हैं। हम अपने विचारों व्चननों व कार्योको 
दृष्टिकोणके अनुकूल बनायेंगे, तो वे लाभप्रद होगे, दृष्टिकोणके प्रतिकूल बनायेगे या उनका कोई दृष्टिकोण 
नहीं रखेंगे तो वे लाभप्रद तो होंगे ही नहीं, बल्कि कभी-कभी हानिप्रद हो सकते है । इसी प्रकार दूसरोके 
विचारों, वनों व कार्योंको उनके दृष्टिकोणकों ध्यानमे रखकर देखेंगे तो हम उनकी सत्यता (उपादेयता) या 
असत्यता (अनुपादेयता) का ज्ञात कर सकेगे। यदि दूसरेंके विचारो, वचनों व कार्योको उनके प्रतिकूल दृष्टि- 
कोणसे देखेंगे या बिना दृष्टिकोणके देखेंगे तो हम उनकी सत्यता या असत्यताका ज्ञान नही कर सकेंगे । इस- 
लिये हमको स्याद्ाद या सापेक्ष सिद्धान्तके अपनानेंकी उत्तनी ही आवश्यकता है जितनी कि जीवनकी स्थिरता 
के लिये भोजनकी । 


स्याह्रादका विकास 
यों तो बस्तुएँ तथा उनके विचारक अनादि है तो स्थाद्राद भी अनादि ही कहा जायगा, लेकिन आव- 
इयकताके आधारपर ही किसी भी वस्तुका विचार किया जाता है। 
इसी स्याद्वादकों ही झें-- विचार करतेपर मालूम पडता है कि जितना भी लोकव्यवहार है उसका 
आधार स्याद्राद ही है, पर जनसाधारण तो स्थादह्वादका नाम तक नहीं जानते, और ऐसे मनुष्योकी भी कमी 
नही है, णो स्याहादको जान करके भी अपनाना नही चाहते, इतनेपर भी उनका व्यवहार अव्यवस्थित या बन्द 
नहीं ही जाता । इसका आहश्यय यही है कि जब जिस वस्तुकी आवध्यकता बढ़ जाती हैं उसके जाने बिना 
हमारा कार्य नही चलता हैं, तब उसके जाननेको लोगोंके हुृदयमें मावबना पैदा होती है और तभीसे उसका 
विकास माना जाता है । स्याद्ादके विकासका विचार इसी आधारपर किया जाता है । 
प्राय सभी मतोंके अनुसार पौराणिक दृष्टिसे स॒ुष्टिके आदि" भागमे जीवन सुख और शान्तिके 
साम्राज्यसे परिपृर्ण या। शर्म: झरने. सुख और शान्तिमें विकृति पैदा हुई आर्भात्‌ लोगोके हुदयोंमें अनुचित 
१. प्राय. सभी मत सृष्टिका उत्पाद और विनाश मानते है, जैनमत ऐसा नहीं मानता--उसके अनुसार जगत्‌ 
अनादिनिधन है, १९ उसमें सुख और शान्तिकी वृद्धि और हामि रूपसे परिवर्तन माना गया है| इसलियें 
जैनमतानुसार जिस समय सुख और शाम्तिमे हानिका रूप नहों दिखाई दिया था उसको सृष्टिका 
आदि भाग समक्षता चाहिये। 
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पॉपवासनाओंका अंकुर जन्मा. वहोँसे घमतत्व प्रकाक्षमे आया। सात्पयं यह कि अनुचित पापवासनाओंसे लोगों- 
की अनुचित पापोंमे प्रवृत्ति होने लगी, उसको हटा नेके छिये तात्कालिक महापुरुषोंने पापप्रवृत्तिके स्थागरूप 
व्यवस्था बनाई, उसीको घमंका रूप दिया गया । 

सूख और शान्तिके सहामक नियम या धामिक नियम वैसे-वैसे ही बढ़ते गये, जैसे-जैसे उनके प्रतिबस्थक 
निमित्तोंका प्रादुर्भाव होता गया। इसके अतिरिक्त विविध छोगोंकी विवेकबुद्धिने भी काम किया, जिससे देश" 
कालके अनुसार नानाप्रकारके घामिक नियम बने, और उनकी उपादेयताके लिये भिन्न-भिन्न प्रकारसे उनका 
महत्व दर्शाया गया । तात्पयं यह कि धीरे-धीरे धर्मोंम विविधता पैदा हुई । इस घर्ंविविधताके कारण भिन्न- 
भिन्‍न समष्टियोंकी रचना हुई । उन समष्टियोंमे कालक्रमसे अपनेको सत्यमार्गोनुगामी और दूसरोंको असत्य- 
मार्गानुगामी ठहरानेकी कुत्सित ऐकान्तिक भावनाय जागृत हुईं । यहीसे दर्शनशास्त्रका कलेबर पुष्ट हुआ, 
जिससे बल १२ छोगोंने स्वपक्षपुष्टि और परपक्ष-खण्डनमें काल्यापन करना प्रारम्भ किया, जिससे विरोध- 
रूपी अन्धकारसे लोक व्याप्त हो गया । उसका अन्त करनेके लिये स्याह्वादरुपी सूर्यका उदय हुआ । 
स्थाद्गादकी जेनधर्माजभुता 

स्थाह्मादतत्त्वका विकास उन महापुरुषोंकी तकंणादाक्तिका फल है, जिन्होंने समय और परिस्थितिके 
अनुसार निभित धाभिक नियमोके परस्पर समन्वय करनेकी कोक्षिश की थी, तथा इसमें उनको आत्वयंजनक 
सफलता भी मिली थी | पर लोकहितभावनामें स्वायंभावषनाका समावेश हो जानेसे उसकी धारा एक देषामें 
ही रह गई । वे महापुरुष जैन थे, इसलिये कालान्तरमे स्याद्ाद जैनधमंका मूल बन गया, दृसरोंको स्याद्ादके 
नामसे घृणा हो गई । 
जैनाचारमे स्याद्राद 

इसके विष यम अमृतचन्द्र सूरिने हिसाके विषयमे स्याह्मदका जो भावपुरण्ण चित्रण किया है वह्दी पर्याप्त 
होगा । वे कहते हैं--- 

“कोई मनुष्य हिंसा नही करके अर्थात्‌ प्राणियोंको नहीं मार करके भी हिंसाके फ़लकों पाता है, 
जबकि दूसरा मनुष्य हिंसा करके भी हिंसाके फलकों नही पाता है । एक मनुष्यको अल्प हिंसा महान्‌ फल 
देती है जबकि दूसरे मनुष्यको अधिक हिंसा भी अल्प फल देतो है। समान हिंसा करनेवाले दो पुरुषोंमेसे एक 
को वह हिंसा तीन फल देती है और दुसरेंको वही हिंसा मंद फ़छ देती है । किसीको हिंसा करनेके पहले ही 
हिसाका फल मिल जाता है और किसीको हिंसा करनेके बाद हिंसाका फल सिलता हैं । किसीने हिसा करना 
प्रारम्भ किया, लेकिन बादमें बन्द कर दिया तो भी हिसा करनेके भाव हो जानेसे हिसाका फल मिलता है । 
किसी समय हिंसा एक करता है, उसका फल अनेक भोगते हैं । किसी समय हिंसक अनेक होते हैं और फऊ 
एकको भोगना पड़ता है | किसीकी हिंसा हिलाका अल्पफल देती है कितोकी वही हिसा अहिंसाका अधिक फल 
देती है । किसीकी अहिंसा हिसाका फल देती है, किसीको हिंसा अहिसाके फलको देती हैं ! 

इस प्रकार विविध प्रकारके भऊूलोसे दुस्तर हिंसा आदिके स्वरूपको समझानेके लिये स्याद्रादतस्वके 
बेत्ता ही समर्थ होते है ।'' 

राजनैतिक दण्डव्यवस्था भी इसी आधारपर बनी हुईं हे, जिससे हिंसा आदिके विषयमे स्याद्वादका 
स्वरूप अच्छो तरह समझमे आ सकता है । 


१. पृरंधायंसिद्यूपाय, ब्लोक ५१ से ५८ सक। , 
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जैन संस्कृतिमें स्याह्रदका व्यायहारिक उपयोग उसकी सफलता 


समय-समयपर जै.. संस्कृतिमे बहुतसे परिवर्तन हुए होंगे । परन्तु भगवान्‌ महावोरसे लेकर आज तक 
जितने परिवर्तन हुए वे ऐतिहासिक कहे जा सकते हैं । 


जैनियोंके वाह्याचार पर भगवान्‌ महावीरके बादसे विक्रमकी १५वी, १४वीं शताब्दी तक उत्तरोत्तर 
अधिक प्रभाव पड़ता गया । इसका कारण यह है कि यद्यपि भगवान महावीर और महात्मा बुद्धने बैदिक 
क्रियाकाण्डका अन्त कर दिया गया था, पर इस तरहकी भावनाएँ कुछ लोगोंके हू दयमे बनी रही थीं, जिनके 
आधारप ब्राह्मण संस्कृतिका उत्बाम हुआ। इचर जैनघर्म और बौद्धधर्मकी बागडोरें ढीली पडी, जिससे 
ब्राह्मण संस्कृतिकों बढनेका अच्छा मौका मिछा और उसका धीरे-धीरे व्यापक रूप बन गया। यही कारण है 
कि जैनधर्म उससे अछूता न रह सका । 


मेरा तो विध्वास है और सिद्ध भी किया जा सकता हैं कि बौद्धधर्मके तत्कालीन महापुरुषोंने बौद्ध- 
धर्मके बाह्यरूपमें रंचमात्र परिवर्तत नहीं किया, इसीसे वह भारतसे लुप्त हो गया । किन्तु जैनो स्याद्वादके 
महत्त्वको समझते थे, उनको देश-कालकी परिस्थितिका अच्छा अनुभव था, इसलिए उन्होंने समयानुसार जैन- 
' धर्मकी सत्ता कायम रखतेके लिये ब्राह्मण संस्कृतिको अपनाया ! 


उस समय ब्राह्मण संस्कृतिका इतना अधिक प्रभाव था कि सभी लोगोका झुकाव उस तरफ हो गया 
था । इसलिये जैनाचार्यों को छिखता पद्ता कि “जिस लोकाचारसे सम्यंक्त्वकी हानि या ब्रत दूषित नहीं होते 
हैं बह छोकाचार जैनघर्म बाह्य नही कहा जा सकता ।” इस प्रकार उस समय जो जैनधरंसे विमुख हो रहे थे 
उनकी स्थिरता करते हुए जैनाचायोंने जैनधमकी सत्ता कायम रखी थो जिसका फल यह है कि आज भी 
भारतवधंमें जैनी लोग विद्यमान हैं, अन्यथा बौद्धोंकी तरह जैनी भो आज दूसरे धर्मका बखतर पहिने 
दिलाई देते । 


आधुनिक भूलें 
ऊपरके कथनसे स्पष्ट हो जाता है कि पूर्व पुरुषोंने वस्तृव्यवस्थामें अपना सिद्धान्त व अपना आचार 
ध्यवद्वार स्याह्ादकी सहायतासे निश्चित किया था | 


तातपय॑ यह कि किसी भी सिद्धान्तका साधक तक॑ है--स्याह्द सहायक और विश्वास उसका आधार 
है । इत तीनोंका आश्रय लेकरके जिन लोगोने वस्लुव्यवस्थाके सिद्धान्त स्थिर किये थे या जो आज करते हैं 
उनका ऐसा करना असंगत नही कहा जायगा । बल्कि जिसका हुंदय तक, स्थाह्ाद और विश्वाससे व्याप्त होगा 
उसके द्वारा की गई वस्तुव्यवस्था आदरणीय समझी जायग्री। जैन सिद्धान्तकी सत्यता या उपादेबता इसलिये 
नही है कि वह सर्वक्षभाषित है, किन्तु इसलिये है कि उसका मूल तक, स्याद्राद और विश्वास है। सर्वज्ञ तो 
सिद्धान्तकी अविरोधतासे सिद्ध किया जाता है । हैतुका साध्य उसी हेतुका हेतु नहीं माना जाता । 

इसलिये जो लोग पूव॑ पुरुषोंके किसी भी सिद्धान्तकों तक, स्थाद्द और विश्वासके बिना भिथ्या सिद्ध 
करनेकी कोशिश करते हैं वे स्वयं भूल करते हैं और जो किसी सिद्धान्तकी तक॑, स्याह्ाद और विव्वासके अधार 
पर परीक्षा करता पाप समझते हैं वे भी भूल करते हैं । दोनीं हो स्थाद्ाद के रहस्यसे अनभि्न हैं । 

इसी प्रकार जो आचरण या अ्यवहार आज संक्लेश-वर्धक, लोकानुपभोगी, लोकमिन्दनीय हों बे भले 
हो किसी समय शान्तिवर्धक, छोकोपयोगी व लोकप्रशंसित रहे हों, आज उनको मिथ्या या अनुपादेय समझा 
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जायगा। इससे विपरीत जो आचार या व्यवहार आज शान्तिवर्घक, लोेकौपयोगी व लोकप्रशंसित हों वे भले 
ही किसी समय संक्लेशवर्धक, छोकानुपयोगी व लोकनिन्‍्दतीय रहे हों, आज उनको सत्य या उपादेय ही समझा 
जायगा । इसलिये जो लोग परिस्थितिका अध्ययन किये बिना ब्राह्मण संस्कृतिके अपनानेमें तात्कालीन जैनायायों 
को भूल बतलाते है वे स्वयं भूल करते है । और जो आज की परिस्थितिका अध्ययन किये बिना उस जमाने - 
की संस्कृतिको आजकी संस्कृति अनाना भाहते हैं थे भी भूल करते है--दोनो ही स्याद्वादके रहस्यसे अनभिज्ञ 
है । इतना ही नही, स्याद्वादके रहस्यको हम लोग इतना भूल गये कि “मुण्डे मुण्डे मति्भिन्ता” की छोकोक्ति 
जैनियोंके अन्दर ही अन्दर चरितायं हो रही है। प्रत्येक जैनी इच्छानुकूल अपनी समझके अनुसार अपने आचार 
व व्यवहारको ही धर्म समझते ऊुगा है। उसके सासने दूसरोंके उपदेशोंका कुछ महत्त्व नही, जबतक कि वे 
उसको इच्छाके अनुकूल न हों । 


स्माद्ादके उपयोगकी कमीका फल 


जहाँ जैनधर्ममें स्याह्दका अधिक-से-अधिक उपयोग किया गया है वहीं उसके उपयोगमें कमी भी रह 
गई है। स्थाह्ादका उद्देश्य संपूर्ण घर्मोका समत्यय करके मनुष्यसमाजमें शान्ति स्थापित करना था, लेकिन 
दूसरी धार्मिक समष्टियाँ स्वार्थवासनाकी पूर्तिके लिये स्वधर्मप्रेमी होती हुई भी परमघर्माधहिष्णु व हटप्राही 
बन गई थी, इसलिये उस उद्देशकी पूर्तिमे तो स्याह्ाणी असफल ही रहे । इसके अतिरिक्त जैनियोंमें भी 
स्वाथंवासना आने छगी थी, जिससे जैनी भी स्वषमंप्रियताफके साथ-साथ परघर्मासहिष्णुता व हुटग्राहिताके 
छिकार हो गये, जिससे धीरे-धीरे स्याहादी जैनो भी सम्प्रदायवादी बने | स्थाह्ादका महत्त्व एक साप्रदायिक 
पुष्टिसि अधिक न रह सका । दूसरोंकी दृष्टिम जैनधर्म एक सम्प्रदाय समझा जाने लगा । इधर जैनियोंने भी 
पक्षपुष्टिमे अपनी शक्तिका उपयोग करता प्रारम्भ किया, जिससे जैनाचायं जैसा कि ऊपर स्याद्वादका उपयोग 
बतछा आये है उनके अनुसार सम्प्रदाय रूपसे ही जैनधरमंको कायस रख सके । उसका परिणाम यह हुआ कि 
आज जब सास्प्रदायिकता मनुष्य-समाजका रक्त-शोषण कर रहो है उसमे जैंनी भी कम भाग नही ले रहे हैं । 
तात्पयं यह है कि स्याद्रादी हो करके जैनियोंने' स्पाद्मादका क्रियाट्मक उपयोग करना नहीं सीखा, जिससे स्था- 
द्वादके द्वारा सनुष्य-समाजका जो कुछ हित हो सकता था वह न तो हुआ और न हो रहा है। 
हमारा क्ंव्य 


इस भयानक किन्तु विधारशील युगमें हमारा करोंग्य है कि अपने जीवनकों छोकोपयोगी बनायें। 
यदि हम अपने जीवनको छोकोपयोगी नहीं बना सकते तो विध्वास रखना चाहिये कि हम परलोकके लिये 
भी कुछ नही कर रहे है। स्याद्रादसिद्धान्तके अधिकारी रहने मात्रसे हम स्थाह्ादका असर दूसरों पर नहीं 
डाल सकते । कार्योंका ही दूसरोंपर असर हुआ करता है। हम अपने लछोकोपयोगी कर्तंब्यको स्याद्रादके द्वारा 
निर्धारित कर उसीके लिये जीवन समपिस कर दें; उसके द्वारा हमारे जीवनकों शान्ति ही न होगी बल्कि 


ऊपरसे धर्म-घर्म घिल्लानेकी भारतकी कुप्रवृत्ति नष्ट होगो एवं जैनधर्ममी लोकोपयोगिता मनुष्य-समाजमें 
क्रियात्सक चमत्कार दिखला देगी । 


हक 


दर्शनोपयोग ओर ज्ञानोपयोगका विश्लेषण 


बविदय की रजता 

जैनवर्धानमें विद्वको रथना जीव, पुदूगल, धर्म, अधर्म, आकादा और कालके भेदसे छह प्रकारके 
पदार्थोके आधघारपर स्वीकृत की गयी है । इनमेसे जोदोंकी संख्या अनन्यानन्त है, पद्गलोंकी संख्या भी अनन्ता- 
नन्‍्त है, धर्म, अधर्म और आकादय एक-एक है वथा काल असंख्यात हैं । 
च्रल्येक पदार्थका स्वभाव 


घर, अधमं, आकाह्य और सभी कालोमे अपनी-अपनी स्वत सिद्ध स्वभावभत भाववतीशक्ति विशद्व- 
मान है व सभी जीवो और पुदुगलछोंमें अपनी-अपनी स्वत.सिद्ध स्वभावभूत भाववतीक्क्तिके साथ-साथ 
अपनी-अपनी स्वतःसिद्ध स्वभावभूत क्रियावतीक्क्ति भी विद्यमान है। क्रियावतोशबितकी विद्यमानताके 
कारण ही जीव और पुदूगर दोनों प्रकारके पदार्थ सक्रिय कहलाते हैं ओर क्रियावततीश्ञक्तिकी अविद्यमानताके 
कारण ही धर्म, अधर्म, आकाश और काल नामके पदाथे निष्क्रिय कहलाते है ।" 


प्रत्येक पदार्थंका कार्य 

प्रत्येक पदार्थ अपनी-अपनी भाववती शबितिके आधारपर सतत अपना-अपना कार्य कर रहा है । अर्थात्‌ 
श्ञाकाश अपनी भाववतीशक्तिके आधारपर स्व और अन्य सभी पदार्थोंको सतत अपने पेटमे समाये हुए है, 
सभी कार अपनी-अपनी भाववतीहाक्तिके आधारपर स्व और अन्य सभी पदार्थोंको सतत एक क्षणवर्ती तथा 
अमेक क्षणवर्सी पर्यायोंके रूपमे विभाजित कर रहे हैं। धर्म अपनी भाववतीदक्तिके आधारपर जीवों और 
पुदूगलोंकी यभावसर होनेवाली हलन-बलनरूप क्रियामें सतत सहायक होता रहता है और अधघर्म अपनी भाव- 
वतीशक्तिके आधारपर जीवों और पुद्गऊछोंकी उनत क्रियाके यथावसर होनेवाले स्थगनमे सतत सहायक होता 
रहता है । इसी प्रकार प्रत्येक जीव अपनी-अपनी ग्रयायोग्य रूपमे विकसित भाववतीशक्ितके आधारपर स्व 
और अन्य सभी पदार्थोंका सतत यथायोग्य रूपमे सामान्य अवलोकन (दर्शन) पूर्वक विशेष अवलोकन (ज्ञान) 
करता रहता है और इसी प्रकार प्रत्येक पुदूगल अपनी-अपनी भाववतीशक्तिके आधघारपर सतत रससे रसा- 
न्तरूूप, गस्धसे गन्धान्तररूप, स्पदसे स्पर्शान्तररूप और वर्णसे वर्णान्तररूप परिणमन किया करता है । इसके 
अतिरिक्त जीव और पुद्गल अपनी-अपनी क्रियावतीशक्तिके आधारपर यथावसर क्षेत्रसे क्षेत्रान्तररूप क्रिया 
सतत करते रहते है और अपनी इसी क्रियावतीशक्तिके आधारपर संसारी जीव यथाथसर पौोदगलिक कर्मों 
तथा नोकमोंके साथ व पुदुगल यथावसर संसारी जीवों और अन्य पुद्गलोंके साथ सतत मिलते व बिछुडते 
रहते हैं। मुगत जीवोका जो ऊध्तंगमन होता है वह भी उनको अपनो इसी क्रियावतीशक्तिके आधार 
पर होता है ** किन्तु वे जो लोकके अग्रभागमें स्थित होकर रह जाते है उसका कारण आगे धर्मास्तिकायका 
अभाव है ।* 





पंच्राध्यायी, अध्याय २, श्लोक २५, २६, २७ । 

तदनन्तरमूष्ष गण्छत्यालोकान्तात्‌ । -वस्वार्थसूत्र १०-५ | 

. प्रदन--'भाह यदि मुक्त ऊध्वंगतिस्वमावों छोकास्तादूष्यंमपि कस्मान्नोत्यतलीत्यत्रोष्यते ? (सर्वाय॑- 
सिद्धि), समाधान--धर्मास्तिकायाभावात्‌ । -सत्त्वाथंसूत्र । “जीवाण पौग्गलाणं गणं जाणेहि जाव 
धम्मत्थी । धम्मत्यिकाय5भावे तशों परदो ण यरछंति | -नियमसार, १८३ । 
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जीवकी भावती शक्सिमें विशेषता 


प्रत्येक जीवकी माववतीशक्ति अनादिकालसे ज्ञानावरण, दर्शनाबवरण और वीर्यान्तराय नामके पौद्‌- 
गलिक कममोसे प्रभावित होकर रहती आगी है, परन्तु अनादिकालसे ही प्रत्येक जीवमें उक्त तीनों कर्मोंका 
मियमसे यथायोग्यरूपमें क्षयोपशम र हमेके कारण वह भाववती शक्ति भी यथायोग्यल्पर्मे विकासको प्राप्त 
होकर रहती आयी है । प्रत्येक जीवकी भाववलीशक्तिका यह विकास ज्ञानावरणकर्मके क्योपश्ामके आधार- 
पर शञानशक्तिके रूपमें दर्शनावरणकर्मके क्षयोपशमके आधारपर दर्शनभक्तिके रूपमें और कीर्यान्सरायकर्मके 
क्षयोपश्मके आधारपर वीयंशक्तिके रूपमें रहता आया है । 

यहाँ इतना विशेष समझ लेना चाहिये कि जिन जोबोंमें समस्त ज्ञानावरण, समस्त दर्शेनावरण और 
वीर्यास्त राम कमोंका पूर्ण क्षय हो चुका है उनमें उनको उस भाववतीशक्तिका जझानशक्ति, दर्शनक्षक्ति और 
वीयंशक्तिके रूपमें पूर्ण विकास हो चुका है व जिन जीवोंमें उक्त समस्त शायावरण, समस्त इृर्शनावरण और 
वीर्यान्तराय कर्मोंका आगे जब पूर्ण क्षय हो जायगा तब उनमें भी उनकी उस भाववतीशक्तिका ज्ञानशक्ति, 
दर्शनशक्ति और वीयंशक्तिके रूपमे पूर्ण विकास हो जायगा । 

यद्यपि जीवको भाववतीदाक्तिपर दानान्तराय, लाभान्तराय, भोगान्तराय और उपभोगान्तराय 
कर्मोंका भी अनादिकालसे प्रभाव पड रहा है और अनादिकालसे इन कर्मोंका भी क्षयोपशम रहतेके कारण 
प्रत्येक जीवमे उस भाववतीशक्तिका दानश्क्ति, लाभशक्ति, भोगशक्ति और उपभोगशक्तिके रूपमें मथायोग्य 
विकास भी अनादिकालसे रहता आया है, परन्तु इन दानादि चारों शक्तियोंका सम्बन्ध जीवकी क्रियावती- 
शक्तिके साथ होनेके कारण यहाँ इनको उपेक्षित किया जा रहा है । 
ज्ञानोपयोग और दर्दानोपयोगका स्वरूप 


जीवकी विंकासको प्राप्त ज्ञानशक्ति, दर्शनशक्ति और वीयंशक्ति--हन तीनों शक्षितियोंमेंस श्ञानशक्ति- 
का कार्य जीवकों स्व और अन्यपदार्थोका विशेष अवलोकन अर्थात्‌ ज्ञान करानेका है, दर्दानशक्तिका काये 
जीवको स्व और अस्पपदार्थोका सामान्य अवलोकन अर्थात्‌ दर्शन करानेका है और वीयंशक्तिका कार्य उक्त 
जशानशबित और दर्दानशक्तिके कार्य मे जीवको यथायोग्यरूपमें सक्षम बनानेका है । इस तरह जीवकी विकसित 
जश्ञानशक्तिका जो स्व और अन्य पदार्थोंका विदोष अवलोकन अर्थात्‌ ज्ञान होने रूप कार्य हैं उसका नाम शानो- 
पयोग है और उसकी विकसित दर्दानशक्तिका जो स्व और अन्यपदार्थोंका सामान्य अवलोकन अर्थात्‌ दर्शन 
होनेरूप कार्य है उसका नाम दर्शनोपयोग है । 
विशेष अवलोकन और सामान्य अवलोकनका अर्थ 

यहाँपर शानोपयोग और वर्शनोपयोगके स्वरूप-निर्देशनमें जो यह बतलाया गया है कि जीवकी विक- 
सित ज्ञानशवितिका स्व और अन्यपदार्थोका विशेष अवलोकन अर्थात्‌ ज्ञान होने रूप कार्य तो शञानोपयोग हैं व 
उसकी विकसित दर्दानशवितका स्व और अन्यपदार्थोंका सामान्य अवलोकन अर्थात्‌ दर्शन होने रूप कार्य 
दर्शनोपयोग है । इसमे विशेष अवलोकन अर्थात्‌ ज्ञानका अथ॑ जीव द्वारा दीपककी तरह स्थ और अन्य पदार्थों- 
को प्रतिमासित किया जाना है और सामान्य अवछोकन अर्थात्‌ दर्शनका अर्थ जीधमें दपंणकी तरह स्व और 
अन्यपदार्थोका प्रतिविश्वित होना है, जिसका तासपय॑ यह होता है कि जिस प्रकार दीपकका स्वभाव स्व और 
अन्यण्दाधोंकों प्रतिभासित करनेका है उसी प्रकार जीवका स्वभाव भी स्व और अन्य पदार्थोंकों प्रतिभाखित 
करनेका हे तथा जिस प्रकार दर्षणका स्वभाव स्व और अन्यपदार्थोंको अपने अन्दर प्रतिबिम्बित करनेका है 
उसी प्रकार जोवका स्वभाव भी स्व और अन्यपदार्थोंकी अपने अन्दर प्रतिविम्बित करनेका है । 

हु ३ 
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यहाँ पर प्रतिविम्बित शब्दका अर्थ स्वकी अपेक्षा दपपंण अथवा जीवकी तदात्मक स्थितिके रूपमें और 
अन्यपदार्थोंकी अपेक्षा दर्पण अथवा जीवकी उन अन्यपदार्थोके निमित्तते होनेवाली तदनुरूप परिणतिके रूपमें 
लेना चाहिये। 

जीवके स्वभावकों समझनेके लिये यहाँ पर जो दीपक और दर्पण दोनोंको उदाहरणके रुपमे प्रस्तुत 
किया गया है, इसका कारण यह है कि यद्यपि दीपकका स्वभाव अन्य पदार्थोंकों प्रतिभासित अर्थात्‌ प्रकाशित 
करनेका है, परन्तु उन अन्य पदार्थोंकों अपने अन्दर प्रतिबिस्वित करनेका स्वभाव नही है । इसी तरह बद्मपि 
दर्पणका स्वभाव अन्य पदार्थोंको अपने अन्दर प्रतित्रि|म्बित करनेका है, परन्तु उन अन्य पदार्थोको प्रतिमासित 
अर्थात्‌ प्रकाशित करनेका उसका स्वभाव नहीं है जब कि जीवमे दीपक और दवंणकी अपेक्षा यह विद्योषता 
पायी जाती है कि उसका स्वभाव दीपककी तरह अन्य पदार्थोकों प्रतिभासित अर्थात्‌ ज्ञान करनेका भी है और 
दर्पणकी तरह अन्य पदार्थोकोीं अपने अन्दर प्रतिबिम्बित करनेका भी है। आगममे भी इसीलिये जोबके स्व- 
भावकों समझनेके लिये दीपक और दर्पण दोनोको उदाहरणके रूपमे प्रस्तुत किया गया है ।'* 
दोपक और जीव द्वारा अन्य पदार्थोंके प्रतिमासित होनेका आधार 

देखनेमे आता है कि दीपक अन्य पदार्थोके साथ जब तक अपना सम्बन्ध स्थापित नहीं कर लेता हैं 
तब तक वह उनको प्रतिभात्तित अर्थात्‌ प्रकाशित करनेमे अप्तमर्थ ही रहा करता है । इसी प्रकार जीवके 
सम्बन्धमे भी यह स्वीकार करना आवश्यक है कि वह भी जब तक अन्य पदार्थोक्े साथ अपना सम्बन्ध स्था- 
पित नहीं कर लेगा तब तक वह उनको प्रतिभासित अर्थात्‌ ज्ञात करनेमे असम ही रहेगा । परन्तु यह नि्वि- 
बाद बात है कि जिस प्रकार दीपक अन्य पदार्थीके पास पहुँच कर उनसे अपना सम्बन्ध स्थापित करता है उस 
प्रकार जीव अन्य पदार्थोके पास पहुँच कर उनसे अपना सम्बन्ध स्थापित नहीं कर पाता है। अत जैनदणंनमें 
यह स्वीकार किया गया है कि जीवमें दर्पणक्री तरह जब अन्य पदार्थ प्रतिबिम्बित होते है तभी वह उनको 
दीपषककी तरह प्रतिभासित अर्थात्‌ ज्ञात करता है । 

इस विवेचनके आधारपर ज्ञानोपयोग और दर्शनोपयोगके सम्बन्धमे मैं यह कहना चाहता हूँ कि जीव- 
में दपंणको तरह पदार्थंका प्रतिबिम्बित हो जाना ही दर्शनोपयोग है और इस प्रकारके द र्शनोपयोगपूर्वक जीव- 
को दीपककी तरह पंदार्थका प्रतिभासित अर्थात्‌ ज्ञान हो जाना हो शानोपयोग है । दर्शनोपयोग जशञानोपयोगमें 
कारण होता है--यह बात आचार्य नेमिच्रन्द्ने द्रव्यमग्रहमे “दंसणपुष्व॑ णाणं” गा्थांश्ष द्वारा स्पष्ट कर 
दी है। 
उपर्युक्त कथनका समर्थन 

उपयुक्त कथनके समयथंनमे यह कहा जा सकता हैँ कि जैतद्शनमे वर्णित दर्शनोपयोग और बौद्धदर्शन 
में वर्णित प्रत्यक्षमें समानता पायी जाती है। इतना अवश्य है कि बौद्धदरशंनमें जहाँ उप्तके द्वारा माले गये 
प्रत्यक्षको प्रमाण माना गया है वहां जैनदर्शनमे उसके द्वारा माने गये दर्शनोपयोगकों प्रमाणता और अप्रमा- 
णताके दायरेसे परे रखा गया है । इसका कारण यह हैं कि जैनदरशंनमें स्व१रव्यवसायौको प्रमाण माना गया 
है. और जो स्वव्यवसायी होते हुए भी परव्यवसायी नहीं होता उसे अप्रमाण माना गया है। ये दोनों प्रकार 


१. जीवके स्वभावकों समझनेके लिये परीक्षामुखभे “प्रदीपषवत्‌ ॥१-१२॥” सूत्र द्वारा दीपककों व पुरुषार्थ- 
सिद्धयुपायमें _तज्जयति पर॑ ज्योति” इत्यादि पद्म द्वारा तथा रत्नकरण्डकश्रावकाचारमें '“लम: श्री+ 
वद्धंसानाय'' इत्पादि पद्म द्वारा दपंणकों उदाहरणके रुपमें प्रस्तुत किया गया है । 
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की अवस्थायें शञानोपयोगकी ही हुआ करती है, अत' ज्ञानोपयोग तो प्रमाण तथा अप्रसाण दोनों रूप होता है, 
किस्तु दर्शनोपयोगमें स्व और पर दोनो प्रकारकी व्यवसायात्मकताका सर्वथा अभाव जैनदर्शंनमे स्वीकार किया 
गया है। अत' उसे न तो प्रमाणरूप हो कह सकते है ओर न अप्रमाणरूप ही कह सकते है । इतना अवध्य है 
कि शानोपयोगकी उत्पत्तिमें अनिवायं कारणताके आधारपर दर्शनोपयोगकी सत्ता और उपयोगिताकों अवध्य 
ही जैनदर्शनमे स्वीकृत किया गया है । 

दर्शनोपयोगकी यह स्थिति, जीवमे पदार्थंके प्रतिबिम्वित रूपको दर्शनोपयोग माननेसे ही बन सकती 
है । अत. जीवमें पदार्थके प्रतिबिम्बित होनेको हो दर्शनोपयोग स्वीकृत करना जाहिये । 


लात्पय यह है कि जब सामान्य अवलोकन आर्थात्‌ दर्शन या दर्शनोपयोगका अर्थ शेय परदार्थका जीवके 
अन्दर प्रलिबिम्बित होना स्वीकृत किया जाता है तभी उसकी स्थिति जैनदर्शनके अनुसार प्रमाणता और 
अप्रमाणतासे परे सिद्ध हो सकती है व बोद्धदर्शनके अनुसार सशंय, विपयंय तथा अनध्यवसायख्य दोषोंसे 
रहित हो सकती है । 

इसका कारण यहे है कि जैनदर्शनमें एक तो स्वपरव्यवसायात्मकताको प्रमाणताका और स्वव्यवसा- 
यात्मकृताके रहते हुए भी परव्यवसायात्मकताके अभावकों अप्रमाणताका चिन्ह मानकर दर्शनोपयोगमें स्वव्यव- 
सायात्मकता और परव्यवसायात्मकता दोनोका अभाव स्वोकार किया गया है । दूसरे, जीवमे पदा्धका प्रति- 
विम्ब पड़े बिना ज्ञानोपयोगको उत्पसिकी असंभावनाकों स्वीकार किया गया है, तीसरे दर्शनोपयोगका ऐसा 
कोई अथ नही स्वीकृत किया गया है जो दर्शनो पयोगके उपयुक्त स्वरूपके विरुद्ध हो और चौथे यह बात भी 
है कि ज्ञानो पयोग जैसा विद्यमान और अविश्व मान दोनों तरहके पदार्थोके विषयमे होता है वैसा दर्दानोपयोग 
विद्यमान और अविद्य मान दोनो प्रकारके परदार्थोके विषयमें न होकर केवल विद्यमान पदार्थोंके विधयमे ही 
होता है, इस बातफो भी जैनदर्शनमें स्वीकार किया गया है। इतना ही नहीं, इसी आधारपर बौद्धदर्शनमे 
प्रत्यक्षकी स्थिति संशय, विपयेय और अनध्यवसायरूप दोषोसे रहित स्वीकृत की गयी है । इस प्रकार यह बात 
अच्छी तरह स्पष्ट हो जाती है कि जैनदर्श नके दर्शनोपयोग और बौद्धदर्दानके प्रत्यक्षका अथे जीवमें पदार्थंका 
प्रतिबिम्बित होना ही है और इसके आधारपर जीवको जो पदार्थका प्रतिभास होता है वही ज्ञानोपयोग है । 

यहा इतनी बात और समझ लेना चाहिये कि यत सर्वज्षके दर्शनावरणकर्मका सर्वथा क्षय हो जाने 
से उसमें संपूर्ण पदार्थ अपनी त्रिकालवर्ती पर्यायोंके साथ प्रतिक्षण स्वभावत' प्रतिबिम्बित होते रहते है अत 
उसको ज्ञानावरणकर्मके स्वथा क्षय हो जानेके आधारपर वे सम्पूर्ण पदाथे अपनी उन त्रिकालवर्ती समस्त 
पर्यायोंके साथ प्रतिक्षण स्वभावत प्रतिभासित होते रहते है और यत अल्पन्षमे ऐसे पदार्थोंका प्रतिबिम्बित 
होना नि्ित्ताषीन है अर्थात्‌ प्रतिनियत पदा्थंका प्रतिनियत इन्द्रिय द्वारा प्रतिनियत आत्मप्रदेशोमें जब प्रति- 
बिम्ब पड़ता है तब उस-उस इन्द्रिय द्वारा उस-उस पदार्थका ज्ञान जीवकों हुआ करता है। जैनदर्शनमें उस- 
उस इन्द्रिय द्वारा आत्मप्रदेशोमे पडनेवाले पदार्थप्रतिबिम्बको तो उस-उस इच्द्रियके दर्शन नामसे पुकारा गया 
है और इसके आधारपर होनेवाले पदार्थश्ञानकों उस-उस इन्द्रियके मतिज्ञान नामसे पुकारा गया है। अर्थात्‌ 
जैनवर्षानमें चक्षुसे आत्मामे पडनेयाले पदार्थप्रतिब्िस्बको चक्षुदंर्दान तथा स्पर्शन, रसना, नासिका, कर्ण और 
मनसे आत्मामे पड़ तेवाले पदार्थ प्रतिबिम्बको अचक्षदंर्शन कहा गया हैं तथा उस-उत्त दर्शनके आधारपर उस- 
उस इन्द्रियसे होनेवाले मतिज्ञानकों देखने, छूने, चखने, सुधने, सुनने और अनुभव करतेके रूपमें उस-उस 
इन्द्रियका मतिशञान कहा गया है । 


यहाँ इतना विद्ोष समझना चाहिसे कि अबग्रह, ईहा, अवाय और धारणारूप मतिशानमें पदार्थंदर्शन 
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साक्षात्‌ कारण होता है तबा स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तक॑ और अनुमानरूप मतिज्ञानमे तथा श्रुतज्ञानमें पदार्थदर्शन 
परंपरया कारण होता है। इसका आधार यह है कि दर्शन और अवग्रह, ईहा, अवाय अथवा धारणारूप मति- 
जझानोंके मध्य कोई व्यवधान नहीं है जबकि दर्शन और स्मृतिके मध्य घारणाज्ञानका, दर्शन और प्रत्यभिशानके 
अध्य स्मृतिका, दर्शन और तकके मध्य प्रत्यभिज्ञानका, दर्शन और अनुमानके मध्य तकंका और दर्शान और 
श्रुतज्ञानके मध्य अनुमानज्ञानका व्यवधान रहा करता है। यहां श्रुतसे शब्दजन्य श्रुत लिया यया है--ऐसा 
जानना याहिये । 


जिन जीवोंको अवधिज्ञान होता है उनके उसकी उत्पत्तिमे भी दर्शन कारण होता है, जिसे अवधिदर्शन 
कहते हैं और केवरूजझ्ञानकी उत्पत्तिमें जो दर्शन कारण होता हैं उसे केवलदर्शन कहा जाता है । यद्यपि मन.- 
पर्ययज्ञान भी दर्शानपूवंक ही होता है परन्तु उस दर्शनको कौनसा दर्शन कहा जाय ? इसका उल्लेख मुझे 
आमममें देखनेको नहीं मिला है। फिर भी मेरा अभिमत है कि मन'पर्ययज्ञान मन स्थित आत्मप्रदेशोंमे मनः- 
पर्ययज्ञानावरणकर्मके क्षयोपशमपूर्वक होता है और वह ईहाज्ञानके पद्चात होता है अत हो सकता है कि 
उस दर्शनको मानस दर्शनके रूपमे अचक्षुदर्दानमें अन्तभृंतकर दिया गया हो, विद्वान पाठकोंकों इसपर विचार 
करना चाहिये । 
दर्शंतोपयोग और ज्ञानोपयोगके विविध नाम और उनका आधार 

(१) यतः दर्शन या दर्शनोपयोगका अर्थ पूर्वोक्त प्रकारसे आत्मामें पदार्थोका प्रतिविम्बित होना ही है 
अंतएव उसे सामास्य अवलोकन या सामान्यग्रहण नामोंसे पुकारा जाता है और ज्ञान या ज्ञानोपयोगका अर्थ 
पूर्वोक्त प्रकारसे आत्माकों पदार्थोंका प्रतिभासित होना ही है अत उसे विशेष अवलोकन या विशेषग्रहण नामो- 
से पुकारा जाता है। यहाँपर वस्तुके सामान्य अंक्षका प्रतिभास होना दर्शन और विद्येष अंशका प्रतिभास होना 
ज्ञान है--ऐसा अर्थ सामान्य अवलोकन या सामान्य ग्रहणका और विदोष अवलोकन या विदयेष ग्रहणका नही 
करना चाहिये । 

तात्पय यह है कि उक्त प्रकारके दर्शन या दर्शनोपयोगमें पदा्थंका अवलम्बन होनेसे वह पदार्थावलो- 
कन था पदार्थ अहणरूप तो है फिर भी वह द्रष्टाको अपना संवेदन करानेमें असमर्थ है और जो अपना संवेदन 
नहीं करा सकता है वह परका संवेदन कैसे करा सकता है ? अत दर्शन या दर्शनोपयोगकों सामान्य अवलोकन 
या सामान्य ग्रहण नामोंसे पुकारा जाता है। चूंकि प्रमाणश्ञानरूप ज्ञान या ज्ञानोपयोगमें स्वपरसंवेदकता पायी 
जाती है और अप्रमाणशानरूप ज्ञान या ज्ञानोपयोगमें परसंवेदकताका अभाव रहते हुए भी स्वसंबेदकता तो 
मियमसे पायो जाती है अत. उन्हें विशेष अवलोकन या विशेष ग्रहण नामोंसे पुकारा जाता है । 

(२) दर्शान या दर्शानोपयोगका अर्थ जब आत्मामे पदार्थंका प्रतिविम्बित होना हो है तभी उसे आगममें 
निराकार शब्दसे पुकारा गया है और ज्ञान या ज्ञानोपयोगका अर्थ जब आत्माको पदाय॑ंका प्रतिभासित होना ही 
है तभी उसे साकार धाब्दसे पुकारा जाता है । 

इसका भी तात्पयं यह है कि उबत प्रकारके दर्हात या वर्शनोपयोगमें पदार्था अवलूम्बन होते हुए भी 
स्वसंजेदकता और परसंवेदकता दोनों ही प्रकारके जाकारोंका अभाव पाया जाता है अतः उसे निराकार शब्दसे 

पुकारते है। इृकि प्रमाणशञानरूप ज्ञान या शानोपयोगमे स्वपररवेदकता पायी जाती है और #प्रमाणज्ञानमे पर- 
संवेदकताका अभाव रहते हुए भी स्वसंबेदकता तो नियमसे पायी जाती है अतः उन्हें साकार शंब्दसे पुकारते हैं । 

(३) दर्शन या दर्शनोफ्योगका अथ्थ जब आत्मामें पदांका प्रतिबिम्थित होना ही है तभी उसे आगममें 
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सिविकल्यक शब्दसे पृकारते हैं और ज्ञान या शानोपयोगका अथे जब आत्माको पदार्थका प्रतिभासित होना ही है 
तभी उसे सविकल्पक दान्दसे पुकारते हैं । 

इसका भी तात्पर्य यह है कि उक्त प्रकारके दर्शन या दर्शनोपयोगमें पदार्भंका अवलम्बन होते हुए भी 
स्वसंवेदकता और परसंवेदकता दोनों ही प्रकारके विकल्पोंका अभाव पाया जाता है अत उसे निधिकल्पक दाबद- 
से पुकारते हैं। चूंकि प्रमाणशशानरूप ज्ञान या शानोपयोगमें स्वपरसंवेदकता पायी जाती है और अप्रभाणशान- 
रूप जात या शातोपयोगमे परसंबवेदकताका अभाव रहते हुए भी स्वसंवेदकता तो नियमसे पायी जाती है अतः 
उन्हें सविकल्पक धाब्दसे पुकारते हैं । अर्थात्‌ विशमान घडेको विषय करनेवाले प्रमाणन्ञानमें “में घड़ेको जानता 
है”! ऐसा विकल्प और “यह घडा है'” ऐसा विकल्प ज्ञाताकों होता हैं तथा अप्रमाणज्ञानमें भी सीपमे “यह 
सीप है था चांदी है” या “यह चांदी है' अथवा यह कुछ है” ऐसा विकल्प ज्ञाताको होता है । परन्तु उबत 
प्रकारके दर्शनमे उक्त प्रकार या अन्य प्रकारका कोई विकल्प संभव नहीं है । 

(४) इसी प्रकार दर्शन या दर्दानोपयोगका अर्थ जब आत्मामे पदार्थंका प्रतिबिम्बित होना ही है तभी 
उसे अव्यवसायात्मक धब्दसे पुकारा गया है और ज्ञान या ज्ञानोपयोगका अथै जब आत्माकों पदायका प्रति- 
भासित हो जाना है तभो उसे व्यवसायात्मक धाब्दसे पुकारा जाला है । 

इसका भी तात्पये यह है कि उक्त वर्शन या दर्शनोपयोगमें पदार्थवा अबलूम्बन होते हुए भी स्वसंबेद- 
कता और परसंवेदकता दीनो ही प्रकारकी व्यवसाथात्मकताका अभाव पाया जाता है अत उसे अध्यवसायात्मक 
धाब्दसे पुकारते हैं। चूंकि प्रमाणज्ञानख्य ज्ञान अथवा ज्ञानोपयोगमें स्वपरसंवेदकता पायी जाती है और 
अप्रमाणज्ञानरूप ज्ञान या ज्ञानोपयोगमें परसंवेदकताका अभाव रहते हुए भी स्वसंबेदकता तो निममसे पायी 
जाती है अत उन्हें व्यवसायात्मक शब्दसे पुकारा जाता है । 


यहाँ इतना विशेष समझना चाहिये कि आगममे अप्रमाणज्ञानको जो अन्यवसायी कहा गया है वह इस- 
लिये कहा गया है कि विपर्ययज्ञानमे जिस पदार्थका दर्शन होता है उससे भिन्न पदार्थका ही सादृश्यवश्ञात्‌ 
बोच होता है, संशयशानमे जिस पदार्थका दर्दान होता है उसका तथा उसके साथ ही उससे भिन्‍न पदा्थका 
भी सादुश्यवशात्‌ हुलमिल बोघ होता है और अनध्यवसायज्ञानमे तो पदाथंका दर्शन होते हुए भी अनिर्णीत 
बोध होना स्पष्ट हैं । 
दर्शनोपयोगकी उपयोगात्मकता 


आगममें दर्शन या दर्शतोपयोग और ज्ञान या शानोपयोग दोनोको ही उपयोगात्मक माना गया है । 
इममेसे ज्ञान या शानोपयोगको पूर्वोक्‍्त प्रकार विशेष अवलोकन था विशेष ग्रहण रूप होनेसे तथा साकार, 
सविकल्पक और व्यवसायात्मक होनेसे उपयोगात्मक मानना तो निवियाद है, परन्तु व्शन या वर्शनोपयोगको 
सामान्य अवलोकन या सामान्यग्रहणरूप होनेसे तथा लिराकार, निविकल्पक और अव्यवसायात्मक होनेसे उप- 
योगात्मक मानना अयुक्त जान पडता है । फिर भी उसे इसलिये उपयोगारमक माना गया है कि एक इन्द्रियसे 
पदार्थंका प्रतिविस्ब आत्मामे पड़ नेके अवसरपर अन्य इच्द्रियोंसे भी पदायंका प्रतिबिम्ब आत्मामें पड़ता हैं और 
इसी प्रकार प्रत्येक इन्द्रिससे एक साथ नाना पदार्थोंका प्रतिविम्व भी आत्मामे एक साथ पडता है। इस तरह 
आत्मा नाना इन्द्रियोंस नानापदाधोंका प्रतिविम्बि एक साथ पड़ने पर भी अथवा एक ही इन्द्रियसे नाना पदार्थों 
का प्रतिबिम्य एक साथ पडनेपर भी उस सभय उसी इनन्द्रयससे और उसी पदार्थके आत्मामे पड़नेवाले प्रति- 
बिम्वको दर्धान या दर्शनोपयोग कहना चाहिये, जो अपने प्रभावको अधिकताके कारण उस समय होनेवाले 
पदार्य शञानमें कारण होता है, क्योंकि नाना इन्द्रियोंस नाना पदार्थोंके तथा एक ही इन्द्रियसे नाना पदाथोके 
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अतिबिम्ध आत्मामें एक साथ पडनेपर भी अल्पज्ञ जीवोंको उस अवसरपर एक ही इल्द्रियसे एक ही पंदार्थका 
बोध हुआ करता है। इस प्रकार आगममे पदायंप्रतिबिम्बसासान्यकों दर्धान या दर्शानोपयोग न मानकर 
पदाधंप्रतिविस्थविदोषको ही दर्शन या दर्दालोपयोग स्वीकार किया गया है । 
दर्दानोपयोग ज्ञानोपयोगसे पृथक है 

यद्यपि दर्शनोपयोग और ज्ञानोपयोग दोनों ही उपयोगात्मक है फिर दर्दानोपयोगको ज्ञानोपयोगसे पृथक्‌ 
ही जैनदर्शनम स्थान दिया गया है। इसका एक कारण तो यह है कि जहा ज्ञानोपयोगको विशेष अवलोकन 
गा विदयोषग्रहणरूप ठथा साकार, सविकल्पक और इ्म्रवसायात्मक स्वीकार किया गया है वहां दर्शानोपयोगको 
सामान्य-भवलोकन या सामान्यग्रहणरूप तथा निराकार, निबिकल्पक और अव्यवसायात्मक स्वीकार किया 
गया है । दूसरा कारण यह है कि पूर्वोक्त प्रकार दर्शनोपयोग ज्ञानोपयोगकी उतपत्तिमे कारण होता है । तीसरा 
कारण यह है कि दर्शनोपयोग विद्यमान पदार्भका ही हुआ करता है जबकि शानोपयोग विद्यमान और सादृष्य- 
बश्ात्‌ कदाचित्‌ अविद्यभान पदार्थका भी हुआ करता है। चोथा कारण यह है कि दर्शन पदार्थप्रतिबिम्बरूष 
होता है जबकि शान पदार्थ प्रतिभासरूप होता हैं। और पाचवा कारण यह है कि आगमसे जीवकी भाववती- 
शक्तिके विकासके रूपमे दर्शन ओर ज्ञान दो पृथक पृथक्‌ शक्तिया स्वीकार की गयी है तथा इनको ढकने- 
बारे दर्शनावरण और ज्ञानावरण दो पृथक पृथक्‌ कर्म भी वहा स्गीकार किये गये हैँ जिनके क्षयोपश्म या क्षय 
मैं इतका पृथक पृथक्‌ विकास होता है। इन्ही विकसित दर्शनशक्ति और ज्ञानशक्तिके पृथक पृथक सामान्य 
अवलोकन और विशेष अवलोकन करने रूप ध्यापारोको ही क्रमश. दर्शनोपयोग व ज्ञानोपयोग समझना चाहिये । 
दोनों उपयोगोक क्रम और यौगपद्यपर विचार 

यद्यपि आत्मामे पदार्थके प्रतिबिभ्बित होनेका नाम दर्शनोप योग है और वह तबतक विद्यमान रहता है 
जबतक जीवको पदार्थज्ञान होता रहता हैं, परन्तु दर्शनोपयोगकी पूर्वोक्त उपयोगात्मकताकों लेकर यदि विचार 
किया जाय तो यही तत्त्व निष्पन्न हीता है कि छद्मस्थ जीवोको दर्शनोपयों गके अनन्तर ही शञानोपयोग होता है 
व सर्वज्ञकों दर्शनोपयोग और ज्ञानोपयोग दोनों साथ-साथ हो हुआ करते है । जैसा कि प्रव्यसंग्रहकी निम्नलिखित 
गाथासे स्पष्ट है-- 


“दंसणपुष्ब॑ णाणं छदुमत्थाण ण दुण्णि उबओगा | 
जुगवं॑ जम्हा केवलिणाहे जुगवं तु ते दो वि ॥४४॥” 
अथ॑---छप्रस्थ (अल्पज्ञ) जीबोंकी दर्शनोपयोगपूर्वंक अर्थात्‌ दर्शनोपयोगके अनन्तर पद्चात्‌ ज्ञानोपयोग 
हुआ करता है क्‍योंकि उनके ये दोनों उपयोग एकसाथ नहीं हुआ करते हैं लेकिन सर्वज्षके ये दोनों उपयोग 
एक ही साथ हुआ करते हैं | 
दर्शनोपयोग और ज्ञानोपयोगकी छप्मस्थ (अल्पज्ञ) और सर्वशकी अपेक्षासे क्र और यौगपथ रूप उपर्युक्त 
व्यवस्थाको स्वीकृत करनेका आधार यह है कि सबंशके ज्ञानमे संपूर्ण पदार्थ कालके प्रत्येक क्षणसे विभाजित अपनी- 
अपनो समस्त वैकालिक पर्यायोके साथ सतत्‌ प्रतिभाभित होते रहते है अर्थात्‌ कालका ऐसा एक क्षण भी नही है 
जिसमे सम्पूर्ण पदार्थोका अपनी-अपनी उब्त प्रकारकी समस्त श्रैकालिक पर्यायोंके साथ प्रतिभास न होता हो,क्योंकि 
उसका (सवंशका) ज्ञान भी पूर्वोक्‍्त प्रकारके दर्शनका अवरूम्बन लेकर ही उत्पन्न हुआ करता है । यतः उसके दर्ध्धत 
ओर जश्ञानमे सहभावीपना निश्चित हो जाता हैं। यत अल्पन्नका ज्ञान विषयीकृत पदार्थंकी क्षणवर्ती पर्यायको 
पकडढनेमे असमर्थ रहता है क्योंकि वह अनन्‍्तर्मुहतंवर्ती पर्यामोकी स्थूलरूपताकों हो सलत एक वर्यायके 
हूपमें प्रहण करता है अत उसके ज्ञानमें क्षणिक विभाजन नहीं हो पाता है। दूसरी बात यह है कि सर्वक्षका 
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ज्ञात सममके मेंदसे परिवतित होनेपर भी विषयके मेदले कभी परिवर्तित नहीं होता है, क्योंकि उसका ज्ञात 
प्रथम क्षणमें पदार्थोको जिस रूपमें जानता है उसी रूपमें द्वितीयादि क्षणोंमें भी जानता है। परन्तु अल्पशका 
ज्ञान विषयभेदके आधारपर सतत परिवर्तित होता रहता है । अर्थात्‌ अल्पश्को कभी किसी इन्द्रियद्वारा किसी 
रूपमें पदार्यज्ञान होता है और कभी किसी इन्द्रियद्वारा किसी रूपमे पदार्थशान होता है। इसी प्रकार एक ही 
इन्द्रियसे कभी किसी रुपमें प्रदार्शञान होता है और कभी कसी रूपमे पदार्थशशान होता है। पदार्थज्ञानकी 
यह स्थिति अल्पन्ञके दर्शनोपयोगमें परिवर्तन माननेके छिये बाध्य कर देती हैं। तीसरी बात, जैसी कि पूववेमे 
ह्पष्टकी गयी है, यह है कि आत्मामे पड़ने वाले पवार प्रतिविम्बसामान्यका नाम दर्शनोपयोग नहीं है किन्तु 
आत्यामें पड़ने वाले पदार्थ प्रतिविम्धविशेषका नाम ही दर्शनोपयोग है अर्थात्‌ ज्ञानोपयोगकी उत्पत्तिके का रणभृत 
आत्मामें पडनेवाले परदा्॑प्रतिबिम्बका ताम ही दर्शनोपयोग है । इस प्रकार इन आपारोंसे अल्पज्ञके दर्शनो- 
पयोग और ज्ञानोपयोगमे दोनोंकी उपयोगात्मकता और कार्यकारणभावके आघारपर दोनोंमें क्रम सिद्ध हो 
जाता है। भर्थात्‌ विशेषज्न हणके अवसरपर सामान्यग्रहणकी (थति उपयोगात्मकताके आघारपर क्षीण हो जाती 
है और कार्यकारणभावके आधारपर जैसे कषायका पूर्णरू्पेण उपशम अथवा क्षय दावे गुणस्थानके अन्त समय- 
में मानकर उसके अनन्तर समयमे उपच्यान्तमोह नामक एकादश शुणस्थानकी क्षयवा क्षीणमोह नामक द्वादह 
गुणस्थानकी व्यवस्थाको आगममे स्वीकार किया गया है वैसे हो अल्पशके दर्शनोपयोग और शानोपयोगके क्रम- 
को स्वीकार करना चाहिये तथा जैसे कषायके उपशम व क्षयके साथ आत्माकी उपश्ाान्तमोहरूप अवस्थाके 
व क्षीणमोहरूप अवस्थाके सदुभावकी अपेक्षा क्षणभेद नही है वैसा ही क्षणभेद सद्भववकी अपेक्षा अल्पशके 
दर्शनोपयोग और ज्ञानोपयोगमे नहीं है। अर्थात्‌ ज्ञानोपयोगके साथ दर्शनोपयोगका यदि सद्भाव न स्वीकार 
किया जाय तो ज्ञानोपयोगका आघार समाप्त हो जानेसे शानोपयोगका ही अभाव हो जायगा । 
दर्शनोपयोगका महत्त्व 


यद्यपि पूर्वके विवेचनसे ज्ञानोपयोगके समान दर्शनोषयोगका महत्त्व स्पष्ठ-हो जाता है। फिर भी यहाँ 
अनेक प्रकारसे दर्शनोपयोगका महत्त्व स्पष्ट किया जा रहा है । 

ज्ञान या ज्ञानोपयोपके अवस्थाओंके भेदके आधारपर आगममे पूर्वोक्त प्रकार अवग्नह, ईहा, अवाय, 
घारणा, स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तक॑, अनुमान, श्रुत, अवधि, मन'पर्यंय और केवलके भेदसे बारह भेद बतंलाये 
गये हैं और इन सबको प्रत्यक्ष और परोक्षके नामसे दो वर्गोंग गर्मित कर दिया गया है । 

अब यहाँ प्रदन उपस्थित होता है कि एक ज्ञान प्रत्यक्ष और दूसरा परोक्ष क्यों है ? इस प्रश्नके 
समाधान स्वरूप आगमभमें जो कुछ प्रतिपादित है उसका सार यह है कि सब जीवोंमें पदार्थोके जानमेकी जो 
शक्षित विद्यमान है उसके आधारपर ही प्रत्येक जीव पदार्थोका बोध किया करता है, जिस ओघधका' फल प्रवृत्ति, 
निवृत्ति अथवा उपेक्षाके रूपमें जीवको प्राप्त होता है। पदार्थोका बोध सामान्यतया मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, 
अवधिशान, मत.पर्ययज्ञान और केवलज्ञानके भेदसे पाँच प्रकारका होता है। मतिज्ञानमें स्पर्शन, रसना, 
नासिका, नेत्र और कर्ण इन पाँच इन्द्रियों अथवा सनकी सहायता अपेक्षित रहा करती है । श्रुतज्ञान केवछ मन्र- 
की सहायतासे ही उत्पन्न हुआ करता हैँ तथा अवधि, सन पर्यय और केवल ये तीन ज्ञान इन्द्रिय अथवा मनकी 
सहायताकी अपेक्षा किये बिता ही उत्पन्न हुआ करते हैं । 

ज्ञानके उपयुक्त बारह भेदोमें अवग्रह, ईहा, अवाय, धारणा, स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तर्क और अनुमान 
इस सबको मतिज्ञानमें अन्तरभूत कर दिया गया हैं तथा शेष श्रुत, अवधि, मन'पथय और केवल ये चार 
स्वतंत्र शाम हैं। इनमेंसे अवधि, मनःपर्यय और केवल ये तीन ज्ञान सर्वषा प्रत्यक्ष हैं, स्मृति, प्रत्यभिशान, तक, 
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अनुमान और छूत ये पाँच शान सर्वथा परोक्ष हैं तथा अवग्रह, ईहा, अवाय और धारणा ये चार ज्ञात 
कथंचित प्रत्यदा हैं और कथंचित्‌ १रोक्ष हैं । 

अब यहाँ ये प्रधन उपस्थित होते हैं कि मतिशानके भेव स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तक और अनुमान तथा 
श्रुतज्ञान ये सब सबंथा परोक्ष क्‍यों हैं? तथा अवधि, मन:पर्यय और केवल ये ज्ञान सर्वंथा प्रत्यक्ष क्‍यों हैं ? 
थ इसी प्रकार मतिज्ञानके ही भेद अवग्रह, ईहा, अवाय और घारणा ये ज्ञान क्थ॑चित्‌ प्रत्यक्ष और क्॑चित्‌ 
परोक्ष क्यों हैं ? 

इन प्रदतोंका समाधान यह है कि आगममें प्रत्यक्ष और परोक्ष शब्दोंके दो-दो अर्थ स्वीकार किये गये 
हैँ । अर्थात्‌ एक प्रत्यक्ष तो वह ज्ञान है जो इन्द्रिय अथवा मनकी सहायताकी अपेक्षा किये बिना ही होता 
है और दूसरा प्रत्यक्ष बह ज्ञान है जिसमें पदार्थथा विशद ( साक्षात्कार ) रूप बोध होता है । इसो 
प्रकार एक परोक्ष तो वह ज्ञान है जो इन्द्रिय अथवा मनकी सहायतासे होता है और दूसरा परोक्ष वह ज्ञास 
है जिसमें पदार्थंका अविद्वद (असाक्षात्कार) रूप बोध होता है । 

प्रत्यक्ष और परीोक्षके उक्त लक्षणोंमेंस पहलान्पहला लक्षण तो करणानुयोगकी विशुद्ध आध्यात्मिक 
पद्धतिके आधारपर निश्चित किया गया है और दूसरा-दूसरा लक्षण द्रव्यानुयोगकी तत्त्वप्रतिपादक पद्धतिके 
आधारपर निद्चिचत किया गया है। पहला-पहला लक्षण तो ज्ञानोकी स्वाघीनता व पराघीनता बतलाता है 
और दूसरा-दूसरा लक्षण शानोंके तथ्यात्मक स्वरूपका प्रतिपादन करता है । 

इस विवेचनके आधारपर मैं यह कहना चाहता हूँ कि स्मृत्रि, प्रत्यभिज्ञान, तके, अनुमान और श्रुत ये 
सभी ज्ञान हर्द्रिय अथवा मनकी सहायतासे उत्पन्न होनेके आघारपर पराधीन होनेके कारण करणानुयोगकी 
बविशुद्ध आध्यात्मिकदृष्टिसे भी परोक्ष हैं व इनमें पदार्थंका अविशद ( असाक्षात्कार ) रूप बोच होनेके कारण 
द्रब्यानुयोगकी तथ्यात्मकस्वरूप-प्रतिपादनदृष्टिसे भी परोक्ष हैं, अत सर्वथा परोक्ष है। इसी तरह अवधि, 
अन:पर्यय ओर केवल ये तीन ज्ञान इन्द्रिय अथवा मनकी सहायताके बिना हो उत्पन्न होनेके आधारपर 
स्वाधीन होनेके कारण करणानुयोगकी विशुद्ध आध्यात्मिकद्ण्टिसे भी प्रत्यक्ष है व इनसे पदार्थका विशद 
(साक्षास्कार) रूप बोध होनेके कारण द्रव्यानुयोगकी तथ्यात्मकस्वरूप-प्रतिपादनदृष्टिसे भी प्रत्यक्ष है, अत 
स्ंधा प्रत्यक्ष हैं । लेकिन अवग्रह, ईहा, अवाय और धारणा ये चार ज्ञान इन्द्रिय अथवा मनकी सहायतासे 
उत्पन्न होतेके आधारपर पराधीन होनेके कारण करणानुगोगको विशुद्ध आध्यात्मिक दृष्टिसे जहाँ परोक्ष है 
वहाँ इनमें पदार्था विशद (साक्षात्कार) रूप बोध होनेके कारण द्रव्यानुयोगकी तथ्यात्मकस्वरूप-प्रतिपादनदृष्टि 
दे प्रत्यक्ष हे, अत कथंचित्‌ परोक्ष और कर्य॑चित्‌ प्रत्यक्ष हैं। 

यहाँपर यदि यह प्रदन किया जाय कि पदार्थका विद (साक्षत्कार) रूप बोध क्या है ? और पदार्थ 
का अविशद (असाक्षात्कार) रूप बोध क्‍या है ? तो इसका समाणान यह हैं कि जिस बोधमे पदार्थदर्दान 
साक्षात्‌ कारण होता है वह बोध पदार्थका स्पष्ट बोध होनेके आधारपर विशव ( साक्षात्कार ) रूप बोध 
कहलाता है और जिस बोधमे पदार्संदर्शन साक्षात्‌ कारण न होकर परंपरया कारण होता है वह बोध पदार्थंका 
अस्पष्ट बोध होनेके आधारपर अवशिद (असाक्षात्कार) रूप बोध कहलाता है और यह बात पूर्वमे बतछायी जा 
चुकी है कि पदार्थंथा विशद (साक्षात्कार) रूप बोध ही प्रत्यक्ष है और पदार्थंका अधिषद (असाक्षात्कार) रूप 
बोध ही परोक्ष हैं। यत' अवग्रह, ईहा, अवाय और धारणारूप मतिज्ञानोंमें व अवधि, मन.पयंय और केवलरूप 
जानोमें पदार्थदर्शन साक्षात्‌ कारण होता है, इसलिये इस दृष्टिसे ये सब ज्ञान प्रत्यक्ष कहुरूाते हैं और गत 
स्मृति, अत्यभिज्ञान, तक॑ तथा अनुमानरूप मतिज्ञानोंमें व श्रुतज्ञानमें पदाययदर्शन साक्षात्‌ कारण नहीं होकर 
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परंपरया कारण होता है क्योंकि दर्शन और इन आनोंके मध्य अन्य ज्ञानोंका व्यवधान रहा करता है जैसा कि 
पूर्वमें बतलाया जा चुका है कि दर्शन और स्मृतिके मध्य धारणाज्ञानका व्यवधान होता है क्‍योंकि स्मृति- 
ज्ञान धारणाज्ञानपूर्वक होता है, दर्शन और प्रत्यभिज्ञानके मध्य धारणाज्ञानके अनन्तर पश्चात होनेवाले 
स्मृतिज्ञानका व्यवधान रहा करता है क्योंकि प्रत्यभिज्ञान स्मृतिशान पूर्वक होता है, दर्दान और तके॑ आनके 
मध्य स्मृतिज्ञानके अनन्तर पदचात होने बाल़े प्रत्यभिज्ञानका व्यवधान रहता है क्योंकि तकंज्ञान प्रत्यभिज्ञान 
पूर्वक होता है, दर्शन और अनुमान ज्ञानके मध्य प्रत्यभिज्ञानके अनन्तर पश्चात्‌ होने वाले तक शानका व्यवधान 
रहता है क्योंकि अनुमानज्ञान तकजान पूर्वक होता है और दर्दान और श्रुतशानके मध्य तक॑ झञानके अनन्तर 
पदचात्‌ होनेवाले अनुमान ज्ञानका व्यवघान रहता है क्योंकि श्रुतशान अनुमान पूवंक होता है, इसलिये थे स्मृति 
आदि ज्ञान इस दृष्टिसे परोक्ष कहलाते है| 

हस विवेखनसे मह बात बात अत्यन्त स्पष्ट हो जातो हैं कि एक तो पदार्थदर्शन पदार्थज्ञानमें अनि- 
वार्य कारण होता है और दूसरे पदार्थदर्शनकों साक्षात्‌ कारणता पदार्थ ज्ञानकी प्रत्यक्षाका और पदार्यदर्शनकी 
असाक्षात्‌ कारणता अर्थात्‌ पर॑परया कारणता पदार्थ शानकी परोक्षताका आधार है, हसलिये दर्शनोपयोगका 
महत्त्व प्रस्थापित हो जाता है और तब इस प्रहनका भी समाधान हो जाता है। कि एक ज्ञान प्रत्यक्ष और 
दूसरा ज्ञान परोक्ष व्यों है ? 

अब यहाँ पर एक बात और विचारणीय रह जाती है कि जिस प्रकार दर्शन और स्मृति, प्रत्यभिज्ञान 
तक, अनुमान और श्रुतनामके ज्ञानोके मध्य पूर्वोक्त प्रकार यथासम्भव धारणा आदि ज्ञानोंका व्यवधान रहता 
है उसी प्रकार जब ईहाशान अवग्रहपूर्वक होता है, अवायज्ञान ईहाशानपूर्वक होता है और धारणाज्ञान अवाय- 
ज्ञानपूर्वक होता है, तथा इसी प्रकार मन पर्ययज्ञान थी ईहाज्ञानपूृवंक ही होता है तो अवग्रह, ईहा, अवाय 
और धारणाज्ञानोमे तथा मन पर्ययज्ञानमें भी दर्शनके साथ यथासम्भव अन्य ज्ञानोंका व्यवधान सिद्ध हो जाने 
से इन्हें प्रत्यक्ष कैसे कहा जा सकता है ? 

इसका उत्तर यह है कि यद्यपि ईहाज्ञानमें अवग्रहश्नानकी कारणता, अवायशानमें ईहाशानकी कार- 
णता, धारणाज्ञानमे अवायशानकी कारणता और मन पर्ययज्ञानमे भी ईहाशानकी कारणता! विद्यमान है अर्थात्‌ 
ये सब ज्ञान इनके पदचात्‌ ही होते है फिर भी पूर्वोक्त दर्शन इन ज्ञानोंमें साक्षात्‌ ही कारण होता है अर्थात्‌ 
दर्शन और इन ज्ञानोंके मध्य वे अवग्रह आदि ज्ञान व्यवधानकारक नहीं होते है इसछिये इन आमोंमे दर्दान- 
की साक्षात्‌ कारणताकी सिद्धिमे कोई बाघा नहीं उत्पन्न होती है । अतः इन शानोंकी प्रत्यक्षतामे भी इस 
दृष्टिसे कोई बाघा नही उत्पन्न होती है । 

यहाँ प्रसंगवर्ण मैं. इतना और कह देना खाहता हूँ कि कही-कही (अम्यस्तदक्ामें) अबग्रहआन 
अवायात्मक रूपमें ही उत्पन्न होता है और कही-कही (अनम्यस्त दक्षामे) अवग्रहज्ञानके पद्चात्‌ संक्षय उत्पन्न 
होने पर ईशाज्ञान उत्पन्न होता है और तब वह अवग्रहज्ञान अवायज्ञानका रूप घारण करता है । 
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जेनदर्शनमें दर्शनोपयोगका स्थान 


बौद्धदर्शनमें वरणित प्रत्यक्ष और जैनदर्नमे वर्णित दर्शनोतयोग दोनोके स्वरूपमें करीज-करीब साम्् 
पाया जाता है । लेकिन बौद्धदर्शनमें जहाँ उसके माने हुए प्रत्यक्षको प्रमाण मान लिया गया है वहाँ जैनदर्दानमें 
वर्शनौपयोग को प्रमाणता और अप्रमाणताके दायरेसे परे रखा गया है, क्योंकि जैनदर्शनमे स्वपरव्यवसायीकों 
प्रमाण माना गया है और जो व्यवसायी होते हुए भी परबव्यवसायी नहीं है. उसे अग्नमाण माना गया है । ये 
दोनों प्रकारकी अवस्थाएँ ज्ञानोपयोगकी हो हुआ करती हैं, अत. आानोपयोग तो प्रमाण और अधप्रभाणरूप होता 
है लेकिन दर्शनोपयोगमें स्वपरव्यवसायात्मकताका स्वंथा अभाव पाया जाता है, अत. उसे न तो प्रमाण कह 
सकते हैं और न अप्रमाण ही कह सकते है । फिर भी ज्ञानोपयोगफी उत्पत्तिमे अनिवार्य कारण होनेकी वजहसे 
दर्शनोपयोगका महत्त्व जैनदर्शनमें कम नहीं आँका गया है । 

विदववको जैनर्शनमे छह प्रकारके द्रव्योमे विभक्‍त कर दिया गया है--(१) अपनी-अपनी स्वतंत्र सत्ता- 
बाले अनन्त जीव द्रव्य, (२) अणु और स्कत्प (पिंड) दो भेदरूप अनन्त पुद्गलद्रब्य, (३) एक घर्मद्रव्य, 
(४) एक अधमेद्रव्य, (५) अपनी-अपनी स्वतंत्र सत्तावाले असंख्यात कालद्रव्य और (६) एक आकाशद्रव्य । 
इन सब द्रव्योंको समुदायरूपसे विश्व नामसे पुकारा जाता है क्योंकि इनके अतिरिक्त विषवमे कुछ शेष नही 
रह जाता है और विश्वकों जगत्‌ इसलिये कहले है क्योंकि ये सब अपने-अपने स्वरूपको न छोडते हुए परिण- 
मनंशील है। ये सब द्रव्य प्रतिसमय अपने-अपने भियत स्वभावके अनुरूप कार्य करते रहते है--आकाशद्रव्य 
समस्त द्रव्योंकी सतत अपने अन्दर समाये हुए हैं, सभी कालद्रव्य समस्त द्वब्योकों प्रतिक्षण उनकी अपनी 
संभाव्य पर्यायोंके रूपमें पलटाते रहते है, घमंद्रव्य सभी जीव और पुदूगल द्रव्योको हलन-चलनरूप क्रियां 
करते समय उस क्रियामें सतत सहायक होता रहता है, अधरमंद्रव्य उन सभी जीव और पुद्गल द्रव्योको उक्त 
हुलन-वलनरूप क्रियाको बन्द करते समय उसमे सतत सहायक होता रहता है, सभी पुदुगल द्रव्य अणुद्ध जीव- 
द्रव्योंके साथ और परस्पर एक दूसरे पुद्गलद्रव्योके साथ सतत मिलते और बिछुडते रहते है तथा सभी जीव- 
द्रव्य सम्पूर्ण द्रब्योंकी अपनी-अपनी योग्यताके विकासके अनुसार सर्वदा देखते और जानते रहते है । जीवोकी 
इस देखनेरूप प्रवृत्तिको हो जैनागममे दर्शनोपयोग और जाननेरूप प्रवृत्तिको ज्ञानोपयोग कहा गया है । इन 
दोनों उपयोगोंमे अविनाभावरूप संबन्ध पाया जाता है अर्थात्‌ प्रत्येक पदार्थके जञानमे उस पदार्थेका दर्शन 
कारण हुआ करता है। इसलिये प्रत्येक जीवमें ज्ञानोपयोगके साथ दर्शनोपयोगकी सत्ता जैनदर्शनमें स्वीकार की 
गयी है। परन्तु साथ हो आगमग्नन्थोमे यह बात भी बतलायी गयी है कि सर्वभजीवके दर्शनोपयोग और 
शानोपयोग दोनो एक साथ होते रहते है और अल्पज्ञजीवके दर्शनोपयोगके अनस्तर ज्ञानोपयोग हुआ करता 
है अर्थात्‌ उसके दर्शनोपयोगकी दशामें ज्ञानोपयोग उत्पन्न नहो होता है और ज्ञानोपयोगकी दशासे दर्शनोप- 
योग समाप्त हो जाता है । 

बहुत कुछ सोचनेके बाद मै इस निष्कर्षपर पहुँचा कि सर्वज्षकी तरह अल्पक्ञोंके भी दर्शनोपयोग और 
ज्ञानोपयोग दोनोंको एक ही साथ उत्पत्ति और अवस्थिति होनी चाहिये, अन्यथा दोनोंमे कार्यक्रारणभावकी 
व्यवस्था नहीं बन सकती है क्योकि कारणके सदुभावमे ही कार्य हुआ करता है कारणके अभावमे नही, इसलिये 
“अल्पञजोबके दर्शनके अनन्तर ज्ञान होता है” यह कल्पना अर्वाश्नोत जान पड़ती है, जैनदर्शनकी यह मोलिक 
बात नहीं है । यदि कहा जाय कि “द्रब्यकी पृर्वपर्याय उत्तरपर्यायमे कारण हुआ करती है और दर्शनोपयोग 
अल्पश्जोबकी पूव॑पर्याय ज्ञानोपयोग उसकी उत्तरपर्याय ही तो है, भत. उक्स कार्यकारणभावमें कोई विरोध 
नही है”, तो ऐसा माननेपर यह आपत्ति उपस्थित की जा सकती हैँ कि सर्वश्के दर्शनोपयोग और शानोपयोगमें 
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भी क़मसे पूर्वपर्याय और उत्तरपर्यायका रूप स्वीकार करना चाहिये । यदि सर्वश्षकी सर्वक्षताकी समाप्तिके 
भयसे उसके दर्शानोपयोग और ज्ञानोपयोगमे क्रमसे पूव॑पर्याय और उत्तरपर्यायका रूप नहीं स्वीकार करके , 
दोनोंकी एक हो साथ उत्पत्ति और अवस्थिति स्वीकार कर ली जाती है तो दर्शनोपयोग और ज्ञानोपयोगमे 
क़मसे पूर्वपर्यायता और उत्तरपर्यायताका अभाव निश्चित हो जानेकी वजहसे अल्पक्षके दर्शनोपयोगकों उसकी 
पूर्व॑पर्याथ और ज्ञानोपयोगकों उसकी उत्तरपर्याय कैसे कहा जा सकता है ? 

वास्तवम जीवकी देखते ओर जानने रूप दो पृथक-पृथक्‌ शक्तियाँ हैं। यही सबब है कि दोनों 
शक्षतियोंकी ढकनेवाले दर्शनावरण और ज्ञानावरण दो पृथक्‌-पृथक्‌ करमंजन कमंसिद्धान्तमें स्वोकार किये 
गये हैं। इन्ही दोनों शक्तियोंके पुयक्‌्-पृथक्‌ विकास हो दर्शनो पयोग और ज्ञानोपयोगके नामसे पुकारे जाते हैं, 
इसलिये दर्शनोपयोगको जीवकी पूर्वपर्याय और ज्ञानोपपोगको उसकी उत्तरपर्याय मानना अयुक्‍्त है। यदि ये 
दोनों एक ही द्ाक्तिके दो विकास होते, तो इन्हे अवश्य हो पू्रपर्याय और उत्तरपर्यायके रूपमे स्वीकार किया 
जा सकता था परन्तु पूर्वोकत प्रकारसे न तो थे एक ही शक्तिके दो विकास सिद्ध होते हैं और न इन्हे एक 
हो क्क्तिके दो विकासके रूपमे स्वीकार ही किया गया है इसलिये जब दर्शनोपयोग और ज्ञानोपयोगमे कार्य- 
कारणभाव मान्य है तो सर्वज्षकी तरह अल्पज्ञोमे भो इनका एक ही साथ सदभाव रहना उपयुक्त है ? 

शका--सर्वज्षके दर्दान और ज्ञान सवंथा निरावरण हो जानेकी वजहसे अपने आपमे परिपूर्ण और 
परावलंबनसे रहित है अत. दर्शनोपयोग और ज्ञानोपयोग दोनोंके एक साथ होने या रहनेमे कोई बाधा नहीं 
आतो है । परन्तु अल्पज्ञके दर्शन और ज्ञान जब अपने आपमे पूणंतारहित एवं यथायोग्य समान परावलरूम्धी 
पाये जाते है तो उनका एक साथ पैदा होना या रहना कैसे संभव हो सकता है ? अत. सर्वेशके एक साथ दोनो 
उपयोगोका सदुभाव मातता और अल्पञ्षके दोनोंका एक साथ अभाव स्वीकार करना अयुक्त नहीं है ? 

समाधान--यदि जीवसे दो उपयोग एक साथ रहनेकी योग्यता हैं तो अल्पकज्ञता उसमे बाधक नहीं हो 
सकती हैं और यदि जीवमें दो उपयोग एक साथ रहनेकी योग्यता नही हैं तो स्वशता उसमें साधक नहीं हो 
सकती है । जैसे एक ही दर्शंनशक्ति या ज्ञानशक्तिके विकास स्वरूप दो उपयोग एक साथ रहनेकी योग्यता 
जीवमें नही है तो इस प्रकारके दो उपयोग एक साथ सर्वज्षमे भी संभव नही हो सकते है । इसका मतलब यह 
हुआ कि स्वक्षके भी प्रतिक्षण जो सपूर्ण पदार्थोका दर्शन और ज्ञान होता रहता हैँ वह दशंन और ज्ञान अनन्त 
पदायोंका होते हुए भी पृथक्‌-पृथक्‌ अनन्त उपयोग रूप नहीं होता, अपितु अनन्त पदार्धोको विषय करनेवारा 
एक ही दर्शांनहूप उपयोग और एक ही शानछूप उपयोग होता है । इसी प्रकार जीवकी एक ही श्रद्धादाक्ति, 
एक ही 'चारितश्रद्क्ति, एक ही सुखशक्ति, एक ही वीयंशक्ति आदि अनन्त शाक्तियोका पृथक्‌-पृथक्‌ दो तरहका 
विकास सर्वज्षके भी एक साथ संभव नही है । परन्तु जीवमे अनन्त प्रकारकी उक्त जितनी दाक्तियाँ पायी जातो 
हूँ वे सब अपने-अपने पृथक्‌ू-पृथक एक-एक विकसित रूपमे सर्वज्ञ और अल्पज्ञ सब अवस्थाओमे एक साथ 
पायी जाती हैं और पायो जाना उचित भी हैँ क्योकि जो सो शक्ति अपने किसी एक विकसित रूपके साथ एक 
अवस्थामें नहीं पायो जायगी, तो उस शक्तिका जीवकी सब अवस्थाओमें अभाव मानना अनिवाय॑ हो जायगा । 
इसलिये सर्वज्ञको तरह अल्पज्ञ जीवमें जब ज्ञानशक्तिके किसी-न-किसी विकसित रूपके साथ श्रद्धाशक्ति, 
चारित्रशक्ति, सुखशक्ति, वीयंशक्ति आदि अनन्त शक्तियोका अपना अपना कोई-न-कोई बिकसित रूप सर्वदा 
विद्यमान रहता ही है, तो इन सबके साथ दर्शनशक्तिका भी कोई-त-कोई विकसित रूप उसमें अवध्य ही सबंदा 
विद्यमान रहना चाहिये । जोवकी प्रत्येक शक्तिका इस प्रकार अपने अपने किसी-न-किसी विकसित रूपमे रहने 
का नाम ही उपयोग है। यहापर यह बात भी ध्यानमें रखना आवद्यक है कि जिस प्रकार सर्वज्षके केवलक्ञान- 
मैं केबलदर्शन कारण हुआ करता है उसी प्रकार अल्पज्षके अवधिज्ञानमें अवधिदर्शनको तथा उस उस इन्द्रियसे 
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होनेवाले मतिज्ञानमें उस उस इन्द्रियमे होनेवाले दर्शनको ही कारण माना गया है। यदि भिन्‍न समयका दर्शन 
भिन्‍न समयके ज्ञानमें कारण माना जाता है तो “अमुक प्रकारके ज्ञानमे अमुक प्रकारका दर्दान ही कारण होता 
है” इस प्रकारका प्रतिनियत कार्यकारणभाव अल्पज्ञके दर्शनोपयोग और श्ञानोपयोगमें नहीं बन सकता है, 
क्योंकि फिर तो अवधिदर्शनके बाद भी मतिज्ञान हो जाना चाहिए और चक्षुदर्शन तथा अचक्षदर्शनके बाद 
भी अवधिज्ञान हो जाना जाहिए | लेकिन जब ऐसा अप्रतिनियत कार्यकारणभाव न तो संभव है और न मारा 
हो गया है तो इसका आशय यही है कि अल्पशजीवके भी दर्शनके सद्भावमे ही ज्ञान हुआ करता है, दश्शनके 
अनन्तर उसके अभावमें नहीं । 

धांका--दर्शनोपयोगको आगममे सामान्यग्रहण, निराकार, सिर्थिकल्पक और अव्यवसायात्मक तथा 
ज्ञानोपयोगको विद्येषग्रहण, साकार, सविकल्पक और व्यवसायात्मक स्वीकार किया गया है, अतः परस्पर 
विरोधपना होनेकी वजहसे दर्शन और ज्ञानका एक काले सद्भाव मानना अयुक्‍्स है ? 

समाधान--उक्त प्रकारका विरोधीपना जब सर्वक्षफे दर्शन और ज्ञानके अन्दर भी विद्यमान है और 
फिर भी उसके दर्शन और ज्ञान साथ-साथ एक ही कालमें उत्पन्न होते और अवस्थित रहते है तो इसका 
आह्य यही है कि दर्शन और ज्ञानका उक्त प्रकारका विरोधीपना उनके एक कालमें एकसाथ उत्पन्न होने या 
रहनेमें थाधक नहीं होता है। यदि कहा जाय कि वास्तवमें सर्वक्षके सबंदा सिर्फ ज्ञानोपयोग ही रहता है--उसके 
दर्षानका अद्भाव तो केवक उपचार मात्र है तो इस तरहसे फिर जीवमे ज्ञानशक्तिसे पृथक्‌ दर्शननामकी एक 
क्षक्ति और उसके आवारक स्वतंत्र दर्शनावरणकर्मको स्वीकार करनेकी आवश्यकता ही बया रह जाती है ? 
इसलिये दर्शंनोपयोगके सामान्यग्रहण आदि और ज्ञानोपयोगके विद्येषश्नहण आदि संकेतोका ठीक-ठीक अर्थ न 
समझ सकतेके कारण हो यह श्रम पैदा हो गया है कि दर्दान और ज्ञान परस्पर विरोधी है । अत इस भ्रमका 
निराकरण करनेके लिये यहाँपर उक्त संकेतोके अर्थपर तथा दर्शनके स्वरूपपर दृष्टि डाल लेना आवष्यक है-- 

वर्तमानमें दर्शनके निम्नलिखित अथ॑ प्रचलित है-- 

१ वस्तुविशेषका बोघरहित “है” इत्याकारक मानका नाम दर्शन है । 

२. पहले पदायसे उपयोग हटनेके बाद जबतक दूसरे पदार्थसे उपयोग नहीं जुड जाता, इस अस्तराल 
में जो केवल आत्मबोध हुआ करता है उसको दर्शन समझना चाहिये । 

३. उक्त प्रकारके अन्तरालमे चैतन्‍्यकी जो अनुपयुक्त अवस्था रहती है उसका नाम दर्शन है । 

दर्शनके उक्त प्रचलित अथॉमेसे पहुले और दूसरे प्रकारके अर हसलिये गरूत है कि उक्त अधंकि 
स्वीकार करनेसे दर्शन भी ज्ञानकी तरह सविकल्पक, साकार और व्यवसायात्मक हो जायगा । तीसरा अर्थ 
इसलिये गलत है कि ऐसा कोई क्षण नही, जिसमें चैतन्य अनुपयुक्त अवस्थामें रहता हो । साथ ही अनुपयुक्त 
शैतन्यको दर्शनोपयोग माननेसे दर्शनकी उपयोगात्मकता समाप्त हो जायगी । तीसरे अनुपयुक्त चैसन्यकों दर्शात 


और उपयुक्त चैतल्यकों ज्ञान स्वीकार कर लेनेसे दर्शंनावरणकर्मका पृथक्‌ अस्तित्व स्वीकार करना असंगत ही 
जायगा । 


मेरे मतसे दर्शनका अर्थ है आत्मप्रदेशोंमें जेय पदार्थके आकारका आ जाना । इस प्रकार जिस कालमें 
जिस झेय पदार्थथा आकार आमोद आत्मप्रदेक्षोंमे आता है उस काल्‍में उस पदा्थंका ही बोध हुआ करता है, 
स्वशके दर्शनावरणकर्मका सर्वधा क्षय हो जानेके सबबसे समस्त आत्मप्रदेशोंमें संपूर्ण पदार्थ प्रतिक्षण स्वभावतः 
प्रतिबिम्बित होते रहते हैं। अतः सर्वज्ञको प्रतिक्षण संपूर्ण पदार्थोका ज्ञान होता रहता है। लेकिन अल्पक्षके भात्म- 
प्रदेशोंमे शेय पदार्थका प्रतिबिम्बित होना निमित्ताधीन है अर्थात्‌ प्रतिनियत् पदार्थोंका प्रतिनियत इन्द्रिय द्वारा 
प्रतिनियत आत्मप्रदेशोमें जब-जब आकार आते हैं तब-सब उस-उस इंद्रिय द्वारा उन-उन पदाथोंका मतिशञान हुमा 
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करता है और तब दर्ंनकों भी उस-उस इन्द्रियका दर्होन कहा जाता है। श्रुतज्ञान मतिज्ञानपूर्वक हुआ करता 
है, अतः उसके लिये दर्दांनके सद्भावकी आवश्यकता नहीं रहती हैं । अवधिज्ञानमे दर्शनकी आवध्यकता रहती है 
अर्थात्‌ प्रतिनियत आत्मरप्रदेशोंमें प्रतितियत पदाधोंका बिना इन्द्रियोकी सहायताके ओ प्रतिबिम्व आता है उसके 
सद्स्रावमे अवधिज्ञान हुआ करता है ऐसे प्रतिबिम्बकों अवधिदर्शन कहते है । मस.पर्ययज्ञाव ईहामतिश्ञाल पूर्वक 
हुआ करता है, अत ईहामलिज्ञानमे जिस दर्शानकी अपेक्षा रहती है वही दर्शन मन पर्ययज्ञातके समय विद्यमान 


रहता है । 

इस विवेखनका निष्कर्थ यह है कि--- 

१. एक पदार्थ या नाना अथवा संपूर्ण पदार्थोका आत्मप्रदेशोंमि इन्द्रिय आदि नि्मित्तसापेक्ष अथवा 
निर्मित्तकी अपेक्षारहित प्रतिबिम्बित होना ही दर्शन कहलाता है । 

२. इस प्रकारके द्शंनके सदभावमे ही सर्वश्ञ और अल्पज्ञ दोनों तरहके जीवोंको पदार्थज्ञान हुआ 
करता है अन्यथा नही । 

३. प्रतिनियत दशोन ही प्रतिनियत पदार्थज्ञानमें कारण हुआ करता हैं। उक्त दर्शन सामान्यग्रहणरूप 
है क्योंकि उसमें ज्ञानकी तरह प्रमाणता और अप्रमाणताका विदोष (भेद) नहीं पाया जाता है और इसका कारण 
हेम पहले बतला आये है कि दह्शंनमे स्वपरव्यवसायात्मकताका स्बंधा अभाव पाया जाता है जबकि स्वपर- 
व्यवसायात्मकता प्रमाणताका तथा स्वथ्यवसायात्मकताके रहते हुए परव्यवसायात्मकताका अभाव अप्रमाणताका 
चिह्न माना जाता है । तात्पयं यह है कि उक्त दर्शानमें पदार्थंथा अबलम्बन होनेकी वजहसे वह पदार्थग्रहणरूप 
तो होता है फिर भी वह द्रष्टाको अपना संवेदन करानेमें असमर्थ रहता है और जो अपना संवेदन नही करा 
सकता है वह परका संवेदन कैसे करा सकता है ? हसलिये दर्शंनको 'सामान्यग्रहण”' शब्दसे पुकारना उपयुक्त 
ही हैं । ज्ञान चाहे प्रमाण हो या चाहे अप्रमाण हो--उसमे स्वसंवेदकता तो हर हालतमे रहती ही है अत उसे 
(ज्ञानको) “विशेषग्रहण'” शब्दसे पुकारा जाता है । उक्त दर्शनको निराकार भी कहते हैं क्योकि उसमे पूर्वोक्त 
प्रकारसे स्वसंवेदकता और परसंवेंदकता दोनोका अभाव होनेके कारण न तो प्रमाणताका आकार पाया जाता 
हैं और न अप्रमाणताका ही आकार पाया ज्ञाता हैं। इसी प्रकार उक्त दरंनकों अव्यवसायात्मक भी कहते है 
क्योंकि हम बसला चुके है कि उसमे स्वसंवेदकता और परसंबेदकता दोनोका अभाव रहता है जबकि प्रमाण- 
ज्ञानमे स्वसवेदकता और परसवेदकता दोनोका सदुभाव और अध्रमाणशान्तमे परमंवेदकताका अभाव रहते हुए 
भी कम-से-कम स्वसंवेदकताका सदभाव पाया जाता है। इस प्रकार जो अन्यवसायात्मक होता है वह संविकल्पक 
नही हो सकता हैं इसलिये दर्शनको 'निविकल्पक”” शाब्दसे भी पुकारा जाता है। तात्पयं यह हैँ कि जिस 
प्रकार घडेको विषय करनेवाले प्रमाणशानमें “मैं घड्टको जानता हूँ” ऐसा विकल्प और उक्त ज्ञानके विषयभूत 
घडेमे यह घडा है” ऐसा बिकल्प ज्ञाताकों होता हू _ तथा अप्रमाणज्ञानके भेद संशय, विपरोत और अनध्य- 
बसाय इन तीनोंमे क्रमसे 'सोप है या चाँदो” या सीपमे यह चाँदी है” अथवा कुछ है” इस प्रकार वस्तुकी 
अनिर्णीत अवस्थाका रूप शानविकल्प और विषयविकल्प ज्ञाताकों होते रहते हैं उस प्रकार घडा आदि पदार्थोके 
उष्त प्रकारके दर्शतमे मैं घडेका दर्शन कर रहा हूँ” या यह घड़ा है” आदि विकल्पोंका होना संभव नही है 
क्योंकि पूर्वोक्त प्रकारसे दर्शतमे स्वब्यसायात्मकता और परबव्यवसायात्मकता दोनोंका अभाव विद्यमान रहता 
है । अतः वर्शनकों तिविकल्पक कहा गया है । इस प्रकार दर्शश और ज्ञानमे सामान्य और विशेष, निराकार 
और साकार, अव्यवसायात्मक और ब्यवसायात्मक तथा सिविकल्पक और सविकल्पकका भेद रहते हुए भी इन 
दोनोका एक कालमे एक साथ सदुभाव पाया जाना असंभव नही ठहरता है । 


आएा है दर्शनोपयोगके बारेसे मैंने यहांपर जो विचार उपस्थित किये हैं उनपर विद्वज्जनोका अवश्य 
ही ध्यान जावगा । ७ 


जेनदर्शनमें वस्तुका स्वरूप : एक दाशनिक विश्लेषण 


जैनदर्शनमे वस्तुको अनन्तधर्मास्मक और अनेकान्तात्मक उभ्यरूप माना गया हैं। एक ही वस्सुमें 
झक ही साथ अनन्तघर्मोंका पाया जाता वस्तुको अनन्तथर्मात्मकता हैं और अनन्तधर्माह्मक उसी वस्तुमें परस्पर 
विरोधी अनेक धर्मोका पाया जाना वस्तुकी अनेकान्तात्मकता है। इस कथनका तात्ययं यह है कि विस्यंकी 
सभी वस्तुये अपने अन्दर अपने-अपने पृथक-पृथक्‌ अनन्तधर्मोकी एक ही साथ ससा रख रही है. व प्रत्येक 
बस्तुके अपने-अपने उन अनन्तघरमोमेसे प्रत्येक धर्म अपने विरोधी धर्मके साथ ही वहाँ पर रह रहा है । 
अनेकान्तशब्दका ऊपर जो “बस्तुमे परस्पर विरोधी अनेक घर्मोका पाया जाना” अर्थ किया गया है 
उसमें अनेकदाब्दका तात्पयं दो संख्यासे है। इस तरह अनेकान्त शब्दका वास्तविक अर्थ “बस्तुम परस्पर 
विरोधी दो घर्मोंका एक ही साथ पाया जाना” होता है । यह अथे वास्तविक इसलिये है कि परस्पर विरो- 
घिता दो धर्मोमं ही संभव है, तीन, चार आदि संख्यात, असख्यात व अनन्त धर्म मिलकर कभी परस्पर विरोधी 
नहीं होते है, कारण कि एक घर्मका विरोधी यदि दूसरा एक धर्म है तो शेष सभी धर्म परस्पर विरोधी उन 
दो धर्मोमेंसे किसी एक धर्मके निमरमसे अविरोधी हो जावेगे । 
उपर्युक्त कथनसे यह बात सिद्ध होती है कि वस्तुका अनन्तधर्मात्मक होना एक बात है और उसका 
(बस्तुका) अनेकान्तात्मक हो ना दूसरी बात है। यही कारण है कि जैनेतर सभी दर्शनकारोके लिये वस्तुको 
अनस्तघर्मात्मक माननेमें कोई आपत्ति नही है क्योंकि पृथ्वीमे रूप, रस, गन्ध और स्पर्णा रूप धर्मचतुष्टयकी 
एक ही साथ सत्ताकों वे भो स्वीकार करते है । परन्तु वे (जैनेतर दशनकार) वस्तुको अनेकाल्तात्मक माननेमें 
डियिकियाते है | जन ओर जैनेतर दर्शंनकारोके मध्य मुख्यतया अन्तर यही है कि जहाँ उक्त प्रकारके अनेकान्त- 
की भमान्यताके आधारपर जैनदर्शन अनेकान्तवादी कहलाता है वहाँ जनेतर सभी दर्शन उसका विरीध करनेके 
कारण एकान्तवादी कहलाते है । 
इस कथनका तात्पय॑ यह है कि परस्पर अविरोधी अनन्त धर्मोकी एक हो साथ एक ही वस्तुमें सस्ता 
जैमस और जैनेतर सभी दर्शनोमे मान्य कर लछी गयी है । परन्तु परस्परविरोधी दो धर्मॉकी एक ही साथ एक 
ही बस्तुमे सत्ता जिस प्रकार जैन दर्दानमे मान्य की गथी हैं उस प्रकार जैनेतर दर्शन उसे मान्य करनेके लिये 
तैयार नहीं है | यह बात दूसरी हैँ कि परस्परविरोधी दो धर्मामेंस किसी एक घर्मको कोई एक दर्शन स्वीकार 
करता है और उसमे अन्य दूसरे घर्मको दूसरा दर्शन स्वीकार करता है लेकित दोनो ही दर्शन अपनेको मान्य 
धर्मके विरोधी घमंको अस्वीकृत कर देते है। जैंसे सारूयदर्शन वस्तु नित्यताघर्मकोी स्वीकार करता है 
लेकिन अनित्यताधमंका वह निषेध करता है। इसी प्रकार बौद्धदर्शन वस्तुमें अनित्यताधमंकों स्व्रीकार 
करता है लेकिन नित्यताधर्मका वह निर्षण करता हैं। जबकि जैनद्शन वस्तुम नित्यता और अनित्यता दोनों 
ही धर्मोंको स्वीकार करता हैं । 
वस्तुके अनन्त धर्मात्मक होने व उसमे (वस्तुमे) उन अनन्त धर्मोंमेसे प्रत्येक मंके अपने विरोधी घर्मके 
साथ ही रहतेके कारण प्रत्येक वस्तुमे परस्परविरोधी धर्मगरुगलके अनन्त बिकल्प हो जाते है। यही कारण 
है कि जैन दर्शनमे प्रत्येक बस्तुगत अनन्त घर्म सापेक्ष परस्परविरोधी घर्मयुगलके अनन्तविकल्पोंके आभार 
पर अनन्तसप्तनभगियोकी स्थितिको स्वीकार कर लिया गया हैं। बधा--- 
“जन्वेकत्र॒ वस्तुन्यनन्ताता धर्माणामभिरापथोग्थानाभुपशभादनन्ता एवं बचन-मार्गा: 
स्पाद्वादिनाँ भवेयुर्न पुन सप्तेव, वाज्येयत्ताल्वाद्ाचकेयत्ताया:। तती विरुद्धव सप्तमंगीति बेन्च, 
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विधीयमाननिषिष्यमानघर्म विकल्पापेक्षणा लदविरोधात्‌ । “'प्रतिपर्यायं सप्तभंगी वस्तुनि” इति 
वबचनात्‌ । तथानन्ता: सप्तरभंग्यों भवेयुरित्यपि नातिष्टमू ।!” ( इलोकवा०, सूत्र ६, बा० ५२ के 
आगे सप्तभंगी प्रकरण) 
इस उद्धरणका भाव यह है कि जैनदर्शनमें बस्तुगत परस्परविरोधी धर्मद्यके आधारपर सप्तरभंगी 
को मास्यता दी गयी है। इसपर कोई यह आपत्ति करता है कि एक वस्तुमे कथन करने योग्य जब अनन्त 
धर्म विद्यमान हैं तो इन सब धर्मोका कथन करनेके लिये स्याद्वादियों (जैनों) के सामने अनन्तसंख्याक वचन- 
सांगोंकी प्रसक्‍्ति होती है, केवल सात ही बचनमार्गोकी नहीं, क्योंकि जितने वाच्य हो सकते है उत्ते हो' 
बाचक होने चाहिये, अतः सप्तभंगीकी मान्यता असंगत है । 
इस आपत्तिका उक्त उद्धरणमें जो कुछ समाधानके खरूपमे लिखा गया हैं उसका भाव यह है कि 
सप्तभंगीकी मान्यता विधोयमान और निविध्यमान धमंदयके विकल्पोंके आधारपर हो जैनदर्शनमें स्वीकृत की 
गयी है इसलिए एक हो वस्तुमें विद्यमान अनन्तधममिसे प्रत्येक धर्मको लेकर विधोयमान और निषिध्यमान 
घरमंठयके विकल्पोंके आधारपर जैन दर्शनमें सप्तर्भंगीको स्थान प्राप्त हो जानेसे अनन्तभंगीके बजाय अनन्त- 
सप्तभंगोकी स्वीकृति स्याद्रादियों (जैनों) के लिए अनिष्ट नहीं है । 
इस प्रकार वस्तुगत अनन्तधमंसापेक्ष परस्परविरोधी धर्मद्यके प्रत्येक वस्तुमें निष्पन्न अनस्तविकल्पों- 
मेंसे आचार श्रीअमृतचच्द्रने समयसारके स्थाह्रादाधिकार प्रकरणमें अनेकान्तका स्वरूप प्रदर्शित करते हुए 
कतिपय विरोधी धर्मद््रथविकल्पोंकी निम्न प्रकार गणना की है-- 
“यदेव तत्‌ तदेवातत्‌, यदेवेक॑ तदेवानेकन्‌, यदेव सत्‌ तदेवासत्‌, यदेव नित्यं तदेवानित्य- 
मित्येकवस्तुवस्तुत्वनिष्पादकपरस्परविरुद्धशक्तिद्रय प्रकाशन मनेकान्त ।:'' 
अर्थ--जो ही वह है वही वह तही है, जो ही एक है वही एक नही है अर्थात्‌ अनेक है, जो ही सत्‌ 
है यही सत्‌ नही है अर्थात्‌ असत्‌ है, जो ही नित्य है वहो नित्य नही है अर्थात्‌ अनित्य है. इस प्रकार एक हो 
वस्तुके वस्तुत्व (स्वरूप) की निष्पादक परस्पर विरोधी शक्तिद्वयका प्रकाशन करना अनेकान्त कहलाता है । 
अनेकान्तके इसमें चार विकल्प बतलाये है। इन चारों विकल्पोंमेसे जो ही वह है वही वह नहीं है'' 
इस विकल्पका स्पष्टीकरण इस प्रकार जानना चाहिए कि प्रत्येक वस्तु अपनो-अपनी पृथक-पृथक्‌ आकृति 
प्रकृति और विक्ृतिके आधारपर हो विश्वमें अपना अस्तित्व जमाये हुए है। आइतिसे वस्तुकी द्रव्यरूपता 
(प्रदेशवत्ता) का ग्रहण होता है, प्रकतिसे उसकी गुणरूपता (स्वभावशक्ति) का ग्रहण होता है और विक्ृतिसे 
उसमें होनेवाली परिणति (पर्याय) का ग्रहण होता है। जैसाकि आचायंश्री फुन्दकुन्दने प्रवचनसार ग्रन्थके 
शेयाधिकारको गाथा १ में दर्शाया है। यथा--- 
अत्यो खलु दव्वमयो दव्वाणि गुणप्पगाणि भणिदाणि। 
तेहि पूणोी पज्ञाया. पञज्जयमूढा हि. परसमयाः॥ 
अर्थ--अथ्थ अर्थात्‌ पदार्थ यानी वस्तु द्रव्यरूप है अर्थात्‌ किसी-न-किसी आकृतिकों धारण किए हुए 
है, द्रव्यमें अपनी गृणरूपता (स्वभावशक्ति) पायी जाती है तथा द्रव्य और गृण दोनों ही परिणमत अर्थात्‌ 
पर्यावरूपताको धारण किए हुए है । छोकमें जितना भी परसमय पाया जाता है वह सब पर्यायोमे ही रमकर 
मूढ़ताको प्राप्त हो रहा है । 
प्रत्येक बस्तुकी आकृति अर्थात्‌ द्रव्यरूपता (प्रदेशवत्ता), प्रकृति अर्थात्‌ स्वभावद्ाक्तिरूप गुणखूपला 
और विद्भति अर्थात्‌ परिणति क्रियारूप पर्यायरूपता प्रतिनियत है अर्थात्‌ एक वस्तुकी जो आकृति, प्रकृति और 
विक्ृति है वह त्रिकालमें कभी भी दूसरी वस्तुकी न तो हुई है और न हो सकती है। अतः इस स्थितिके 
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अध्थारपर ही जैनदर्ानममें यह सिद्धान्त मान्य किया गया है कि जो ही वस्तु वह है वही वस्तु यह़ नहीं है । 
उपयु क्‍त कथनका तात्पय यह है कि विष्वमें जीव, पृद्गल, धर्म, अधर्भ, आकाद और काले नामसे 
छह प्रकारकी वस्तुएँ विद्यमान हैं। इनमें जीव तामकी वस्तुएँ अनन्तानन्त हैं, पुदूगल नामकी बस्तुएं भी 
अमन्तानन्‍्त हैं । धमं, अधर्म और आकाश तामकी वस्तुएँ एक, एक हैं तथा काल नामकी वस्लुएँ असंख्यात 
हैं । थे सब वस्तुएँ अपनी-अपनी पृथक्‌-पृथक्‌ आकृति, प्रकृति और चिक्ृतिकों घारण करके ही लोकमें रह 
रही हैं । जीव नामक वस्त कभी पृद्गल, धर्म, अधर्म, आकाश और कालकी आक्ृत्ति, प्रकृति और विक्ृतिको 
घारण नही करती है | पुद्गल नामकी वस्तु कभी जीव, धर्म, अधर्म आकाह्य और कालकी आकृति, प्रकृति 
और विक्ृतिको धारण नहीं करती है। और यही बात घर, अधर्म, आकाश और काल नामकी अस्तुओंमे भी 
समझना चाहिए | इतना ही नहीं, एक जीवनामक वस्तु कभी दूसरी जीवनामक वस्तुकी आकृति, प्रकृति और 
विकृतिको धारण नहीं करती है व एक पुद्गलनामक वस्तु भी कभी दूसरी पुदूगलनामक वस्तुकी आकृति, 
प्रकृति और विकृतिको धारण नहीं करती है। यहाँ तक कि जीव और पृद्गलूका तथा दो आदि संख्यात, 
असंख्यात और अनन्त पुद्गलोंका परस्पर मेल (मिश्रण) होनेपर भी ये कभी एकत्वको प्राप्त नही होते है । 
यह बाल दूसरी है कि उक्त वस्तुओंके परस्पर संयोग अथवा समिश्रणसे एक दूसरेमें परिणमन अवद्य हुआ" 
करते हैँ । छेकित वे भी परिणमन उनके अपने-अपने रूप ही हुआ करते हैं। कभी एक-दूसरे रूप नहीं होते 
“जो ही वह हैं वही वह नही है” इस सिद्धान्तकी भान्यताका ही यह परिणाम है कि आचार्य कुन्दकुन्दने 
समयसारस्रन्थके कतृ-कर्माघिकार प्रकरणमें निम्नलिखित गाथाओं द्वारा आत्मा और पुदुगलमें पररूप 
परिणतियोंका निषेध किया है--- 
“जब परिणमइ ण गिण्ह॒इ उप्पज्जद॒ ण ॒ परदब्बपज्जाए । 
णाणी जाणंतो वि हु पृग्गलकम्म॑ अगेयविहं ॥७६॥ 
णवि परिणमदि ण गिण्ह॒दि उप्पज्जदि ण परदब्बपज्जाए । 
णाणी जाणंतो वि हुं संगपरिणाम॑ अशेयविह ॥७७॥ 
ण वि परिणमदि ण गिण्हृदि उप्पज्जदि ण परदब्बपज्जाए । 
णाणी  जाणतो वि हु पृर्गलकम्मफलमणंत ।॥७८॥ 
णवि परिणमदि ण गिण्हृदि उप्पज्जदि ण परदब्बपज्जाए । 
पुरगलदब्ब॑पि तहा परिणमद्द सएहि भावेहिं ॥७९॥ 
इन गाथाओंका भार यह है कि आत्मा पुदूगल कर्मंको, अपने परिणामको और पुदुगल करके फलको 
जानता हुआ भी परद्रब्यकी पर्यायरूपसे न परिणमन करता है, न उन्हें स्वीकार करता है और न उनमें उत्पन्न 
होता है । इसो प्रकार पुद्गल द्रव्य भी जीवपरिणामको, अपने परिणामको और अपने परिणामके फलको नहीं 
जानता हुआ भी परद्रव्यकी पर्याय रूपसे न परिणमन करता है, न उन्हें स्वीकार करता है और उनमे उत्पन्न 


। 
320 इसी तरह "जो ही वह है वही वह नहीं है” इस सिद्धास्तको रूदयमें रक्षकर ही आचाय॑ श्री कुन्द- 
कुन्दने समयसारके कतु-कर्मा घिकार प्रकरणकी निम्नलिखित गाथाका प्रणयन किया है--- 
“जो जह्ि गुणे दब्बे सो अण्णहा। ण संकसदि दब्बे ।' (गाथा १०३ का पधूर्वोर्ड) 
इसकी टीका आचार्य श्री अमृतबन्द्रने निम्न प्रकारकी है-- 
“इह किल यो यावान्‌ कश्चित्‌ वस्तु विधेषो यस्मिन्‌ यावति क््मिश्चिब्चि-दात्मलि-अजिदात्मनि वा 


॥. समयसार, गाया ८० ॥ 
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दरब्ये, गुणे च स्वस्सत एवानादित एवं वुत्त. स खल॒-अचलितस्प वस्तुस्थितिसीस्तों भेत्तमशक्यत्वात्तस्मिन्नेव 
वर्तते न पुनः द्व्यान्तरं गुणान्तरं वा संक्रामेत्‌ । 
माथा और टीकाका भाव यह है कि कोई भी वस्तु सवंदा अपनी हो द्रव्यरूपता और अपनो ही 
गुणरुपतामें वर्तमान रहतो है, त्रिकाऊमें कभी भी दूसरी वस्तुकी द्रव्यरूपता व गुणरूपतामें संक्रमण नहीं 
करती है । 
इसी प्रकार उक्त सिद्धान्तके आधारपर हो आधाय॑ श्री अमृतचन्द्रके निम्नलिखित कथनकी संगति 
बैठती है--- 
/तत' मवत्रापि धर्माधर्माकाशकालपुद्गलजीवद्रव्यात्मनि लछोके ये यावन्तः केचनाप्यर्थास्ते 
सर्व एवं स्वकीयद्रव्यान्तमंग्नस्वधमंचक्रचुविनोईपि परस्परमचुंविनोत्यन्तप्रत्यासत्तावषि निश्यमेव 
स्वरूपादपतन्त- पररूपेणापरिणमनादनष्टानन्तव्यक्षितत्वाटूकोत्कीर्णा इब तिष्ठन्त '' (समयसार 
गाथा ३ की आत्मरूयातिटीका) । 


अथ---धर्म, अधम, आकादा, काल, पुद्गल और जीव द्रव्यमय संपूर्ण लकमें जितने परिमाणमे जो 
कुछ पदार्थ है वे सभी अपने-अपने धर्म समूहका चुम्बन करते हुए भी एक दूसरे पदार्थका जुस्दन नहीं कर 
रहे हैं, यद्यपि सभी पदार्थ एक दूसरे पदार्थले अत्यन्त संयुक्त हो रहें है तो भी वे कभी अपने स्वछूपसे ध्यूत 
नही होले--हस तरह पररूपसे परिणत न होनेके कारण उनकी न्तियत परिमाणरूप अनन्तता कभी नष्ट नहीं 
हो सकती है इसलिए जैसे टाकीसे ही उत्की्ण किये गयें हों ऐसे ही अपनी-अपनी अलग-अलग सत्ता रखते हुए 
नियत अनन्त संख्याके रूपमे हो वे सब रह रहे है । 

इस तरह कहना चाहिए कि “विद्वके जितने परिमाणमें अनस्तसंल्याके पदार्थ हैं वे उतने परिमाणमें 
ही अनादिसे अनन्तकाल तक रहनेवाले हैं उनकी उस सख्यामें कभी भी घटा बढ़ी नही होती है” इस 
मान्यताकी पुष्टि “जो हो वह है वही वह नही है” इस अनेकान्तकी स्वीकृतिक आधारपर ही हो सकती है । 

आधाय॑ श्री अमृतचच्दचने दूसरे प्रकारका अनेकान्त यह बतलाया है कि "जो ही एक है वही एक नही 
है अर्थात्‌ अनेक है” । इसका स्पष्टीकरण इस प्रकार है कि वस्तुकी द्रण्यात्मकता, गुणात्मकता और 
पर्यायात्मकताके आधारपर “अत्थो खलु दव्बमयो” हत्यादि गाथाके अनुसार प्रत्येक वस्तुके अलग-अलग प्रकार 
से दो दो अंश निर्धारित होते है । उनमे एक प्रकारसे दो अंश है--द्रव्यांशण और गुणा, दूसरे प्रकारसे दो 
अंध हँ--द्रव्यांण और पर्यायाश तथा तोसरे प्रकारसे दो अंश हैं --गुणाश और पर्यायांश । 

प्रत्येक वस्तुका व्रव्यांश एक ही रहा करता है लेकिन इसमें गुणांश ताना रहा करते हैं । जैसे आत्मा 
एक वस्तु हैं। परन्तु उसमे ज्ञानदर्शन आदि नाना गुणोंका सद्भाव हैं। इसी तरह पुद्गल एक वस्तु है। 
परन्तु उसमे रूप, रस, गन्ध, स्पर्श आदि नाना गुणोंका सद्भाव है। इसी प्रकार दूसरे प्रकारसे यों कहा जा 
सकता है कि वस्तुका द्रव्यांश हमेशा एक ही रहा करता है परन्तु उसमे बदलाहट होतो रहतो है जिससे 
पर्यायाश अनेक हो जाते है । जैसे आत्मा यद्यपि नियत असंख्यात प्रदेशी एक द्रव्य है परन्तु छोटे-बडे झरीरके 
अनुसार उसकी छोटो बडी आकृति होतो रहती है। इसी तरह प्रत्येक वस्तुमें विद्यमान उसके अपने-अपने 
नाना गुणोंमेसे प्रत्येक गुण भी अपनेमें परिवर्तन करता रहता है । जैसे आत्मा ज्ञान स्वभाव वाल्मा नियत है 
परन्तु उसका वह झञानरूप स्वभाव यथायोग्य सत्ति, श्रुत, अवधि मनःपर्यय और केवलके भेदसे पाँचरूपसे परि- 
णमन कर सकता है। इसी तरह मति आदि ज्ञान भी यथायोग्य इन्द्रियादिक साधन व विषयभूत पदार्थ- 
को विविधताके आधारपर परिणमन करते रहते हैं। इस प्रकार आत्माका एक ज्ञातरूप स्वभाव भी उपर्यूषत 

४९ 


६६ : शरस्यती-अरवपुत्र पं० बंशीघर ध्याकरणावाय अभिनग्दत-प्रस्थ 


प्रकारसे नाना पर्यायोमें बदलता रहता है । इस प्रकार वस्तुके द्रब्याशकी एकता और उसके गुणांशकी अने- 
कताके आधार पर, वस्तुके दब्यांधकी एकता और उसके पर्यायाशकी अनेकताके आधार पर तथा अस्तुके 
गुणांध्की एकता और उसके पर्यायांशकी अनेकताके आघारपर जैनदर्शनमे यह सिद्धास्‍्त स्थिर किया गया है 
कि जो ही एक है वही एक नहीं हैं अर्थात्‌ अनेक है । 

आचार्यश्री अमृतचन्द्रने तीसरे प्रकारका अलेकान्स यह बतलांयां है कि “जी हो सत्त है वही सत नहीं 
है अर्थात्‌ असत्‌ है” । इसका स्पष्टीकरण इस प्रकार है कि प्रत्येक वस्तुकीं ससाका निणंय द्रव्य, क्षेत्र, कॉल 
और भाषके आधार पर हुआ करता है। इनमेंसे द्रव्यके आधारपर वस्तुकी सत्ताका निर्णय इस प्रकार होता 
है कि यद्यपि घटरूपसे परिणत पुद्गलद्रव्य पटरूपसे परिणत होनेकी योग्षता रखते है, परन्तु जिस समय जो 
पुद्गरलद्रव्य घटरूपसे परिणत हो रहे हैं उस समय वे पटरूपतसे परिणत नहीं हो रहे है इसलिये जिम समय 
जिस अस्तुमे घटरूपताका सद्भाव है उस समय उस वस्तुमें पटरूपताका अभाव है | इस तरह घटरूपसे परिणत 
वस्तु घटरूपसे ही सत्‌ है पटरूपसे वह सत्‌ नही है अर्थात्‌ असत्‌ है। क्षेत्रके आधारपर बस्त॒की सत्ताका 
निर्णय इस प्रकार होता है कि जो वस्तु जिस समय आकाछके जिन और जितने प्रदेश्ोंपर अवस्थित है वह 
वस्तु उस समय आकाशके उन और उतने प्रदेशों पर ही सत्‌ कही जा सकती है उन और उतने प्रदेशोसे 
अतिरिक्त अन्य सभी आकाक्षप्रदेशोंपर वह वस्तु उस समय असत्‌ ही कही जायगी। कालके आधारपर 
वस्तुको सत्ताका निर्णय इस प्रकार होता है कि यद्यपि प्रत्येक वस्तु स्वभावसे त्रैंकालिक सत्स्वरूप है परन्तु जो 
वस्तु जिस समय जिन कालद्रव्योंसे संयुकत्त है उस समय वह बस्तु उन कालाणुओंकी अपेक्षा ही वर्तमान रूपमे 
सत्‌ है शेष अन्य सभी काछाणुओंकी अपेक्षा उस समय वह वर्तभान रूपमें सत्‌ नही है अर्थात्‌ असत्‌ है। भाव- 
के आधारपर सत्ताका निर्णय इस प्रकार होता है कि जो वस्तु जिस समय अपनी जिस अवस्था (पर्याय) को 
धारण किये हुए है उस समय वह वस्तु उस अवस्था (पर्याय) को अपेक्षा सत्‌ # छोष अन्य सम्भव सभी पर्यायो- 
की अपेक्षा वह सत्‌ नही अर्थात्‌ असत्‌ है । इन सभी द्रव्य, क्षेत्र, काछ और भावके आधारपर जो प्रत्येक 
वस्तुकी सत्ताका निर्णय होता है वह व्यवहारकालको समय, आवली, मुह॒तं, घडी, घंटा, दिन, सप्ताह, पक्ष, 
मास, ऋतु, वर्ध आदिके रूपमे विभकक्‍त करके उनके आधार पर ही होता है । 

आधाय॑ श्री अमृतचन्द्र ने चौथे प्रकारका जो अनेकान्त बतलाया है वह यह है कि “जो ही नित्य है 
वही नित्य नहीं है अर्थात्‌ अनित्य है” । इसका स्पष्टीकरण हस श्रकार है कि प्रत्येक वस्तु अपनी आकृति 
अर्थात्‌ द्रब्यरूपता (प्रदेशवत्ता) और प्रकृति अर्थात्‌ गुणरूषता (स्वभावशक्ति) की अपेक्षा ध्ाश्वत बनी हुई 
है तथा विक्ृृति अर्थात्‌ पर्यायरूपता (परिणति--क्रिया) की अपेक्षा व्यवहारकालके भेद- समय, आवली, मुहूर्त, 
घड़ी, घंटा, दिन, सप्ताह, पक्ष, मास, ऋतु, वर्ष आदिके रूपमे विभक्त होकर अशाहवत बनी हुई है। यहो 
कारण है कि जैनदर्शंनमें प्रत्येक वस्त॒कों द्रव्यरूपता और गुणरूपताके आधारपर प्रौव्यस्वभाववाली तथा 
पर्यायरूपताके आधारपर उत्पाद और व्यय स्वभाववाली माना गया है। इनमेसे भ्रौव्यस्वभाव वस्तुकी 
नित्यताका चिह्न है और उत्पाद और व्ययरूप स्वभाव उसको अनित्यताका चिह्न है । 

जिस प्रकार आचार्य श्री अमृतचन्द्रने वस्तुको अनेकान्तात्मक सिद्ध करते हुए परस्परविरोधी धर्मद्रय- 
के आधारपर अनेकान्तके तत-अतत्‌, एक-अनेक, सत्‌-असत्‌ और नित्य-अनित्य ये चार विकल्प बतलाये हैं 
उसी प्रकार उन्होंने समयसारकी गाथा १४२ की टीका करते हुए आत्माका अवलरूम्बन लेकर परस्परविरोधी 
पधर्मद्यके आधारपर मद्ध-अबड़, मोही-अमोहो, रागी-अरागी, द्वेषी-अद्वेधी ज्ञादि विविध प्रकारके और भी 
विकल्प बतलछा दिये है । 
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इस तरह हम देखते हैं कि विश्वकी प्रत्येक वस्तु अनन्त्र्मात्मक सिद्ध होती है और वह अनन्‍्त- 
धर्मात्मक वस्तू परस्परविरोधी धर्मद्रयके अनन्त विकल्पोंके आधारपर विविध प्रकारसे अनेकान्तात्मक सिद्ध 
होती है । 

मैंने इस लेखमें वस्तुकी अनन्तघर्मात्मकता और अनेकात्मकतापर यथाशक्ति प्रकाश डाला है। आशा 
है इससे सवंसाधारणको जैन तत्वज्ञानमों समझनेकी दिशा प्राप्त होगी। वास्तवमें आज जैन तत्त्वज्ञानका 
प्रत्येक अग विवादग्रस्त बन गया है । इसमे मैं सारा दोष विद्वानोंका मानता हूँ। हमेशा विद्वान ही तत्त्व- 
शानके संरक्षक रहे हैं । आज भी विद्वानोंको ऐसा हो प्रयास करना चाहिए। यद्यपि आजका प्रत्येक विद्वान 
कहता है कि मेरा प्रयास तत्त्वसंरक्षणके लिये ही है । परन्तु यह प्रयास कैसा, जिसमे आचार्य कुन्दकुन्द, समन्‍्त- 
भद्द, उमास्वाति, पूज्यपाद, अकलंक, विद्यानन्द आदि मह॒र्षियोंके वचनोंमे भी परस्पर विरोध दीखने लग जाय । 
प्रत्येक विद्वानकों इस प्रइन पर गहराईके साथ ही दृष्टिपात करना चाहिये | 





जनदर्शनमें सपतत्त ओर षट्ठ्॒व्य 


प्रास्ताविक 

अखण्ड मानव-समष्टिको अनेक वर्गोंमें विभक्त कर देनेवाले जितने पंथमेद लोकमें पाये जाते हैं. उन 
सबको यद्यपि 'धर्म' नामसे पुकारा जाता है, परन्तु उन्हें धरम! नाम देना अनुचित मालूम देता है, क्योंकि धर्म 
एक हो सकता है, दो नहीं, दो-से अधिक भी नही, धर्म घर्ममें यदि भेद दिखाई देता है तो उन्हें धर्म समझना 
ही भूल है । 

अपने अन्त.करणमें क्रोध, दृष्टविचार, अहंकार, छल-कपटपूर्ण भावना, दीनता और लोभवृत्तिको 
स्थान न देना एवं सरलता, नज्ज़ता और आत्मगौरवके साथ-साथ प्राणिमात्रके श्रति प्रेम, दया तथा सहानुभूति 
आदि सद्भावनाओंको जाप्रत करना ही धर्मका अन्तरंग स्वरूप माना जा सकता हैं और भानवताके धरातरूपर 
स्वकीय वाचनिक एवं का्यिक प्रवृत्तियोंमें आहिसा, सत्य, अचौयं, अ्रह्मचर्य तथा अपरिय्रह वृत्तिका यथायोग्य 
संवर्धन करते हुए समता और परोपकारकी ओर अग्रसर होना धर्मंका बाह्य स्वरूप मानना चाहिये। 

पन्थ-मेदपर अवलंबित मानवसमष्टिके सभी वर्गोंको धर्मकी यह परिभाषा मान्य होगी, इसलिये सभी 
वर्गोंकी परस्पर भिन्‍न सैद्धान्तिक और व्यावहारिक मान्यताओं--जिन्हें लोकमे 'धर्म' नामसे पुकारा जाता 
है-के बीच दिखाई देनेवाले भेदको महत्त्व देना अनुचित जान पडता है । 

मेरी मान्यता यह है कि मानव समष्टिके हिन्दू, जैन, बौद्ध, पारसी, सिख, मुसलमान और ईसाई 
आदि वर्गोमें एक दूसरे वर्गसे विलृक्षण जो सैद्धान्तिक और व्यावहारिक मान्यताय पाई जाती हैँ उन मान्यताओं 
को धर्म! न मानकर पधर्म-प्राप्तिकी साधनस्वरूप 'संस्कृति' मानना ही उचित है । प्रत्येक मानव, यदि उसका 
लक्ष्य धर्म-प्राप्तती ओर है तो लोकभें पाई जानेवाली उक्त सभी संस्कृतियोंमेसे किसी भी संस्कृतिको अपनाकर 
उल्लिखित अविवादी धर्मको प्राप्त कर सकता है । संस्कृतिको ही धर्म मान लेनेकी भ्रान्तिपृर्ण प्रचलित परिपाटी- 
से हिन्दू, जैन आदि सभी वर्गोंका उक्त वास्तविक घ्ंकी ओर झुकाव ही नही रह गया है । इसीलिये इन वर्गोंमे 
विविध प्रकारके अनर्थकर विकारों, पाखण्डों एवं रूढियोंको अधिक प्रश्नय मिला हुआ है और इस सबका 
परिणाम यह हुआ है कि जहाँ उक्त वास्तविक धर्म मनुष्यके जीवनसे सर्वंथा अलग होकर एक लोकोत्तर वस्तु 
मात्र रह गया है वहाँ मानवतासे विहीन तथा अन्याय और अत्याचारसे परिपूर्ण उच्छुद्धुल जीवनप्रवृत्तियोके 
सद्भावमे भी संस्कृतिका छद्यवेष धारण करने मात्रसे प्रत्येक मानव अपनेंको और अपने वर्गकों कट्टर धर्मात्मा 
समझ रहा है। इतना हो नहीं, अपनो संस्कृतिसे भिन्‍न दूसरी सभी संस्कृतियोंको अधर्म मानकर उनमेसे किसी 
भी संस्कृतिके माननेवाले व्यक्ति तथा वर्गंको धर्मके उल्लिखित चित्त मोजद रहनेपर भी वह अधर्मात्मा हीं 
मानना बाहता है और मानता हैं और एक ही संस्कृतिका उपासक वह व्यक्ति भी उसकी दुृष्टिमें अधर्मात्मा 
ही है ओ उस संस्कृतिके नियमोंकी ढोंगपूर्वंक ही सही, आवृत्ति करता जरूरी नहीं समझता है, भले ही वह 
अपने जीवनको घर्ममय बनानेका सक्ष्या प्रथल्ल कर रहा हो । इस तरह आज प्रत्येक वर्ग और बर्गके प्रत्येक 
मानवमे मानवताको कलंकित करनेवाले परस्पर विद्व ष, घुणा, ईर्षा और कलहके दर्दनाक चित्र दिखाई दे रहे हैं । 

यदि प्रत्येक मानव और प्रत्येक वर्ग धर्मकी उल्लिखित परिभाषाकों ध्यानमें रखते हुए उसे संस्कृतिका 
साध्य और संस्कृतिको उसका साधन सान लें तो उन्हें यह बात सरठताके साथ समझमें आजायगी कि वही 
संस्कृति सच्ची और उपादेय हो सकती है तथा उस सस्कृतिको ही लोकमे जीवित रहनेका अधिकार प्राप्त हो 
सकता है जो मानव जगत्‌को घर्मकी ओर अग्रसर करा सके और ऐसा होलेपर प्रत्येक मानव तथा प्रत्येक वर्ग 
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अपने जीवमको घर्मंमय बनानेके लिये अपनी संस्कृतिको विकारो, पाखण्डों और रूढियोंसे परिष्कृत बनाते हुए 
अधिक-से-अधिक धर्मके अनुकूल बनानेके प्रयत्नमें लग जायेंगे तथा उनमेसे अहंकार, पक्षपात और हठके साथ- 
साथ परस्परके विद्वेष, चुणा, ईर्षा और कलहका खात्मा होकर सम्पूर्ण मानव-समष्टिमे विविध संस्कृतियोके 
सद्भावमें मी एकता और प्रेमका रस प्रवाहित होने हगेगा। 

मेरा इतना लिखनेका प्रयोजन यह हैं कि जिसे छोकमे जैन धर्म, नामसे पुकारा जाता है उसमें दूसरी 
दूसरी जगह पाये जानेवाले विशुद्ध धामिक अंधको छोडकर सैद्धान्तिक और व्यावहारिक मान्यताओंके रूपमें 
जितना जैनर्वका अंदा पाया जाता है उसे जैन संस्कृति” नाम देना ही उचित है, इसलिये लेखके धीषकम्में मैंने 
जैनचधर्म के स्थानपर जैनसंस्कृति” शब्दका प्रयोग उनित समझा हैं ओर लेखके अन्दर भी यथास्थान घर्मके 
स्थानपर संस्कृति शब्दका ही प्रयोग किया जायगा । 
विषय प्रवेश 

किसी भी संस्कृतिके हमे दो पहलू देखनेकी मिलते हैं--एक संस्कृतिका आचार-संबन्धी पहुछू और 
दूसरा उसका सिद्धान्त-सम्बन्धी पहलू । 

जिसमें निश्चित उद्देश्यको पू्िके लिये प्राणियोंके कत्तंव्यमागंका विधान पाया जाता है वह संस्कृतिका 
आचारसम्बन्धी पहलू है। जैनमंस्कृतिमें इसका व्यवस्थापक चरणानुयोग माना गया है और आधुनिक भाषा- 
प्रयोगकी शैलीमें इसे हम कष्तंव्यवाद' कह सकते हैं । 

संस्कृतिके सिद्धान्त-सम्बन्धी पहलूमें उसके (संस्कृतिके) तत्त्वज्ञान (पदार्थव्यवस्था) का समावेश 
होता है | जैनसंस्कृतिमें इसके दो विभाग कर दिये है--एक सप्ततत्त्वमान्यता और दूसरी षडद्रन्यमान्यता । 
सप्ततत्त्वमान्यतामे जीव, अजीव, आखव, बन्ध, सबर, निर्जरा और मोक्ष इन सात पदार्थोका और पडुंद्रव्य- 
भान्यतामें जीव, पुदूगल, घमं, अंध्म, आकाश और काल इन छह पदार्थोका समावेश किया गया हैं। जैन- 
संस्क्ृतिसे पहली मान्यताका व्यवस्थापक करणानुयोग और दूसरी मान्यताका व्यवस्थापक व्रब्यानुयोगकी माना 
गया है । आधुनिक भापषाप्रयोगकी शैलीमें करणानुयोगको उपयोगिताबाद और द्रव्यानुथोगको अस्तित्ववाद 
(वास्तविकतावाद) कहना उचित जान पड़ता हैं। यद्यपि जैन संस्कृतिके शास्त्रीय व्यवहारम करणानुयोगकों 
आध्यात्मिक पद्धति और द्रव्यानुयोगको दा निक पद्धति इस प्रकार दोनोंको अलग-अलग पद्धतिके रूपमे विभक्त 
किया गया है। परन्तु मैं उपयोगितावाद और अस्तित्ववाद दोनोको दार्शनिक पद्धतिसे बाह्य नही करना चाहता 
हैं क्योंकि मैं समझता हूँ कि भारतवर्षके साख्य, वेंदान्त, मोमासा, योग, न्याय और वेशेषिक आदि सभी वैदिक 
तथा जैन, बौद्ध और चार्वाक आदि सभी अवेदिक दर्शनोका मूलत विकास उपयोगिताबादके आधारपर ही 
हुआ है, इसलिये मेरी मान्यताके अनुसार करणानुयोगको भो दाशंनिक पद्धतिसे बाह्य नही किया जा सकता है । 

जगत्‌ क्या और कैसा है ? जगत्‌मे कितले पदार्थोका अस्तित्व है ? उन पदार्थोंके कैसे-कैसे विपरिणाम 
होते हैं ? इत्यादि प्रश्नोके आधारपर प्रमाणों द्वारा पदार्थोंके अस्तित्व और नास्तित्वके विधयमे विचार करना 
अथवा पदार्थोंके अस्तित्थ या नास्तित्वको स्वीकार करना अस्तित्ववाद (बास्तविकताबाद) और जगत्‌के प्राणी 
दु.खी क्‍यों है ? थे सुखो कैसे हो सकते है ” इत्यादि प्रश्नोके आधारपर पदार्थोकी लोककल्याणोपयोगिताके 
आधारपर प्रमाणसिद्ध अथवा प्रमाणों द्वारा असिद्ध भी पदार्थोकी पदार्थ व्यवस्थामे स्थान देता उपयोगितावाद 
समझना चाहिये । सक्षेपम्र पदा्धोके अत्तित्वके बारेमे विचार करना अस्तित्ववाद और पदार्धोको उपयोगिताके 
यारेमे विचार करना उपयोगितावाद कहा जा सकता है । अस्तित्ववादके आधारपर वे सब पदार्थ मान्यताकी 
कोटिमें पहुँचते हैं जिनका अस्तिस्व सात्र प्रमाणों द्वारा सिद्ध होता हो, भछे हो वे पदा् छोककल्याणके छिये 
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उपयोगी सिद्ध हो अथवा उनका लोककल्याणोफ्योगितासे थोडा भी सम्बन्ध न हो और उपयोगिताबादके आधॉर 
पर थे सब पदा्थ भान्यताकी कोटिमे स्थान पाते है, जो छोककल्याणके लिये उपयोगी मिद्ध होते हों, भले ही 
उनका अस्तित्व प्रमाणों द्वारा सिद्ध हो सकता हो अथवा उनके अस्तित्वकी सिद्धिके लिये कोई प्रमाण उपलब्ध 
नभीहो। 

दर्तानोमें आध्यात्मितता और आधिभौतिकताका भेद दिखलानेके लिये उक्त उपयोगितावादकों ही 
आध्यात्मिकवाद और उक्त अस्तित्ववादकों हो आधिभौतिकवाद कहना चाहिये, क्योंकि आत्मकल्याणको 
ध्यानमें रखकर पदार्थ-प्रतिपादन करनेका नाम आध्यात्मिकवाद और आत्मकल्याणकी ओर हरूक्ष्य न देते हुए 
भूत अर्थात्‌ पदार्थोके अस्तित्वमात्रको स्वीकार करतेका नाम आधिभौतिकवाद मान छेना मुझे अधिक संगत 
प्रतीत होता है । जिन विद्वानोका यह मत है कि समत्त चेतन-अजेतन जगतकी सष्टि अथवा विकास आत्मा- 
से मानना आध्यात्मिकवाद और उपर्यक्त जगतकी सृष्टि अथवा विकास अचंतन अर्थात्‌ जड पदार्थ से मानना 
आधिभौतिकवाद है उन विद्वानोके साथ मेरा स्पष्ट मतभेद हैं। इस सतभेदसे भी मेरा तात्पर्य यह है कि 
आध्यारिमकवाद और आधिभोतिकवादके उनको मान्य अर्थके अनुसार उन्होने जो वेदान्तदर्शनको आध्यात्मिक 
दर्शन और चार्बाकदर्शनको आधिभौतिक दर्शन मान लिया हैं वह ठोक नही है । मेरा यह स्पष्ट मत है और 
जिसे मैं पहिले लिख चुका हुँ कि सारूय, वेदान्त, मीमासा, योग, न्याय और वैशेषिक ये सभी वेदिक दर्शन 
तथा जैन, बौद्ध और चार्वाक ये सभी अवैदिक द्धंन पूर्वोक्त उपयोगितावादके अधारपर ही प्रादुर्भूत हुए है । 
इसलिये ये सभी दर्शन आध्यात्मिकवादके ही अन्तगंत माने जाने चाहिये । उक्त दर्शनोंमेसे किसी 'भी दर्शनका 
अनुयायी अपने दर्शनके बारेमे यह आक्षेप सहन करने को तैयार नहीं हो सकता है कि उसके दर्शनका विकास 
कोककल्याणके लिये नही हुआ है और इसका भी सबब यह है कि भारतवर्ष सवंदा धर्मप्रघान देश रहा है । 
इसलिये समस्त भारतीय दर्शनोंका मूल आधार उपयोगितावाद मानना ही संगत हैं। इसका विशेष स्पष्टी- 
करण नीचे किया जा रहा है-- 

'छोककल्याण' दाब्दमें पठित लोकधाब्द 'जगत्‌का प्राणिसमूह' अर्थमे व्यवहृत होता हुआ देखा जाता 
है, इसलिये यहापर लोककल्याणशब्दसे 'जगतके प्राणिसमूहका कल्याण” अद्च॑ ग्रहण करना चाहिये । कोई-कोई 
दर्शन प्राणियोके दृष्य और अदृदय वो भेद रवोकार फरते है और किन्‍्ही-किन्ही दर्शनोमे सिर्फ दुइ्य प्राणियोके 
अस्तित्वको हो स्वीकार किया गया है! दृश्य प्राणी भी दो तरह के पाये जाते है--एक प्रकारके दृश्य प्राणी 
वे है जिनका जीवन प्रायः समष्टि-प्रधान रहता है। मनुष्य इन्ही समष्टि-प्रघान जीवनवाले प्राणियोमे ग्रिना 
गया है क्योकि मनुष्योंके सभी जीवन-व्यवहार प्राय. एक-दुसरे मनुष्यकी सद्भावना, सहानुभूति और सहायता- 
पर ही निर्र है, मनुष्योके अतिरिक्त शेष सभी दृश्य प्राणी पशु-पक्षी, सपं-विच्छू, कीट-पतंग वगैरह व्यष्टि- 
प्रधान जीवनवाले प्राणी कहे जा सकते हैं क्योंकि इनके जीवन-व्यवहारोमे मनुष्यो जैसी परस्परकी सद्भावना, 
सहानुभूति और सहायताकी आवश्यकता प्रायः देखनेमे नहीं आती है। इस व्यष्टिप्रधान जीवनकी समानताके 
कारण ही इन पछु-पक्षी आदि प्राणियोकों जेनदर्शनमें लियंग्‌' नामसे पुकारा जाता है, कारण कि तियंग्‌ 
हब्दका समानता अर्थभें भी प्रयोग देखा जाता है। सभी भारतीय व्शंनका रोने अपने-अपने वर्शनके विकासमे 
अपनी-अपनी मान्यताके अनुसार यथायोग्य जगतके इन दृश्य और अदृश्य प्राणियोके कल्याणका ध्यान अवध्य 
रखा है। जार्वाकदर्शनको छोडकर उल्लिखित सभी भारतीयदरशंनोंमे प्राणियोंके जन्मान्तररूप परलोकका 
सम्थंत किया गया है । इसलिये इन दर्शनोके आविष्कर्ताओकी छोककल्याणभावनाके प्रति तो संदेह करनेकी 
गुजाइद ही नही है छेकिन उपरूब्ध साहित्यसे जो थोडा बहुत चार्वाकदर्शनका हमे दिग्दर्शन होता है उससे 
उसके (चार्वाकदर्शनके) जाविष्कर्ताकी भी कोककल्याणभावनाका पता हमे सहज में ही छग जाता है । 
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“अ्तपो विभिन्‍ना: स्मृतयों विभिन्‍्ता, नेको मुनिर्यस्थ बच: प्रमाणस्‌ । 
धर्मस्य तत्वं निहित गुहायां महाजनों येन गतः स॑ पन्‍्या ॥” 

इस पश्चमें हमें क्ार्वाकदर्शनकी आत्माका स्पष्ट आभास मिल जाता है। इस पद्यका आशय यह है कि 
“धर्म मनुष्यके क्सव्यमार्गकां नाम है और वह जब छोककल्याणके लिये हैं तो उसे अखण्ड एकरूप होना 
चाहिये, नानारूप नही, लेकिन धर्मतत्त्वकी प्रतिपादक श्रुतियाँ और स्मृतियाँ नाना और परस्परविरोधी 
अंधथंकों कहने वाली देशी जाती हैं। हमारे धमंप्रवतंक महात्माओंने भी धर्मतत््वका प्रतिपादन एकरूपसे न 
करके भिसन-भिन्‍न रूपसे किया है । इसलिये इनके (धर्मप्रवतंक महात्माओंके) वचनोंको भी सर्वंसम्भत प्रमाण 
मानना असंभव है | ऐसी हालतमे धर्मतत्व साधारण मनुष्योंके लिये गृढ़ पहेली बन गया है अर्थात्‌ धमंतत्त्वको 
समझनेमें हमारे लिये श्रुति, स्मृति या कोई भी घममंप्रवतंक सहायक नहीं हो सकता है । इसलिये घम्मतत्त्वकी 
पहेलीमे न उलझन करके हमे अपने कत्तंव्यमा्गंका निर्णय महापुरुषोंके कत्तंव्यमार्के आधारपर ही करते रहना 
चाहिये । तात्पयं यह है कि महापुरुषोंका प्रत्येक कत्तंज्य स्वपरव ल्थाणके लिये हो होता है। इसलिये हमारा जो 
कत्तव्य स्वपरकल्याणावरोधो न हो उसे ही अविवादरूपसे हमको धर्म समझ लेना चाहिये |” 

मालछुम पडता है कि चार्वाक दर्शनके आविष्कर्ताका अन्त करण अवद्य ही धर्मके बारेमे पैदा हुए 
लोककल्याणके लिये खतरनाक मतभेदोंसे ऊब चुका था । इसलिये उसने लोकके समक्ष इस बातकों रखमेका 
प्रयत्न किया था कि जन्मान्तररूप परलोक, स्वर्ग और नरक तथा मुक्तिकी चर्चा--जों कि विवादके कारण 
जनहितकी घातक हो रही है--को छोडकर हमे केवल ऐसा मार्ग चुन लेना चाहिये जो जनहितका साधक हो 
सकता है और ऐसे कत्तंव्यमागंमे किसीको भी विवाद करनेकी कम गुृजाइश रह सकती हैं । 

“यावज्जीबं सुखी जावेत्‌ ऋण कृत्वा घुतं पिवेत्‌ । भस्मीमृतस्य देहस्य पुनरागमन कुत ॥” 

यह जो चार्वाक दर्शनकी मान्यता बतलाई जाती है वह कुछ भ्रममूलक जान पडती है अर्थात्‌ यह 
उन लोगोंका चार्वाकदर्शनके बारेमे आक्षेप है जो सांप्रदायिक विद्वेषके कारण चार्वाकदर्शनको सहन नही 
कर सकते थे । 

समस्त दह्ांनोमे बीजरूपसे इस उपयोगिताबादकों स्वीकार लेने पर ये सभी दर्शान जो एक-दूसरेके 
अत्यन्त विरोधी मालूम पड रहे है, ऐसा न होकर अत्यन्त निकटत्षम मित्रोके समान दिखने लगेगे अर्थात्‌ उक्त 
प्रकारसे चार्वाक दर्शनमें छिपे हुए उपयोगिताबादके रहस्यको समझ लेनेपर कौन कह सकता हैं कि उसका 
(जार्वाकदर्शनका) परलछोकादिके बारेमे दुसरे दर्शनोके साथ जो मतभेद है वह खतरनाक है क्योंकि जहाँ 
दूसरे दर्शन परलोकादिको आधार मानकर हमे मनुष्योचित कत्त॑व्यमार्ग पर चलतनेकी प्रेरणा करते है वहाँ 
घार्वाक दर्शन सि्फे वर्तमान जीबनको सुखी बनानेके उद्देश्यसे ही हमे मानवोचित करत्तेब्यमार्गपर चलनेकी 
प्रेरणा करता है। चार्वाकदर्शनकी इस मान्यताका दूसरे दर्शनोंकी मान्यताके साथ समानतामे हेतु यह है कि 
परलोकादिके अस्तित्वको स्वीकार करनेके बाद भी सभी दर्शानकारोंको इस वैज्ञानिक सिद्धान्त पर आना 
पडता है कि “मनुष्य अपने वर्तमान जीवनमें अच्छे कृत्य करके ही परलोकमे सुखी हो सकता है या स्व पा 
सकता है ।” इसलिये चार्वाक मतका अनुयायी यदि अपने वर्तमान जीवनमे अच्छे कृत्य करता है तो परलछोक 
या स्वरगंके अस्तित्वको न मानने मात्र्से उसे परलोकमे शुख या स्वर्ग पानेसे कौन रोक सकता हैं? अन्यथा 
इसी तरह नरकका अस्तित्व न माननेके सबब पाप करनेपर भी उसका नरकमें जाना कैसे संभव हो सकेगा ? 
तात्पयँ यह है कि एक प्राणो नरकके अस्तित्वको न भानते हुए भी बुरे कृत्य करके यदि मरक जा सकंता है 
तो दुसरा प्राणी स्वर्गके अस्तित्वको न मानते हुए अच्छे कृत्य करके स्वयं भी जा सकता हैं। परछोक तथा 
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स्वर्गादिके अस्तित्वको न मानसे वाला व्यक्षि अच्छे कृत्य कर ही नहीं सकता है, यह बात कोई भी विवेकी 
व्यधित माननेको तैयार न होगा, कारणकि हम पहले बतछा आये हैं कि मनुष्यका जोबन परस्परकी सद्भववना, 
सहानुभूति और सहायताके आधारपर ही सुखी हो सकता है | यदि एक सनुष्यको अपना जीवन सुश्ली बनातेके 
लिये सम्पूर्ण साधन उपलब्ध हैं और दूसरा उसका पड़ौसी मनुष्य चार दिनसे भूखा पड़ा हुआ है तो ऐसी 
हालतमे या तो पहिले व्यक्तिको दूसरे व्यवितके बारेमें सहायताके रूपमें अपना कोई न कोई कत्तंव्य निद्नित 
करना होगा, अन्यथा नियमसे दूसरा व्यक्ति पहिले व्यवितके सुखी जीवनको देस पहुँचानेका निर्मित्त बन 
जायेगा । तात्ययं यह है कि हमें परछोककी मान्यतासे अच्छे कृत्य करनेकी जितनी प्रेरणा मिल सकती है 
उससे भी कही अधिक प्रेरणा वर्तमान जीवनको सुझों बनानेकी आकाक्षासे मिलती है, चार्वाकदर्शनका 
अभिप्राय इतना ही है । 


बौद्धोंक क्षणिकवाद और ईषवरकर्तृत्ववादियोंके ईइ्वरकतृत्ववादमें भी यही उपयोगिताबादका रहस्य 
छिपा हुआ है । बौद्धद्नमें एक वाबय पाया जाता है-- 'वस्तुनि क्षणिकत्वपरिकल्पना आत्मबुद्धिनिरासाधंम्‌ 
अर्थात्‌ पदार्थोंमें जगतके प्राणियोंके अनुचित राग, देष और मोहको रोकनेके लिये ही बौटोंने पदार्थोंकी 
अस्थिरताका सिद्धान्त स्वीकार किया है। इसी प्रकार जगत॒का कर्ता अतादि-निधन एक ईद्वरकों मान लेनेसे 
संसारके बहुजन समाजको अपने जीवनके सुघारमे काफी प्रेरणा मिल सकती है | तात्पयं यह है कि एक व्यक्ति 
पद्ार्थोंकी क्षणभंगुरता स्वीकार करके उनसे विरक्त होकर यदि आत्मकल्याणकी खोज कर सकता है और 
दूसरा व्यक्ति ईश्वरको कर्ता-घर्ता मान करके उसके भयसे यदि अनथसि बच सकता है. तो इस तरह उन 
दोनों व्यक्तितयोंके लिये क्षणिकल्ववाद ओर ईब्वरक्तृत्ववाद दोनोंकी उपयोगिता स्वय सिद्ध हो जाती है । 
इसलिये इन दोनो मान्यताओंके औचित्यके बारेसे “पदार्थ क्षणिक हो सकता है या नहीं ? जगतका कर्ता 
ईहवर है या नहीं ?” इत्यादि प्रइनोंक आधारपर विचार न करके “क्षणिकत्ववाद अथवा ईश्वरकर्तृत्व- 
बाद छोककल्याणके लिये उपयोगी सिद्ध हो सकते है या नहीं ”” इत्यादि प्रश्नोके आधारपर ही विचार 
करना चाहिये । 

साख्य और बेदान्तदर्शनोंकी पदार्थभान्यतामे उपयोगिताबादकी स्पष्ट झलक दिखाई देती है, इसका 
स्पष्टीकरण 'पषड़द्रव्यमान्यताके' प्रकरणमे किया जायगा । 


मीसासादशनका भो आधार मनुष्योको स्वगें प्राप्तिके उद्देश्यसे यागादि कार्योंमे प्रवत्त कराने रूप उप- 
योगिताबाद हो हैँ तथा जैनदरशंनमे तो उपयोगिताबादके आधारपर सप्ततत्वमान्यता और अस्तित्ववादके 
आधारपर पड़्द्रव्यमान्यता इस प्रकार पदार्थव्यवस्थाकों ही अलग-अलग दो भागोमे विभकत कर दिया 
गया है । 

इस तरहसे समस्त भारतोयदर्शनोमे मूलरूपसे उपयोगितावादके विद्यमान रहते हुए भी अफसोस है 
कि धीरे-घीरे सभी दर्शन उपयोगिताबादके मूलभूत आधारसे निकक कर अस्तित्ववादके उदरमे समा गये अर्थात्‌ 
प्रत्येक दर्शनमे अपनी व दूसरे दर्शनकी प्रत्येक मान्यताके विषयमें अमुक मान्यता लोककल्याणके छिये उपयोगी 
है या नही ” इस दृष्टित विचार न होकर “अमुक मान्यता संभव हो सकती है था नही ?” इस दृष्टिसे विधार 
होने लग गया ओर इसका यह परिणाम हुआ कि सभी वष्शकारोंने अपने-अपने दर्शनोके भीतर उपयोगिता 
और अनुपयोगिताकी ओर ध्यान न देते हुए अपनी सान्यताको संभव और सत्य तथा दूसरे दक्षंतकारोंको 


मान्यताकों असंभव और असत्य सिद्ध करनेका दुराग्रहपूर्ण एवं परस्पर कलह पैदा करने वाला ही प्रयास 
किया हूँ । 
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ऊपर बतलाये गये द्शनोंमें परलोक, स्वगं, नरक और मृक्तिकी मान्यताके विषयमें जो मतभेद पाया 
जाता है उसके आधारपर उन दर्शनोंमे लोककत्याणकी सीमा भी यथासंभव भिन्‍्न-भिन्‍न प्रकारसे निष्चित की 
गयी है । चार्वाकदर्कषममे प्राणियोंका जन्मान्तररूप परलोक, पृण्यका फल परलोकमे मृखप्राप्तिका स्थान स्वगं, 
पापका फल परछोकमे दु खश्नाप्तिका स्थान नरक और प्राणियोंके जन्म-मरण अथवा सुख-दु.खकी परम्परारूप 
संसारका सर्वेथा विच्छेदस्वरूप निःश्रेयसका स्थान मुक्ति इन तत्त्वोंकी मान्यता नहीं है इसलिये वहाँपर छोक- 
कल्याणकी सोमा प्राणियोंके और विशेषकर मानवसमाजके वर्तमान जोवनकी सुख-शान्तिको लक्ष्य करके ही 
निर्चारित की गयी है और इसी लोककल्याणको ध्यानभे रखकरके ही वहाँ पदार्थोंकी व्यवस्थाको स्थान दिया 
गया है। मीमांसादशंनमें यद्यपि प्राणियोंके जन्म-मरण अथवा सुख-दुःखकी परंपरारूप संसारका सवंथा विच्छेद 
स्वकृप निःश्रेयस और उसका स्थान मुक्ति इन तत्त्वोंकी मान्यता नहीं है। वहाँपर स्वगंसुखकों ही निःश्रेयस 
पका और स्थगंको ही मुक्तिपदका वाज्य स्वीकार किया गया है, फिर भी प्राणियोका जन्मान्तररूप परलोक, 
पुण्यका फल परलोकमे सुखप्राप्तिका स्थान स्वर्ग और पापका फल परछोकमें दुःखप्राप्तिका स्थान नरक इन 
तस्‍्वोंकों वहाँ अवद्य स्वीकार किया गया है। इसलिये वहाँपर छोककल्याणकी सीमा प्राणियोंके वर्तमान (ऐहिक) 
जीवनके साथ-साथ परलोकको सुखशान्तिकों ध्यानमें रखकर निर्धारित की गई है और हसो लोककल्याणको 
ध्यानमे रखकरके ही वहाँ पदार्थ-व्यवस्थाकों स्थान दिया गया है। चार्वाक और मीमांसा दर्नोंके अतिरिक्त 
शेष उल्लिखित वैदिक और अवैदिक ससी दर््षंनोंमें उक्त प्रकारके परलोक, स्वर्ग और नरककी मान्यताके 
साथ-साथ प्राणियोंके जन्म-म्रण अथवा सुख-दु खकी परंपरारूप संसारका सर्वंथा विष्छेदस्वरूप निःश्रेयस 
और नि श्रेयसका स्थान मुक्तिकी मान्यताकों भी रथान प्राप्त है। इसलिये इन दशशनोंमें लोककल्याणकी सीमा 
प्राणियोके ऐहिक और पारलोकिक सुख-शान्तिके साथ-साथ उक्त नि.श्रेयस और मुक्तिको भी ध्यानमे रखते 
हुए निर्धारित की गयी है और इसी लोककल्याणके आधारपर ही इन दर्शनोंमे पदार्थव्यवस्थाको स्वीकार किया 
गया है । 

तात्पयं यह है कि चार्वाक दर्शनको छोड़कर प्रलोकको माननेवाले मीमासादर्शनमे और परलोकके 
साथ-साथ मुक्तिको भी माननेवाले साख्य, वेदान्त, योग, न्याय, वैशेषिक, जैन और बौद्ध दर्नोमें जगतुके 
प्रत्येक प्राणीके शरीरमे स्वतंत्र और शरीरके साथ घुल-मिल करके रहनेवाला एक चितृशवितविशिष्ट तत्त्व 
स्वीकार किया गया है। यद्यपि सवंसाधारण मनुष्योंके लिये इसका प्रत्यक्ष नहीं होता है और न ऐसा कोई 
विशिष्ट पुरुष ही वर्तमानमे मौजूद है जिसको इसका प्रत्यक्ष हो रहा हो । परन्तु इतना अवश्य है कि प्रत्येक 
प्राणीमें दूसरे प्राणियोंकी प्रेरणाके बिना ही जगत्के पदा्थोंके प्रति राग, ठेष या मोह करना अथवा विरक्ति 
अर्थात्‌ समताभाव रखता, तथा हुं करना, विषाद करना दूसरे प्राणियोंका अपकार करना, पष््चात्ताप करना, 
परोपकार करना, हंसना, रोना, सोचना, समझना, सुनना, देखना, सूंघना, खाना, पीता, बोलना, बैठना, 
चलना, काम करना, थक जाना, विक्षान्ति लेना, पुन काममें जुट आना, सोना, जागना और पैदा होकर छोटे- 
मैं बड़ा होना इत्यादि यथ्मासंभव जो विशिष्ट व्यापार याये जाते हैं वे सब व्यापार प्राणिवर्गको लकड़ी, मिट्टी, 
पत्थर, मकान, कपड़ा, बर्तन, कुर्सी, टेबुल, सोना बाँदो, लोहा, पीतल, घंटी, वडी, प्रामोफोन, रेडियो, 
सिनेमाके चित्र, मोटर, रेलगाड़ो, टेंक, हवाई जहाज और उडनबम आदि व्यापारशून्य तथा प्राणियोंकी प्रेरणा 
पाकर व्यापार करनेवाले पदाय्योंसे पृथक कर देते हे और इन व्यापारोंके आधारपर ही उक्त दर्शनोंमें यह 
स्वीकार कर लिया गया है कि प्रत्येक प्राणीके दारीरमें शरीरसे पृथक एक-एक ऐसा तत्त्व भी विद्यमान है, 
जिसको प्रेरणपते ही प्रत्येक प्राणीमें उल्लिखित विशिष्ट व्यापार हुआ करते हैं। इस तस्वको समी दर्शन, चित 

डे ९ 
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शब्सिविशिष्ट स्वीकार करते हैं तथा अपने-अपने अभिप्रायके अनुसार सभी दर्शन इसको पुरुष, आत्मा, जीव, 
जीवात्मा, ईदवराण या परब्रह्माश आदि ग्रथायोग्य अलग नामोसे उल्लेख करते हैं । 

प्रत्येक प्राणीके शरीरमे एअ-एक चितशक्तिविश्चिष्ट तस्‍्वके अस्तित्वकी समान स्वीकृति रहते हुए भी 
उक्त ददांनोंगेसे कोई-कोई दर्शन तो इन सभी चितशक्तिविशिष्ट तत्त्योको परस्पर मुत- ही पृथक्‌-पृथक्‌ 
स्वीकार करते है और कोई-कोई ईदवर या परजअह्यके एक-एक अंदके रूगमे इन्हे पृथक्‌-पुथक्‌ स्वीकार करते है । 
अर्थात्‌ कोई-कोई दर्शन उक्त चितृदाक्षितविशिष्ट त्त्वोकी स्वतंत्र अनादि सत्ता स्वीकार करते है और कोई 
दर्शन उनकी नित्य और व्यापक ईदवर या परक्रद्धासे उत्पत्ति स्वीकार करके एक-एक चितृशवितविशिष्ट तत्वकों 
उक्त ईइवर या परब्रह्मका एक-एक अंश मानते है, उन्हे मूलत पृथक-पृथक्‌ नहीं मानते हैं । साख्य, भीमासा 
आदि कुछ दर्शनोंके साथ-प्ताथ जैनदर्शन भी संपूर्ण चितृशक्तिविशिष्ट तत््वोकी स्वतंत्र अनादि ससा स्वीकार 
करके उन्हें परस्पर भी पृथक्‌-प्‌ थक ही मानता है । 

उक्त प्रकारसे चितृजशक्तिविशिष्ट तत्वकी सत्ताकों स्वीकार करनेवाले साूूय, वेदान्त, मोमासा, योग, 
न्याय, वेशेषिक, जैन और बौद्ध ये सभी दर्शन प्राणियोको समय-समयपर होनेवाले सुख तथा दु खका भोकता 
उन प्राणियोंके अपने-अपने दारी रमे रहनेवाले चितृशक्तिविश्िष्ट तत्त्वको ही स्वीकार करते हैँ सभी दर्शनोकी 
इस समान सूुलमान्यताके आधारपर उनमे (सभी दर्शनोमे) समानरूपसे निम्नलिखित चार सिद्धान्त स्थिर 
हो जाते है-- 

(१) प्रत्येक प्राणीके अपने-अपने छरीरमे मौजूद तथा भिन्‍न-भिन्‍न दर्शनोमे पुरुष, आत्मा, जीव, 
जीवात्मा, ईव्वराश या परब्रह्माश आदि यथायोग्य भिन्‍न-भिन्‍न नामोसे पुकारे जानेवाले प्रत्येक चितृशवित- 
विशिष्टतल्वका अपने-अपने शरीरके माथ आबद्ध होनेका कोई-न-कोई कारण अवध्य हैं । 


(२) जब कि प्राणियोके उल्लिखित विशिष्ट व्यातारोके प्रादुर्भाव और सर्वथा विच्छेदके आधारपर 
प्रत्येक चितृशक्तिविशिष्ट तत््वकी अपने-अपने वर्तमान शरीर्के साथ प्राप्म हुई बद्धतावा जन्म और मरणके 
हूपमें आदि तथा अन्त देखा जाता है तो मानना पद्ठता है कि ये सभी चित्दाक्तिविद्विष्ट तत्व सोमित कोल तत 
ही अपने-अपने वर्तमान शरीरम आबद्ध रहते हूँ । ऐसो हालतमे यह प्रदन उठना स्वाभाविक हैं कि अपने-अपने 
वरतंमान शरीरके साथ आबद्ध होनेसे पहले ये चित्तशवितविविष्ट तत्त्व किस रूपमे विद्यमान रहे होगे * यदि 
कहा जाय कि अपने-अपने वत॑मान शरीरके साथ आबड्ध होनेसे पहले वे सभी चित॒शक्तिविशिष्ट तत्व शरी रके 
अन्चनसे रहित बिल्कुल स्वतंत्र थे, तो प्रश्न उठता है कि इन्हें अपने-अपन वर्तमान घारीरके साथ आबद्ध होते- 
का कारण अकस्मात्‌ कैसे प्राप्त हो गया ? इस प्रश्नका उचित समाधान न मिल सकनेके कारण चितृश्ञक्ति- 
विज्विष्ट तत््वकी मत्ताको स्वीकार करनेवाले उक्त सभी दरशंनोमे यह बात स्वीकार की गयी हैं कि अपने-अपने 
वर्तमान दारीरके साथ आबद्ध होनेसे पूर्व भी ये सभी चितृशक्तिविशिष्ट तत्त्व किसी दूसरे अपने-अपने शरीरके 
साथ आबद्ध रहे होंगे ओर उससे भी पूर्व किसी दूसरे-दुसरे अपने-अपने शरीरके साथ आवद्ध रहे होगे । इस 
प्रकार सभी चितृदाक्तिविध्िष्ट तत््वोकी शरीरबद्धताकी वह पूर्व॑परंपरा इनकी स्वतंत्र अनादि सत्ता स्वीकार 
करनेवाले दर्शानोंकी अपेक्षा अनादिकाल तक और ईएवर या परमन्रह्मसे इनकी उत्पत्ति स्वीकार करनेवाले 
दर्शनोंकी अपेक्षा ईश्वर या परमब्रह्मसे जबसे इनको उत्पत्ति स्वीकार की यमी है तब तक माननों पड़ती है । 

(९) चितृशक्तिविशिष्ट तत्त्वोंकी शरीरबद्धताका कारण उनका स्वभाव है--यह मानता असंगत है, 


कारण कि एक तो स्वभाव परतन्त्रताका कारण ही नहीं हो सकता है । दूसरे, स्वभावसे प्राप्त हुई परतस्व्रता- 
की हालतमे उन्हें दु,खानुभवन नही होना चाहिये, लेकिन दुःखानुभवन होता है । इसलिये सभी चितृशक्तिविज्षि- 
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दह्तस्वोंकी दारीरबद्धताका कारण स्वभावसे भिन्‍त किसी दूसरी चीजको ही मानना युक्तियुक्त जान पडता हैं 
और इसीलिये साल्यदर्शनमे त्रिगुणात्मक (सत्वरजस्तमोगुणात्मक) अजित्‌ प्रकृतिको, वेदान्तदर्शनमे असत्‌ कही 
जानेबाली अविद्याको, मीमासाद शंनमे चित॒थक्तिविधिष्ट तत्वोमे विद्यमान अछुद्धि (दोष) को, ईव्वरकतुत्व- 
थांदी योग, न्याय और वेशेषिक दर्शनोमें इच्छा, ज्ञान और कृति शक्तित्रयविशिष्ट ईश्वरकों, जैनदर्शनमे 
अचित्‌ कर्म (पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु आदि द्रव्योका सजातीय पौद्गलिक वस्तुविशेष) को और बोद्धदर्श नमें 
विपरीताभिनिवेशस्वरूप अविद्याफी उसका कारण स्वीकार किया गया है। इनमेसे योग, न्याय और वैशेषिक 
दर्शातोमें भाना गया ईध्वर उनकी मान्यताके अनुसार चितृशक्तिविशिष्टतत्त्वोके साथ असंबद्ध रहते हुए भी 
उनके मन, वचन और शरोर सम्बन्धी पृण्य एवं पापरूप कृरयोके आधारपर सुख तथा दुःखके भोगमे सहायक 
शरीरके साथ उन्हे आबद्ध करता रहता है । शेष साख्य आदि दर्शनोंम चितृशक्तिविशिष्टतत्त्वोकी शरीरबद्धता- 
में माने गये प्रकृति आदि कारण उन चितृशक्तिविशिष्ट तक्वोक साथ किसी-न-किसी रूपमे सबद्ध रहते हुए ही 
उनके मन, वचन ओर शरीर सम्बस्धों पुष्य एवं परापरूप कृत्योके आधारपर सुख तथा दु खके भोगमे सहायक 
शरीरके साथ उन्हें आबद्ध करते रहते है । इसी प्रकार चितृशक्तिबिशिष्टतन्धोकी शरीरबद्धताकी जिस पृव॑- 
परम्पराका उल्लेख पहले किया जा चुका है उसकी सगतिके लिये योग, न्याय और वैशेषिक दर्शनोंमे ईध्वरको 
शाइवत (अनादि और असिघत) मान लिया गया है तथा एक जैनदर्शनकोी छोडकर दोथ साख्य आदि सभी 
दर्शनोंमे चितृशक्तिविशिष्टत-वोके साथ प्रकृति आदिके सम्बन्धकों यथागोग्य भनादि अथवा ईश्वर या परमब्रह्म- 
ते उनकी (चितृदवितविशिष्टतत्वोकी) उत्पत्ति होनेके समयसे स्वीकार किया गया हैं। जैनदर्शनमे चितृद्क्ति- 
विशिष्टतत्वोंको शरीरबद्धतामे कारणभूत धर्मके सम्बन्धवी तो सादि स्त्रीकार किया गया हैं परन्‍्नु उनकी उस 
शरीरबद्धताकी पृवोक्त अविच्छिन्न परम्पराकी सगतिके लिये वह्ापर (जैनदर्शनमे) शरीरसम्बन्धकी अविच्छिन्न 
अनादि परम्पराकी तरह उसमे कारणभुत कर्मसम्बन्धकी भी अविच्छिन्न अनादि परम्पराको स्वीकार किया 
गया है और इसका आशय यह है हि यदि चितृशवितजिशिष्टतत्वोकी शरीरबद्धतामे कारणभूत उक्त कर्भसम्बन्ध 
को अनादि माना जायगा तो उस कमंसम्बन्धनी कारण रहित स्वाभावि+ ही मानना होगा, लेकिन ऐसा सानना 
इसलिये असंगत है कि इस तरहसे प्राणियोंके जन्म-मरण अथवा युख-दु खको परंपरास्वरूप संसारका सबंधा 
बविच्छेदके अभावका प्रसंग प्राप्त होगा, जो कि साख्य, वेदान्त, योग, न्याय, वैशेषिक, जैन और बौद्ध इन दर्शनों 
मेंसे किसी भी दर्शनको अभीष्ट नहीं है । मीमासादर्शनमे जो प्राणियोके जन्म-्मरण अथवा सु ख-दुखकी परं- 
परारूप ससारका सर्वथा विच्छेद नहीं स्वीकार तिया गया है उसका सबब यही हैं कि वह चितृशक्तिविशिष्ट 
तस्वोमे विद्यमान अदुद्धिके सस्बन्धको अनादि होलेक राबद वगरणरहित स्वाभाविक स्वीकार करता हैं। परन्तु 
जो दर्शन प्राणियोके जन्म-मरण अथवा सुख-दु खकी परम्परास्थरूप ससारका स्ंथा विच्छेद स्वीकार करते हैं 
उन्हें चितृशक्तिविशिष्टतत्त्वोंकी शरीरबद्धताम कारणरूपसे स्वीकृत पदार्थके सम्बन्धनों कारणसहित--अस्वा- 
भाविक ही मानना होगा और ऐसा तभी माना जा सकता ह जबकि उस सम्बन्धको सादि माना जायगा । 
यही सबब है कि जैनदशशनमे मान्य प्राणियोके जन्म-मरण अथवा सुख-दुःखको परम्परास्वरूप ससारके सबंथा 
विश्छेदकों सतिके लिये वहापर (जैनदर्शनमे) हारीरसम्बन्धभे कारणभूत कमंके सम्बन्धकों तो सादि माना 
गया है और दारीरसम्बन्धकी पूर्वोक्त अनादि परम्पराकी संगतिके लिये उस कमसम्बन्धकी भी अविच्छिन्न 
परम्पराकों अनादि स्वीकार किया गया हैँ । इसकी व्यवस्था जैनदर्शनमे निम्न प्रकार बतलायी गयी है-- 
जैनवर्शनमे कार्माणवर्गणा नामका खितशक्तिसे रहित तथा रूप, रस गध और स्परशं गुणोसे युक्त 
होनेके कारण पृथ्वी, जल, अग्नि ओर वायु तत्वोका सजातीय एक पौद्र्गालक तत्त्व स्वीकार कियो गया है । 
यह तत्त्व बहुत ही सूद्षम हैँ और पृथ्वी आदि तत्त्वोकी ही तरह नाना परमाणुपुजोमे विभकत होकर समस्त- 
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लोकाकाझमें सर्वदा अवस्थित रहता है । प्राणियोंकी मन, वचन और शारीरके जरिये पुण्य एवं पापरूष कायम 
जो प्रवृत्ति देखी जाती है उस प्रवुत्तिति उस कार्माणवर्गणाके यथायोग्य बहुतसे परमाणओंके पुंज-के-पुंज उन 
प्राणियोंके शरीरमें रहने वाछे चितृशाकक्‍्तविद्िष्ट तत्वोके साथ चिपट जाते हैं अर्थात्‌ अग्नित तपा हुआ लोहेंका 
गोला पानीके बीचमें पड जानेसे जिस प्रकार चारों ओरसे पानीकों खींचता है उसी प्रकार अपने मन, अचमन 
और क्षरीर सम्यस्थी पुण्य एवं पापरूप कृत्यों हरा गरस हुआ (प्रभावित) उक्त चितृदाक्तिविधिष्टसस्थ समस्त 
लोकमें व्याप्त कार्माणवर्गणाके बीचमें पडजानेके कारण चारों ओरसे उस कार्माणवर्गणाके यभायोग्य परमाणु- 
पूजोंको खीच छेता है और इस तरहसे कार्माणवर्गंणाके जितने परमाणुपुंज जबतक चितृशक्तिविशिष्टतस्वोंके 
साथ चिपटे रहते हैं तबतक उम्हें जैनदर्शाममे 'कर्म' नामसे पुकारा जाता है तथा इस कर्मसे प्रभावित होकरके 
ही प्रत्येक प्राणी अपने मन, वचन ओर शरीर द्वारा पुण्य एवं पापरूप कृत्य किया करता है आर्थात्‌ प्राणियोंकी 
उक्त पुण्य एवं पापरूप कार्योमें प्रवत्ति करानेवाले ये कम ही है । प्राणियोंकी पुष्य एवं पापरूप कार्योंमे प्रवृत्ति 
करा देनेके बाद इन कर्मोंका प्रभाव नष्ट हो जांता है और ये उस हालतमें चितृशाक्तिविशिष्ट तत्त्वोंसे पुथक्‌ 
होकर अपना वहो पुराना कार्माणवर्गंणाका रूप अथवा पृथ्वी आदि स्वरूप दूसरा और कोई पौदुगलिक रूप 
धारण कर लेते है । 

यहापर यह खासतौरसे ध्यासमें रखने लायक बात है कि इन कर्मोके प्रभावसे प्राणियोकी जो उषत 
पृष्य एवं पापरूप कार्योंभें प्रवृत्ति हुआ करती है उस प्रवुसिसे उन प्राणियोंके अपने-अपने शरीरमें रहनेवाले 
चितशक्तिविशिष्टतरव कार्माणवर्गणाके दूसरे यथायोग्य परमाणु जोंके साथ सम्बन्ध स्थापित कर लेते हैं और 
इस लरहसे चितृशक्सिविशिष्ट तस्‍्वोंकी पूर्वोग्त दारी रसम्वन्धपरम्पराकी तरह उसमे कारणभूत कर्मसम्बन्धकी 
परम्परा भी अनादिकालसे अविष्छिस्नरूपमे चलछी आ रही है। अर्थात्‌ जिस प्रकार वृक्षसे बीज और बीजसे वृक्ष 
की उत्पत्ति होते हुए भी उनकी यह परम्परा अनादिकालसे अविष्छिन्न रूपमें श्री आ रही है उसी प्रकार 
कमंसम्बन्धसे चितृधाक्तिविधिष्ट तत्त्वोंका शरीरके साथ सस्बन्ध होता है। इस सम्बद्धशरीरकी सहायतासे प्राणी 
पृष्य एवं पापकृप कार्य किया करते है । उन कार्योंसे उतके साथ पुन' कर्मोंका बन्ध हो जाता है और क माँका 
यह बस्घन उन्हें दुसरे शरीरके साथ सम्बद्ध करा देता है। इस तरहसे यह कमंसम्बन्घपरम्परा भी अनादिकारू 
से अविज्छिन्न रूपमे चलती रहतो है । 

इस कथनसे यह स्पष्ट हो जाता है कि शरीरके साथ चितृणक्तिविधिष्ट तत्वोंके आबद्ध होनेका 
कारण साझरुय, वेदान्त, मीमासा, योग, न्याय, वैशेषिक जन और बौद्ध इन सभी दर्दानोंमें स्वरूप तथा 
कारणताके प्रकारकी अपेक्षा यद्यपि यथायोग्य भिन्न-भिन्न बतछाया गया है तथापि इस अतमे ये सभी दर्शन 
एकमत है कि धारीरके साथ चितृशक्सिविधिष्ट तत््वोंके आबड्ध होनेका कारण अतिरिक्त पदार्थ है। 

(४) उल्लिखित तीन सिद्धान्तोके साथ-साथ एक चौथा जो सिद्धान्त इन दशनोंमें स्थिर होता है कह 
यह है कि जब चितृशक्तिविशिष्ट तत्वोंका शरीरके साथ सबद्ध होना उनसे अतिरिक्त कारणके अधीन है तो 
इस शरीरसंबंधपरंपराका उक्त कारणफे साथ-साथ मूलतः विश्छेद भी किया जा सकता है। परन्तु इस भौथे 
सिद्धान्तको भीमासादददानमें नहीं स्वीकार किया गया है क्योंकि पहले बतलाया जा चुका है कि सीमांसावशेनर्मे 
शरीरसम्बन्धमं कारणभूत अशुद्धिके सम्बन्धनों अनादि होनेके सबभ अकारण स्वीकार किया गया है। इसलिये 
उसकी मान्यताके अनुसार इस सम्बन्धका सर्बंधा विज्छेद होना असंभव है । 

इन सिद्धान्तोंके फलित अभथके रूपमें निम्नलिखित पाँच तत्व कायम किये जा सकते है---(१) माता 
चितृशवितविश्विष्ट तत्व, (२) इनका शरीरसम्बन्धपरंपरा अथवा सुख-दु खपर्रपरारूप संसार, (३) संसारका 
कारण, (४) संसारका स्वंधा विच्छेद स्वरूपमुक्ति और (५) मुग्तिका कारण । 
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आअार्वाक दर्शनमें इन पौचों तस्‍्वोंको स्वीकार नहीं किया गया है क्योंकि ये पाँचों तस्व परलोक तथा 
मुफ्तिकी मान्यतासे ही सम्बन्ध रखते हैं। मीमांसादर्शनमें इनमेंसे आदिके तीन तत्त्व स्वोकृंत किये गये हैं, 
क्योंकि आदिफे तीस तस्व परलोककी मात्यतासे सम्बन्ध रखते हैं और मौमासादर्शंनमे परछोककी मान्यताकों 
स्थान प्राप्त हैं। परन्तु वहाँ पर ( सोमासाद्शनमें ) भी भमुक्तिकी मान्यताको स्थान प्राप्त न होनेके कारण 
अन्तके दो तस्‍्वोको नही स्वीकार किया गया है। दोष सारझ्य, वेदान्त, योग, न्याय और वैद्येषिक तथा जैन 
और वौद्धवर्शनमें इन पाँचो तस्‍्वोंको स्वोकार गया गया है, क्योकि इन दर्शनोमें परलोक और मुक्ति दोनोंकी 
मान्यताको स्थान प्राप्त है । 


जैन संस्कृतिकी जीव, अजीव, आख्रव, बन्ध, संवर, निजजरा और मोक्षस्वरूप संप्ततत्ववाली जिस 
पदार्थमान्यताका उल्लेख छेखमें क्रिया गया है उसमें उक्त दर्शनोको स्वीकृत इन पाँचो तत्त्वोंका हो समावेश 
किया गया है अर्थात्‌ सप्ततत्त्वोमें स्वीकृत प्रथम जीबतत्त्वसे चितृशक्तिविश्िष्ट तत््वका अर्थ लिया गया है, 
द्वितोय अजीवतत्वसे उक्त कार्माणवर्गगाका अर्थ स्वीकार करते हुए इन दोनो अर्थात्‌ चितृदाब्तिविशिष्ट- 
तस्व स्वरूप जोवतत्व और कार्माणवर्गंणास्वरूप अजोवतत्वकी सम्बन्धपरम्परारूप मूल संसारका चौथे बन्ध- 
तस्वमें समायिष्ट करके चितृक्षक्तिविधिष्टतत्वके द्वारीरसम्बन्धपरंपरारूप अथवा सुख-दु खपरंपरारूप संसारको 
इसीका विस्तार स्वीकार किया गया है । तीसरे अख्रवतस्वसे उक्त जीव और अजोव दोनों तस्वोंकी सम्बन्ध- 
परंपरारूप मूल संसारमें कारणभूत प्राणियोंक मन, वचन और क्षरीर सम्बन्धी पुण्य एवं पापरूप कार्योंका 
बोध होता है । 

तत््वग्यवस्थामे बन्ध तत्त्वो चौथा और आखवतत्त्वको तोसरा स्थान देनेका मतऊूब यह है कि अर्ध- 
रूप ससारका कारण आखल्व हैं इसलिये कारणरूप आख्रवका उल्लेख कार्यरूप बन्धके पहले करना ही चाहिये 
और चुंकि इस तस्वव्यवस्थाका लक्ष्य प्राणियोका कल्याण ही माना गया हूँ तथा प्राणियोंकी हीन और उत्तम 
अवस्थाओका ही इस तस्वव्यवस्थासे हमें बोध होता हैं । इसलिये तस्त्वव्यवस्थाका प्रधान आधार होनेके कारण 
इस सस्‍्वब्यवस्थामे जीवसस्वकों पहला स्थान दिया गया है। जीवतस्‍्वके बाद दूसरा स्थान अजीवतत्त्वको 
देनेका सबब यह है कि जीवतस्वके साथ इसके (अजीवतस्वके) संयोग और वियोग तथा संयोग और वियोगके 
कारणोंको ही शेष पाँच तस्वोमें संगृहीत किया गया है । 


सातवें मोक्षतत््व्से करमंसम्बन्धपरंपरासे लेकर दारीरसम्बन्धपरंपरा अथवा सुख-दु खपरंपरारूप 
संसाश्का सर्वथा विच्छेद अधे लिया गया है ओर चूंकि प्राणियोंकी यह अन्तिम प्राप्य और अविनाशी अवस्था 
है इसलिये इसको तत्त्वग्यवस्थामे अन्तिम सातवाँ स्थान दिया गया है । 

पाँचवें संवरतस्‍्वका अर्थ संसारके कारणभूत आस्रवका रोकना और छठे निर्जरातस्वका अर्थ सबद्ध 
कर्मों अर्थात्‌ संसारकों समूल नष्ट करनेका प्रयत्त करना स्वीकार किया गया है। तात्पर्य यह है कि जब 
पूर्वोक्त संसारके आत्यन्तिक विनाशका नाम मुक्ति है तो इस प्रकारकी मुक्तितकी प्राप्तिके लिए हमे ससारके 
कारणोंका नादा करके संसारके नाश करनेका प्रयत्न करना होगा, संवर और निर्जरा इन दोनों तस्‍्तवोंशी 
मान्यताका प्रयोजन यही है और चूंकि इन दोनो तस्‍्वोंको सातवें मोक्षतत्वकी प्राष्तिमें कारण माना गया है, 
इसलिये तत्त्वव्यवस्थामें मोक्षतत्वके पहुले ही इन दोनों तत्योंको स्थान दिया गया है । संवरकों पौँचवाँ और 
निर्जराफों छठा स्थान देनेका मतलब यह है कि जिस प्रकार पानीसे भरी हुई नावको ड्बनेसे बचानेके लिये 
मावका बुद्धिमान मालिक पहले तो पानी आनेसे कारणभूत नावके छिद्रकों बंद करता है ओर तथ बादमें 
भरे हुए पानीको नावसे बाहर निकालनेका प्रयत्न करता है उसी प्रकार मुक्तिके इच्छूक प्राणीको पहले तो 


७८ सरस्यती-भरवपुत्र पं० बंशीयर व्याकरणायाय अभिनन्‍वस-प्रन्म 


कर्मबन्धमें कारणभूत आखवकों रोकना चाहिये जिससे कि कर्मबन्धकी आगामी परंपरा रुक जाय और तब 
बादमें बढ़ कर्मोंको नष्ट करलेका प्रयत्न करना चाहिये । 


यहाँपर इतना और समझ लेना चाहिए कि पूर्ण संवर होजामेके बाद ही नि्जराका प्रारम्भ नहीं 
माना गया है बल्कि जितने अंजोंमें सबर होता जाता हैं उतने अध्योमे निजंराका प्रारम्भ भी होता जाता है | 
इस तरह पानी भआानेके छिद्रको बद करने ओर भरे हुए पानीको घोरे-घीरे बाहर निकालनेसे जिस प्रकार 
नाव पानों रहित हो जाती है उसी प्रकार कमंबन्धके कारणोकों नष्ट करने और बद्ध कर्मोंका धीरे-धीरे विनाश 
करनेसे अन्तमें जीव भी संसार ( जन्म-मरण अथवा सुख-दु रूकी परपरा ) से सर्वथा नि्लिप्त हो जाता है। 


सांख्य आदि दर्शनोंकों यद्यपि पर्वोक्त पाचरों तत्त्व मान्य है । परन्तु उतकी पदार्थव्यवस्थामे जैनदर्शनके 
साथ परस्पर जो मतभेद पाया जाता है उपका कारण उनका भिन्‍्म-भिन्‍न दृष्टिकोण ही है। तात्पर्य यह 
है कि सारभत-मुख्य-मृल्भूत या प्रयोजनभूत पदार्थोको तस्‍््वनामसे पुकारा जाता है। यही सबब हैं कि जैन 
दर्शनक्के दृष्टिकोणके मुताबिक जगत्‌म नाना तरहके टूसरे-दूसरे पदार्थोका अस्तित्व रहते हुए भी त्तत्त्व शब्दके 
इसी अभिप्रायकों ध्यानमे रखकर प्राणियोंके आत्यन्तिक सुख (मुक्ति) को प्राप्तिमे जिनका समझ लेना प्रयोजन- 
भूत मान लिया गया है उन पूर्वोकत चितृशक्तिविशिष्टतत्त्व स्वरूप जीव, कार्माणवर्गंणास्वरूप अजीव तथा इन 
दोनोंके संयोगरूप बन्ध्र और वियोगरूप मुक्ति एवं संयोगके कारणभत आखव और वियोगके कारणस्वरूप 
संवर और निज॑राकों ही सप्ततत्वमयपदाथव्यवस्थामे स्थान दिया गया हैं । 


साख्य दर्शनके दृष्टिकोणके अनुसार मक्ष्तिप्राप्तिकि लिये चितृशक्तिविशिष्टतत्वस्वरूप पुरुष तथा इनकी 
धरीरसम्बन्धपरंपरारूप संसारकी मुलकारण स्वरूप प्रकृति और इन दोनोके संयोगसे होनेवाले ब्रृद्धि आदि पंच- 
महाभूत पर्य॑न्त प्रकृतिविकारोको समझ लेना ही जरूरी या पर्याप्त मान लिया गया है। इसलिये साख्यदशंनमे 
नानाखितृशक्तिविशिष्ट तत्व, इनका शरोरसम्बन्धपरंपर अथवा सुख-दु'खपरपरारूप संसारका कारण, 
संसारका सर्वथा भिश्छेदस्वरूप मुक्ति और मुक्तिका कारण इन पाँचों तत््वोकी मान्यता रहते हुए भी उसकी 
( साख्यदर्शनकी ) पदायंव्यवस्थासे सिर्फ पुरुष, प्रकृति और बुद्धि आदि तेईस प्रकृतिविकारोंकों ही स्थान 
दिया गया है । 

जैनदतकी सप्ततत्त्वस्वरूप पदार्थव्यवस्थाके साथ यदि साख्यदर्शनकी पच्चीस तत्त्वस्वरूप पदार्थ- 
व्यवस्थाका स्थूल रूपसे समन्वय किया जाय तो कहा जा सकता है कि जैनदर्शनके जीवतत्वके स्थानपर साख्य- 
दर्शनमे पुरुषतत्वको और जैनदर्शनके अज़ीवतत्त्व ( कार्माणवर्गंणा ) के स्थानपर साख्यद्शनमे प्रकृतितत्वको 
स्थान दिया गया है तथा जैनदर्शनके बन्धतत्वका ग्रदि विस्तार किया जाय तो साख्यदर्शनको बुद्धि आदि तेईस 
शल्वोंकी मान्यताका उसके साथ समन्वय किया जा सकता हैं। इतना समन्वय करनेके बाद इन दोनों दर्शनोंकी 
मान्यताओंमे पिर्फ इतना भेद रह जाता है कि जहाँ साख्यदर्शनमें बुद्धि आदि सभो तत्वोकों पुरुषसंयुक्त 
प्रकृतिका विकार स्वीकार किया गया हैं वहाँ जैनदशनमे कुछको तो प्रकृतिसयुकत पुरुषका विकार और कुछको 
पुरुषसंयुक्त प्रकरंतिका विकार स्वीकार किया गया हैं। तालय॑ यह हैं कि सांछ्यदर्शनके पच्चीस तत्वोंको 
जैनदर्शनके जीव, अजीव और बन्ध इन तीन तत्त्वोमे संग्रहीत किया जा सकता है । इस प्रकार सा श्यदर्शनमें 
पच्चीस तत्वोंके रूपमे नानाचितृशव्तिविशिष्ट तत्त और इनका दरीरसम्बन्धपरन्परा अथवा सुख-दु.ख 
परम्परारूप संसार ये दो तत्व तो कंठोक्‍त स्वीकार किये गये हैं । शेष संसारका कारशश, ससारका सबंधा 
विच्छेद स्वरूप मुक्ति और मुक्तिका कारण इन तीन तत्वोंकी सान्यता रहते हुए भी इन्हे पदाथ॑ मान्यतामे 
स्थान नही दिया गया हैं | ह 


४ | बर्दान और स्याव : ७९ 


बोगदर्शनमें नाना चित्शक्तिविशिष्टतत्व, उनका संसार, संसारका कारण, मुक्ति और मुक्तिका 
कारण इन तत्वोंकी मान्यता रहुते हुए भी उसकी पदार्थव्यवस्था करीब-करीब साख्यददंन जँसी ही है । 
विज्ेषता इतनी है कि योगदर्शनमे पुरुष और प्रकृतिके मंयोंग तथा प्रकृतिकी बुद्धि आदि तेईस तत्बरूप होने 
बाली परिणतिमें सहायक एक शादबत ईदवरतत्वकों भी स्वीकार किया गया हैं और मुक्तिके साघनोका विस्तृत 
विवेशधन भी योगदर्शनमें किया गया है । 

सांख्यदरंनकी पदार्थव्यवस्था योगदर्शनकी तरह वेदान्तदशनको भी मान्य है । लेकिन वेदान्तवर्धनमें 
उबत पदार्थग्यवस्थाके मुलमें नित्य, व्यापक और एक परब्रह्म नामक तत्वको स्वीकार किया गया है तथा संसार- 
को इसी परक्रह्मका विस्तार स्वीकार किया गया है । इस प्रकार वेदान्तदशशनमे वशपि एक परब्ह्मकों ही तत्व- 
रूपसे स्वीकार किया है परन्तु वहाँपर ( वेदान्तदशंनमें ) भी प्रत्येक्ष प्राणीके शरीरमे पुथकू-पुथक्‌ रहने वाले 
चित॒शक्तिविशिष्टतत्वॉंको उस परभ्रह्मके अंशोंके रूपमें स्वीकार करके उनका असत्‌ स्वरूप अविद्याके साथ 
संयोग, इस संयोगके आधारपर उन चिन्‌शक्तिविशिष्टतत्वोंका सुल-दु ख तथा शरीर-संबन्धकी परम्परारूप 
संसार, इस संसारसे छूटकारा स्वरूप मुक्ति और मक्तिका कारण ये सब बालें स्वीकार की गयी हैं ! वेदान्त- 
दर्शनमें परब्रद्मको सत्‌ और संसारको असत्‌ माननेकी जो दृष्टि है उसका सामण्जस्य जैनदर्शनकी करणानुयोग- 
दृष्टि ( उपयोगिताबाद ) से होता हैं क्योंकि जैनदर्शनमे भी संसार अथवा शरीरादि जिन पदार्थोकों दरव्या- 
नुयोग ( वास्तविकतावाद ) की दृष्टिसि सत्‌ स्वीकार किया गया है उन्‍्हीको करणानुयोगकी दृष्टिसे असतु 
स्वीकार किया गया है। तात्पयं यह है कि जैनदर्शनमे भी करणानुयोगकी दृष्टिसि एक चितृदाक्तिविशिष्ट 
आस्मतत्वको ही शाइवत्‌ होनेके कारण सत्‌ स्वीकार किया गया हूँ और शेष ससारके सभी तत्वोको अशाश्वत, 
आत्मकल्याणमें अनुपयोगी अथवा बाधक होनेके कारण असत्‌ ( मिथ्या ) स्वीकार किया गया है । 

इसी प्रकार चितशक्तिविशिष्ट तत्व, उनका पूर्वोक्त ससार और संसारका कारण इन तीन तत्वोको 
स्वीकार करते वाले मीमासादर्शनमें तथा इनके साथ-साथ मुक्ति और मुक्तिके कारण इन दो तत्वोको मिलाकर 
पाँच तत्वोकों स्वीकार करने वाछे न्याय, वैशेषिक और बौद्ध दर्शनोमे भी इनका जैनदशंनकी तरह जो तत्वरूप 
से व्यवस्थित विवेचन तही किया गया है वहू इन दर्शनोके भिन्‍न-भिन्‍न दृष्टिकोणका ही परिणाम हूँ । 

इस संपूर्ण कथनसे यह निष्कर्ष निकलता है कि जैनदर्शनकी सप्ततत्वमय पदार्थव्यवस्था यद्यपि उक्त 
सभी दर्दानोंको स्वीकार्य है परन्तु जहाँ जैनदर्शनमे उपयोगितावादके आधारपर उसका सर्वाद्भ़ीण और 
व्यवस्थित ढगसे विवेचल किया गया है वहाँ दूसरे दर्शनोमे उसका विवेचन सर्वाज्जीण और व्यवस्थित ढगसे 
नहीं किया गया है । 


अर्थमें मूल ओर उसका समाधान 


यों तो शब्दोंके अर्भे कभी-कभी भूल हो जाया करती है और बादमें बहु ठीक भी हो जाती है। 
छैेकिन कोई-कोई भूल ऐसी हो जाती है जो कि परम्परामें पहुँच जाती है । फ़िर उसके विषयमें यह ध्यान भी 
नहीं होता कि भूल है या नहीं। ऐसे ही कुछ स्थलोंको यहाँंपर रखता हूँ आशा है विद्वान पाठक अवश्य 


विधार करेंगे । 
१. न्‍्यायदीपिका 


“असाधारणधमंवचन लक्षणमिति केखित्‌, तदतुपपन्‍नं लक्ष्यधभिवयनस्य लक्षणधर्मथवनेन सामामाधि- 
करण्याभावप्रसंगात्‌ ।/ 

यह तो मुझे स्मरण नहीं कि गुरुमुखसे इसका क्या अथ॑ मैंने सुना था, किन्तु उस समय मुझे इस ग्रंथ- 
को एटा निवासी ० खुबचन्द्र जो कृत हिन्दी-टीका देखनेका मौका मिला था, उसमें इन पंक्तियोका जो 
अथं किया गया है वह मुझे असंगत जात पड़ा । मालूम होता है इस हिन्दी-टीकाके सहारेपर ही कम-से-कम 
विद्यार्थी-समाजमें तो यह अथं अवश्य ही माना जाता है । 

हमारी जैन परीक्षातओमें भी यह प्रदन प्रायः पूछा जाता है और बहुधा विद्याथी भी इसी ढगसे समाधान 
करते होंगे । अच्छा होता, यदि विद्वान परोक्षक इस अथंके विषयमें कुछ संकेश करते, लेकिन हसपर आज 
तक किसीका भी ध्यान नही गया। अस्तु, उल्लिखित टोकामें इस प्रकार अर्थ किया गया है-- 

“कई भतवाले सर्वंथा असाधारण धर्मको लक्षण कहते है, परन्तु यह उनका कहना ठोक नहीं है 
ब्य्योंकि' “" लक्ष्य और लक्षण दोनो एक ही अधिकरणमें रहते है ऐसा नियम है। यदि ऐसा न मानोगे तो 
घटका लक्षण पट भी मानना पड़ेगा, परन्तु प्रवादीके माने हुए लक्षणके अनुसार रृक्ष्य तथा लक्षण (का) रहता 
एक ही अधिकरणमें नहीं बन सकता, क्योंकि उसके मतानुसार लक्षण लक्ष्यमे रहुता है और रूक्ष्य अपने 
अवयवोंमें रहता है । जैसे पृथिवोका लक्षण गंध है वह गंध पृथिवीम रहता है और प्‌शिवी अपने अवयवोमें 
रहती है इसलिये इस लक्षणमे असंभव दोष आता है ।”” 

१ यहाँपर टीकाकारने लपय और रुक्षणके विययमें एक अधिकरणका नियम मानकर उस नियमके 
अभावमें जो जो यह आपत्ति दी है कि घटका लक्षण पट भी मानना पड़ेगा, वह ठोक नहीं, कारण कि दूध 
और जल ये दोनों पदार्थ एक पात्रमे रखे जा सकते हैं तो उस अवस्थामे दूध और जलूमे परस्परके लक्ष्य 
लक्षणभावकी आपत्ति एक अधिकरणके मालमेपर भी बनी रहती है । रस और रूप तो सवंदा एक ही अधि- 
करणमें रहते है, इसलिये इनमें तो यह आपत्ति स्पष्ट ही है । 

२. स्वयं न्यायदीपिकाकारने भी लक्ष्य और लक्षणका एक अधिकरण स्वीकार नही किया है, अम्निका 
लक्षण उच्णपना और देवदत्तका लक्षण दण्ड इन दोनों लक्षणोंमें लक्ष्य और रक्षणका एक आधार कोई भी 
विद्वान स्वीकार नही करेगा । 

३. झागे चलकर जो यह लिखा हैं कि “तैयायिकके मतानुसार लक्षण लक्ष्यमें रहुता है मौर रूक्ष्य 
अपने अवयबोंमें रहता है”, यह लिखना भी ठीक नहीं, कारण एक तो रक््य और लक्षणकी एकाधिकरणता 
लक्य-सक्षणभावकी नियामक नहीं, जबकि लृत्य सर्वदा लक्षणका आधार ही रहता है । दूसरी बात यह है 
कि नैयायिकके मतानुसार गुणका छक्षण तो गुणमें रहता है और गुण ब्रब्ममें रहता है न कि अपने अवयबोमें, 
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तब हम यह कैसे कह सकते हैं. कि नैयायिकके मतानुसार लक्षण लक्ष्यमें रहता है और लक्ष्य अपने अवयवोंमें 
रहता है। यद्यपि द्रव्यकी अपेक्षासे यह कश्रन सम्मत कहा जा सकता है । किन्तु यहाँ पर लक्ष्य-लक्षणभावका 
सामान्‍य कथन होनेके कारण ऐसा लिखना समालोच्य अवश्य है । 

अब मैं पाठकोंके सामने उस अथंको रखता हूँ जो संगत मालूम होता है। वचनका अर्थ वाक्य या 
शब्द होता है । लक्षणके कथनमें दो वाक्य होते है--१. लक्ष्ययाक्य, २. लक्षणवाक्य । नैयायिक असाधारण- 
घरंवचनको कृदाण मानता है, इसलिये उसके अनुसार जब लक्षण धर्मवचन हुआ तो लक्ष्यको धर्मिवभन 
मानना होगा, कारण किसी पदार्थथा आसाधारणधर्म जब उस पदा्थंका क्षण माना जाता है तो लक्ष्यपदार्थ 
घर्मिख्य ही सिद्ध होता है । 

“सम्यसज्ञानं प्रमाणम्‌, गंधवती' पृथ्वी” इनमें सम्यरशानत्व प्रमाणणा और गंधवत्व या गंध 
पृथिवीका लक्षण है इसलिये 'सम्यस्ज्ञानं! और “गंधवती' ये दोनों बन लक्षणवचन है और 'प्रमाणं' तथा 
“पृथिवी' ये दोनों लक्ष्ययक्षन हैं। यहाँपर सम्यग्झानपदवाच्य जो वस्तु है वही प्रमाणपदवाच्य है तथा 
गंधवतीपद्वाच्य ओ वस्तु है वही पृथिवीपदवाध्य है। इस प्रकार लक्ष्यय््न और लक्षणबचनका सामानाधि- 
करण्य मानना पडला है, कारण बिना सामाताधिकरण्यके समानविभक्तिक प्रयोग नहीं हो सकते । 


वभिन्मप्रवृत्तिनिमित्तवाले शब्दोंकी एक अर्थमें वत्तिको सामानाधिकरण्य कहते हैं। यहाँ पर वृत्तिका 
अथ सम्बन्ध है, वह सम्बन्ध शब्द और अर्थका वाच्य-वाचकमावरूप माना गया है। “सम्यण्जानं प्रमाण” 
हसमे 'सम्यस्पान” इस ऊक्षणवचनका प्रवृत्तिनिमित्त सम्यस्क्षानत्व है, प्रमाण! इस छृक्यवचनका प्रवृत्तिनिमित्त 
प्रभाणत्व है । इस तरह भिन्‍नप्रवृत्तिनिभित्तवाले ये दोनों शब्द एक ही अर्थके बोघक है अर्थात्‌ सम्यग्ज्ञान- 
हब्दसे जिस अथंका बोध होता हैं वही अर्थ प्रमाणशब्दसे जाना जाता है, कारण कि जो वस्तु सम्यम्ज्ञान है 
बही तो प्रमाण है। इसी प्रकार गन्ध्रवत्वप्रवत्तिनिमितवाके गन्धवतीषाब्दसे जिस अर्थंका बोध होता है 
वही अथ॑ पृथिवोत्वप्रवृत्तिनिभित्तवाले पृथिवीशब्दसे जाना जाता है, कारण जो पदार्थ गन्धवान्‌ है वही तो 
पृथिवी है। इस तरह लक्ष्ययचन और लक्षणवचन एक ही अथके प्रतिपादक होनेसे वे समानाधिकरण सिद्ध 
होते हैं। नैयायिकके मतानुसार लक्ष्ययचन घर्मिववनरूप और लक्षणवचन धर्मंव्नन रूप ही सिद्ध होते हैं । 
छेकिन ध्िवचन और धर्मवचन कभी भी एक अर्थके प्रतिपादक नहीं होते है--धर्मवचन धर्मंका ही प्रतिपादन 
करता है और घ्िवचन धर्मीका ही प्रतिपादन करता है, इसलिये इन दोनोंमें एकार्थप्रतिपादनरूप सामाना- 
घिकरण्पका अभाव प्राप्त होता है, वहु उचित नहीं कहा जा सकता है, कारण कि लक्ष्यवचचन और लक्षण- 
बचनमे सामानाधिकरण्य  सम्यस्शान प्रमाण, गन्बवती पृथ्वी” इत्यादि स्थलोंमे माना गया है, इसलिये 
नैयायिकके द्वारा माना हुआ लक्षणका लक्षण ठोक नही है । उसमें असम्भव दोष आता है। 


२, आपमपरीक्षा 


“स्थान्मतं पुथिव्यप्तेजोबाय्वाकाशकालदिगात्ममनाम्रि नवद्रव्याणि । द्रव्यपदस्था्ं हति (चेत्‌), कथमे- 
को द्रव्यपदांथं २? सासान्यसंजञाभिषानादिति चेन्न सामान्यप्षंज्ाया सामान्यवद्धिषयत्वात्‌ । तदर्थंस्थ सामान्य- 
पदार्थेत्वे ततो विशेष्वप्रवृत्तिप्रसगातु; द्रव्यपदार्थस्यैकस्यासिद्ेश्य”” (पृष्ठ ४, पुराना संस्करण) । 

१. नैयामिक मंतानुसार । 
२. भिल्लप्रवृत्तिनिमितानां शब्दानामेकस्मिस्नर्थे बुत्ति. सामानाणिकरण्यम्‌ । 
-सिद्धान्सकौमुदी व्याकरण, न्‍्या० त० बोधनी टीका । 
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बहुधा विद्यालयोंमें इस स्थरूपर “सामान्यवद्धिषयत्वात्‌'” के स्थानमें 'सामान्यविषयत्वात' ऐसा पाठ 
सुधार दिया जाता है तथा अभी इस ग्रन्थका नथोन संस्करण कठनेराजीने लिकाला है। उसमें तो वत्‌” 
शब्दको बिलकुल निकाल दिया गया है। मेरी समझसे संशोधकोंका कत्तंव्य होना चाहिये कि वे जिस पाठकों 
अशुद्ध समझें उसका पाठान्तर कर दे, यह रीति बहुत ही आदरणीय मानी जा सकती है क्योकि कहीं-कहीपर 
शुद्ध पाठकों अशुद्ध समझ कर निकाल देनेमें शुद्ध पाठकी खोजके लिये बहुत कठिनाई उठाना पडती है। 


ऊपर लिखा पाठ ही शुद्ध है। अभी तक जो हमारे विद्वान “व्‌” शब्दको निकालकर अथ॑ करते 
आ रहे है वह अशुद्ध है। इसका विचार करनेके लिये इस स्थरूका अथ॑ यहाँ लिखा जाता है । 


यहाँंपर वादी वेशेषिक द्रव्यपदा्थंको एक सिद्ध करना चाहता है। लेकिन वह पुथिवी, जल, तेज, वायु, 
आकाह्ा, काल, दिशा, आत्मा और मत इन नवको द्रव्यपदका अथे स्वीकार करता है, इसलिये उससे 
प्रइन किया गया है कि जब तुम द्रव्यपदके नव (नौ) अथे मानते हो तो एक द्रव्यपदार्थ कैसे सिद्ध होगा ? 
इसके उत्तरमें बह कहता हैं कि द्रव्य' यह पद नौकी सामान्यसंज्ञा है। वह समझता है कि सामान्यसंज्ञाका 
बाध्य सामान्य ही हो सकता है, इसलिये द्रव्यपदका सामान्यरूप एक अर्थ सिद्ध होनेसे कोई बाधा नहीं 
हो सकती है। इसपर ग्रन्यकारने निम्न प्रकार बाघाये उपस्थित की है-- 


(१) सामान्यसंशाका सामान्य विषय (वाज्य) नहीं होकर सामान्यवान्‌ विषय होता है क्योंकि जिस 
शब्दके श्रवणसे जिस पदार्थमं लोगोकी प्रवृत्ति देखो जाती है उस शब्दका वही अर्थ माना जाता है । ' द्व्य- 
मानय”, “ द्रष्यं पश्य”” इत्यादि बाक्योंसे पृथिवी, जल आदि विद्ेषमे ही आनयन व देखनेरूप मनुष्योकी 
प्रवृत्ति देखी जातो है, द्रव्यत्वसामान्यमें नही, इसलिये द्रव्यपदके द्वव्यत्वसामान्यवान्‌ पृथितरी, जल आदि विशेष 
नौ पदार्थ ही अथे सिद्ध होंगे, एक सामान्यपदार्थ नही । 


(२) यदि द्रव्यपदका द्रव्यत्वसासान्य ही अथं माना जाय तो द्रव्यपदके श्रवणसे पृथिवी, जल आदि 
विज्येषमें मनुष्योंको प्रवत्ति नही होना चाहिये, छेकिन होती है, इसलिये द्रव्यपदका द्रव्यत्वसामान्य अर्थ युक्ति- 
संगत नही कहा जा सकता है । 


(३) किसी तरहसे द्रव्यत्वसामान्य अर्थ मान भी लिया जाय, तो भी द्रव्यपदार्थ एक सिद्ध न होगा। 
इसका कारण ग्रन्यमे इस स्थलके आगे स्पष्ट किया गया है, यहाँपर उपयोगी न होनेंसे नही लिखा है । 


मुझे आधा है कि अब अवश्य ही इन स्थलोंके अर्थमें सुधार किया जायगा और यदि मेरे लिखनेमे कोई 
श्रृटि होगी तो विद्वान पाठक मुझे अवश्य ही सूचित करेंगे । 


इस लेखपर स्व० पं० महेन्द्रकुमार जी जैन न्यायतीयं न्यायाध्यापक स्याद्वाद महाविद्यालय काधीने 
अपना अभिप्राय निम्न रूपमें प्रकट किया था | 


जैन मित्र(४ मई १९३३) में भाई बंशीघरजी वयाकरणाचायका “अथंमे भूल” शीषक लेख देखा । 


मैं पंडितजोकी इस उपयोगी चर्चाका अभिननन्‍्दन करता हूँ । १० छूबचन्द्रजी कृत व्यायदीपिकाकी हिन्दी टोका 
तथा पं० जीके अर्थंका मिलान किया । इस विषयमें मेरे विचार निम्न प्रकार हैं-- 


न्‍्यायदीपिकाकारने लक्षणके दो भेद किये है--(१) आत्ममृत, (२) अमात्ममृत । अनात्भृतलक्षणमें 
सामानाधिकरण्य होना जरूरी नहीं, क्योंकि वह कृक्षण वस्तुस्वरूपमें मिला हुआ नहीं होता, मिलन पदार्थ ही 


४ | बर्दान और व्थाय . ८३ 


इसमें लक्षक होता है। (दण्ड: पुरुषस्य' इस लक्षणमे यदि एकाघारवृत्तित्वलक्षण सामानाधिकरण्य नहीं है तो 
एकार्प्रतिवादकत्वलक्षण सामानाधिकरण्य भी नहीं है। जिस तरह 'सम्यरज्ञानं प्रभाग, इस लक्षणमे भी 
जो सम्बरशानपदवाच्य है वही तो प्रमाणपदवाच्य है या जो प्रमाणप्वात्य है वही तो सम्पग्शानपद 
बाध्य है ऐसा एका्प्रतिपादकल्वेन सामानाधिकरण्य होता है बसा 'दण्डःपुरुषस्थ”/ यहांपर “जो पुरुषपद- 
वाच्य है वही दण्डवत्वपदवाच्य है या जो दण्डवस्‍्वपदवाच्य है वही पुरुषपदवाच्य ” ऐसा नियम नहीं हैं, 
क्योंकि दण्डवत्वाभावमे भी पुरुष ओर पुरुषाभावमे भी दण्डवत्व हो सकता है। परन्तु आत्मभूतलक्षणमे 
सामानाधिकरण्य होना अत्यावश्यक हैं। वह सामानाधिकरण्य यदि एकार्थ॑प्रतिपादकत्वेन हो सकता है तो 
एकाघारवक्तित्वेन होनेम कोई बाधा नहीं है क्योकि आत्मभूतरुध्षाण वस्तुस्वरूपात्मक होता है। स्वरूपसे 
कथंचित्तादात्म्य रखनेवाली वस्तुओंमे भिन्नाधिकरणता संभव ही नही है अन्यथा स्वरूप-स्वरूपवद्भाव ही 
न हो सकेगा । 


यह आपत्ति भी ठीक नहीं है कि दूध और जलमें एक भाजनवृत्तित्वेन सामानाधिकरण्य एवं रूप और 
रसमें अभिन्‍लद्रव्याधारतया सामानाधिकरण्य जब हैं तो लक्ष्यलक्षणभाव होना चाहिये, क्योकि लक्ष्यलक्षण- 
भाव व्याप्य हैं सामानाधिकरण्य व्यापक; इसलिये जहाँ-जहाँ लक्ष्यलक्षणभाव (आत्मभूतीय) होगा वहाँ- 
बहाँपर साम्तानाधिकरण्य अवश्य होगा, किन्तु सामानाधिकरण्य होनेपर लक्ष्यलक्षणभाव होना जरूरी 
नही है। 

'अग्मेरोष्ण्य' यहाँपर एकाधिकरण है क्योंकि जो औष्ण्यका आघार है वही तो अग्निका है कथ्थ॑- 
बित्तादात्म्य होनेसे भिन्‍नाधिकरणता कदापि सम्भव नही, अन्यथा गुणगुणिभावका लोप हो जायगा | नैया- 
यिकके यहाँ द्रव्य, गुण, कर्म आदि स्वतंत्र पदार्थ है। इनमे समवायसम्बन्ध होता है. कथंचित्‌ तादात्म्यसम्बन्ध 
उसने माना नहीं है । इसलिये उसके यहाँ द्रव्यका लक्षण द्वव्यमे रहेगा तो द्रव्य अपने अवयवोंमे, इस तरह 
भिन्‍नाधिकरणता, गुणका लक्षण गुणमें, गुण द्रव्यमें इस तरहू भिन्‍नाधिक रणता, कर्मका लक्षण कर्ममें, कर्म 
द्रव्यमें इस तरह भिन्‍नाधिकरणता सब्ंत्र बनी रहती है, इसलिये असम्भवदोष बाधितलूक्ष्यवृत्ति होनेसे 
आ जाता है| 

न्यायदीपिकाकारने आत्मभूतक॒ृक्षणको जो पृथक्‌ किया हैं उसका अन्तरंगकारण सामानाधिकरण्यकी 
आवध्यकता ही हैं। आशा है कि इस ग्रन्थको लगाते समय इन बातोका ध्यान अवष्य रखा जायगा । 

जेनमित्र, ता० ८ जून मन्‌ १५३३, अंक ३२ वर्ष ३८ मे प्रकाशित । 


इसका उत्तर हमने निम्नलिखित दिया । 

बन्धुवर प० महेन्द्रकुमारजी न्‍्यायतीर्थ न्यायाध्यापक स्था« महाविद्यालय काशीने मेरे द्वारा किये 
गये न्‍्यायदीपिकाके अरथ॑में मतभेद दिखलाते हुए कुछ विचार प्रकट किये हैं । 

पं० जीका आदाय है कि “आत्ममृतलक्षणमें सामानाधिकरण होना आवश्यक है वह एकार्यत्रति- 
पादकत्वरूप या एकाघारवृत्तित्वरूप हो सकता है । अनात्मभूतलक्षणमे सामानाधिकरण्य आवदयक नही, चाहे 
बह एकार्थप्रतिपादकत्वरूप हो या एकाघारवृत्तित्वरूप हो ।” 


यह बात ध्यानमें रखना चाहिये कि एकार्थप्रतिपादकत्वरूप सामानाधिकरण्य शब्दबुत्ति है, इसलिये वह 
लक्ष्ययंनन और लक्षणवचनमें रहेगा, एकाघारवृत्तित्वरूप साप्तामाधिकरष्य अधंवृत्ति है, इसलिये बहू लक्ष्य- 
वह्तु और छक्षणवस्तुमें पाया जायगा । 


2४ : सरस्वत्ती-वरक्पुत्र प॑+ अंगोघर व्याकरणायार्य अभितन्दत-प्त्थ 


मेरा खथाल है कि आत्म भृतलक्षणमे भी अतात्मभूलकृकक्षणकी तरह लक्ष्य और लक्षण वस्तुओं एका- 
भारवृत्तित्वकूप सामानाधिकरण्यका सद्भाव अथवा उसका ज्ञान लक्ष्यलक्षणभावका प्रयोजक नही, यदि मात्रा जाय 
वो नैयाथिककी कभी भी गन्धवतीशब्दसे पृथ्वीका भान नही होता चाहिये, क्योंकि गंध और पृथ्वोका एक आधार 
नहीं होनेसे लक्ष्यलक्षणभाव नही बन सकता है । और तो क्या जैनी भी यवि नैग्ायिकके ग्रस्थोंमें गन्जवती 
शब्दकों देखते है तो उसका अर्थ पृथ्वी ही करते हैं क्योंकि वे समझते है कि नैयायिकने गन्धकों पृथ्वीका लक्षण 
स्वीकार किया है उसके यहाँ पुध्वीका बोघक गन्धवतीदब्द लछाक्षणिक है, साकेतिक नहीं। इसलिये हम यह 
मीसे कह सकते हैं कि नैयायिकके यहाँ लक्ष्य और लक्षण वस्तुओंमे भिनन्‍माधिकरणता रहनेसे असाधारणघर्मं 
रूप लक्षणमे असम्भव दोष आता है जबकि उसके मतानुसार हम गन्धको पृथ्वीका लक्षण स्वीकार कर 
छेते है। “गंध पृथ्वीका लक्षण' हम (जैनी) इसलिये नहीं करते कि इसमे असंभव दोष आता है 
किन्तु इसलिये नही करते है कि गत्ध पृथ्वीका असाधारण धर्म नही है, कारण कि (जैन मान्यतानुसार) जलादिकमें 
भी गंध पाया जाता हैं। लक्षण पदाथंका ज्ञापक माना गया है । नैयायिककी सान्यतानुसार गन्ध पृथ्वीका शापक 
सिद्ध होता ही है; भले हो उनमें एकाघिकरण्य त हो । इसलिये इस &गसे असम्भव दोष बतलाना संगत नहीं 
कहा जा सकता है | जो लक्षण लूक्ष्यमें न पाया जाय, उसको असंभवित कहते है, नैयायिक असाधारणघर्म- 
को लक्षण मानता है तथा उसके यहाँ गर्त्र पृथ्वीका असाधारण धर्म है अर्थात्‌ गन्ध पृथ्वीरूप लक्ष्ममे रहता 
है तो यह लक्षण बाधितलक्ष्यवुत्ति कैसे हो सकता है ? गन्धवज्जल' यह लक्षण उसके मतसे असंभवित है 
क्योकि वह आधितलक्ष्यवृत्ति है । 


जैनियोंने लक्षणके आत्मभूत और अनात्मभूत दो भेद स्वीकार किये है। नैयायरिक इन भेदोको नही 
मानता, तब यदि वह “गन्धवती पृथ्वी” इस लक्षणको 'दण्डी पुरुष ” की तरह अनात्मभृत स्वीकार कर के 
तो फिर उसके यहाँ इस छक्षणमे असभव दोष कैसे आ सकता है ? इतने पर भी यदि एकाघधारवृत्तित्त्वरूप 
सामानाधिकरण्यके अभावसे यहांपर असभव दोष माना जाय तो “दण्डोी पुरुष ” इस अनात्मभृतलक्षणमें 
बहू दोष क्यों नहीं होगा ? यह बात विधारने योग्य है। दूध और जल तथा रूप और रसमें जब एकाघार- 
वृत्तित्व है तो वहाँ पर लक्ष्य-लक्षण भावकी आपत्ति बिल्कुल स्पष्ट है । यद्यपि सामानाधिकरष्यको व्यापक और 
लक्ष्यलक्षणभावको व्याप्य मान लेनेसे यह आपत्ति नहीं रहती, किन्तु विचारना यह है कि ऐसा ब्याप्य- 
व्यापकसाव संगत है या नही ? 


अनात्मभूतलक्षणमें एकाधारबृत्तित्वरूप सामानाधिकरण्यका अभाव रहनेपर भी लक्ष्य-लक्षणभांव स्वी- 
कार किया गया है, इसलिये लक्ष्य-लक्षणमाव सामानाधिकरण्यका व्याप्य नहीं हो सकता है। आत्मभृतोय 
रक्ष्य-लक्षणभाव उक्त सामानाधिकरण्यका व्याप्य है अनात्मभतीय नहीं, इस तरहके भेंदका कोई नियामक नहीं, 
जबकि दोनो जगह समानरूपसे लक्ष्य-लक्षणभाव पाया जाता है। बात्मभूतोय लक्ष्य-लक्षणभाव भी सामा- 
नाधिकरण्यका व्याप्य सिद्ध नहीं होता है, कारण कि जैसा ए काघारवृत्तित्वकूप सामानाधिकारण्य रूप और रस 
तथा दूध और जलूमें पाया जाता है वैसा अग्नि ओर उष्णतामे नहाँ पाया जाता, इस प्रकार जब अग्नि और 
उच्णतामें सामानाधिकरण्याभाव ही सिद्ध होता है तो रूक्ष्य-लक्षणभाव सामानाभिकरण्यका व्याप्य कैसे हो 
सकता है ? 


रूप और रस तथा दूध और जलमे सामानाधिकरण्य रहते हुए भी लक्ष्य-लक्षणभाव आप स्वीकार 
नही करते है । इससे युतरा सिद्ध होता है कि कृट्यन्छक्षणभावका प्रयोजक उकस सामानाधिकरण्य नहीं, बल्कि 
दूसरा ही कोई कारण है जिससे पदा्थोंमें लक्ष्य-लक्षणभावकी कल्पना की जाती है। इसलिये आत्मभतलक्षण- 


है । कर्शल और व्याथ : ८५ 


में लक्ष्य-लक्षणभावका प्रयोजक रूक्य और लक्षणवस्तुओंका एकाधारवृत्तित्वरूप सामानाधिकरण्यकों मानना 
कक नहीं है। आत्ममृतलक्षणमें उक्त सामानाधिकरण्यको रक्ष्य-छक्षणभावका प्रयोजक माननेमें एक दोष यह 
भी है कि जब अनात्ममृ तऊ॒क्षणमें भी लक्ष्यलक्षणभाव रहता है तो वहाँपर भी उसका प्रयोजक उक्त 
सामादाधिकरण्य भी रहना चाहिये, अन्यथा अमात्मभूतलक्षणमें लक्ष्य-लक्षणभावका अभाव मानना 
पड़ेगा । 


यदि कहा जाय कि उक्त सामाताधिकरण्य लक्ष्य-लक्षणभावका प्रयोजक नही, किन्तु लक्षण ही आत्म- 
भूतताका प्रयोजक है तो प्रथम तो लक्ष्य-लक्ष णभावमें इसके माननेकी कोई आवश्यकता नहीं रह जाती है, 
दूसरे छक्षणकी आत्मभतताका भी प्रयोजक उक्त सामानाधिकरण्य नहीं है, कारण अग्निका लक्षण उच्णता है 
उच्णताका आधार अग्नि है, यह तो ठीक है किन्तु अग्निको स्वका भो आधार सान करके सामानाधिकरण्यको 
कल्पना युक्ति और अनुभवसे विरुद्ध जान पड़ती है । तीसरे, ऐसा सामानाधिकरण्य तो अनात्मभूतसक्ष णमें भी 
रह सकता है क्योंकि जिस पुरुषके हस्तमें जो दण्ड रहता है वही दण्ड लक्षक होता है और बह भी उसी पुरुष 
का, वह दण्ड दूसरे पुरुषका लक्षक नहीं, तथा दूसरा दण्ड उस पुरुषका लक्षक नहीं, ऐसी हालतमें उस 
दण्डका आधार वह पुरुष है--जिस तरह कि उच्णताका आधार अस्नि होता है तथा उस पुरुषकों स्वका 
आधार मान लेना लाहिये, जिस तरह कि अग्निको स्वका आधार मान लिया गया है, इस तरहसे लूक्षणके 
आत्ममृत और अनात्मभूत दो भेद असंगत ठहरते हैं! इसलिये एकाघारवृत्तित्वरूप सामानाधिकरण्य लक्षण- 
की आत्मभूतताका भी प्रयोजक सिद्ध नहीं होता हैं। लक्षणके जात्मभृत और अनात्ममुत भेदोंका प्रयोजक 
अपुथकूपना और पृथकपना है। उष्णताको अग्निस कभी भी पुथक्‌ नहीं कर सकते, जबकि दण्ड और पुरुष 
दोनों पदार्थ पृथक सिद्ध है । 


जैनियोंने स्वरूप-स्वरूपवान तथा गुण-गणीमे तादात्म्यसम्बन्ध माना है। तादात्म्यका अथे भेंद और 
अभेद है, स्वरूपस्वरुपवद्धाव, गुणगुणिभाव भेदका नियामक है, कारण स्वरूप और स्वरूपवानमें धथा गण 
ओऔर गुणीमे भेद माननेसे ही स्वरूपस्वरूपव:द्भाव और गुणगुणिभावकी कल्पना हो सकती है, अभेद माननेसे 
अग्लि स्वरूपदान या गुणी है और उष्णता उसका स्वरूप या गुण है ऐसा भान या कथन नही हो सकता हैं । 
अमभेद मानते इसलिये हैं कि उष्णता अग्निका हो स्वरूप है अन्यका नही । उष्णताकों छोड़कर अग्निकी स्वतंत्र 
सत्ता निर्धारित नहीं कर सकते, यही तादास्यसम्बन्धका अभिप्राय है। उष्णताका आधार अग्नि है या उष्णता 
अस्तिका लक्षण है, यह कथन भी भेददृष्टिस हो हो सकता है, अभेदकी अपेक्षासे आधाराधेयभाव या लक्ष्य- 
लक्षणभावषको कल्पना कवापि संभव नही । तादात्म्य रखनेवालो वस्तुओंमें भिन्‍नाधिकरणता भले ही आप न 
माने, लेकिन उनमें एकाघिकरणता संभव नहीं, अथवा एकाधघिकरणता स्वख्पस्वरूपवद्धाव, गृणगुणिभाव; 
आधाराधेयभाव, लक्ष्यछक्षणभाव आदिकी नियामक नहीं, यह बात स्पष्ट हो चुकी है। 


अब हमको थोडा स्यायदीपिंकाके क्षब्दोपर भी ध्यान देना चाहिये ! न्यायदीपिकाकारने छक्ष्यधर्भि- 
वचन और हक्षणघरमंवनमें सामानाधिकरण्यके अभावका प्रसंग वंतलाया है, न कि लक्ष्यवस्तु और छक्षण- 
वस्सुमें । हसलिये वह भी सामानाधिकरण्य एकार्थप्रतिपादकत्वरूप ही हो सकता है और वह आत्ममृत एवं 
अनाहमभूत दोनों तरहके छक्षणवाक््योंके शक्ष्ययणनन और उक्षणवचनर्म समानसूपसे पाया जाता है। जिस 
प्रकार 'सम्यज्ञानं प्रमाणं' यहांपर सम्यरज्ञानत्व प्रमाणका लक्षण है, हसलिये सम्यरजञ्ञानं यहू पद लक्षणबचन 
है और प्रमाण लक्य है, इसलिये प्रमाण” यह पद लक्ष्यवच्नन है । थे दोनों वचन एका्थके प्रतिपादक हैं क्योंकि 
सम्यसक्ञानवस्तुको छोड़कर प्रमाण कोई दूसरी वस्तु नहीं । इसी प्रकार 'दण्डो पुरुष: यहांपर दण्डित्व (दष्ड) 


८६ : शरस्यती-यरकबुल पं बंधीजर व्याफरणायाय॑ अभिनन्‍वम-प्रत्वे 


प्रुषका छक्षण है इसलिये 'दण्हो' यह पद लक्षणवश्नन है और पुरुष लूव्य है इसलिये 'पुरुषः” यहाँपर लकय॑- 
वचन है । ये दोनों वजन भी एका्थके प्रतिवादक है क्‍योंकि दण्डोशब्दसे दण्डविशिष्टका बोध होता है । वण्ड- 
विशिष्ट यहापर पुरुषपदा्भ है वही पुर्षपदार्थ पुरुषपदका भी अर्थ होता है । इस तरह अनात्मभतलक्षणमें भी 
लक्मबचन और रूप्षणबचनका एकार्थप्रतिपादकत्वरूप समानाधिकरण्य रहता ही है । जहा यह नहीं हो, बह 
लक्षण दूषित कहा जाता हैं! जैसे 'विषाणी पुरुष ” यहापर 'विधाणी” इस लक्षणब्नका विषाणविषिष्ट अं 
होता है लेकिन पुरुषपदार्थ विधाणब्रिशिष्ट नही होता, इसलिये विधाणी और पुरुष ' इन दोनों बचनोंमें एकार्थ- 
प्रतिपादकत्वका अभाव होनेंसे यह छक्षण असंभवित कहा जाता है । 


जैनमित्र, २४ अगस्त १९३३, अंक ४३ वर्ष २४ 
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वीराष्टक्म्‌ 
[ससमस्या-कान्ताकटाक्षाक्षतः (क्षता:)] 


यः कल्याणकरो मतस्त्रिजगतो लोकश्च य॑ सेवते । 

येनाकारि मनोभबो गतमदो यस्मे भव: कध्यति॥ 
यस्मान्मोहमहा मटोर्भपे बिगतो यस्थ प्रिया मुक्तिरमा । 

यस्मिन्स्नेहगतः स नो भवति कः कान्ताकटाक्षाह्क्षत: ॥ १॥ 
यस्याधुष्यमतं मतं जनहित॑ सद्धमंघाणोपलम्‌ | 

नम्नीमूतसुरेन्द्रवुन्दमुकुटे पादच्छलात्सड्भरतस्‌ ॥ 
भव्येरप्यनुगीयमानयशसा व्याक्रान्तलोकत्रय॑ | 

यस्माओ्योइस्ति नयाप॑णां" द्दनेकान्ताञइकटा5क्षाह्षतः॥ २॥ 
यस्य प्रेडखदख्व॑क्रांतिमणिन्रि प्रोद्योतितामातता- 

मास्थानावनिभागतेदिबिरते: प्रक्रान्ततुय॑त्रिकास्‌ ॥ 
तामालोक्य भवाड्भमोगनिरता मिध्यादृशोध्प्यादता: । 

सम्यक्त्वं विभव॑ भवन्ति 'कुनयेकान्ता5कटाक्षाहक्षता. ॥ ३े ॥ 
ये प्राक्‌ त्रासमुपागता मतिहता वाण्या: क्रपाण्या. परे$- 

नोतिज्ञानलवोद्धता गतपथास्तत्त्वाथके' सड्भरे ॥ 
निक्षिप्ता. सुनयप्रमाणभुवि ते चेतशचमत्कारिणो । 

येन ज्ञानसमाहिता- खलु कृताः कान्ताकटाक्षाहक्षता:॥| ४॥। 
यस्य प्राचंनभक्तिचबश्चितमना मेकोर्षप तत्कोपिना । 

देवेन प्रहतोष्प्यभृदम रभूकान्ताकटाक्षाउत््षता:: ॥ 
तत्‌ कि यस्य पदाचने कृतधियः: सामोदभावेन हि। 

जायन्ते भवयोषितां शिवरमाकान्ताः कटाक्षाह्क्षतरा.॥ ५॥ 
यस्याद्" अभ्रमरावलीव कमले* भव्यावलीमन्दिरे । 

सम्फुल्लत्कमलावलीं. परिकनद्वीपावरीं बिन्दती ॥ 


. नयापंणा नयविवक्षां दधत्‌ दपानों योअतेकान्त एकत्र वर्तमानसत्त्वासत्त्वादिर्पस्तस्य, अकट-कटति गऋति 
नथ्वतीति बावत्‌, कटम्‌ (पांच चप्रत्यय.) विनशनशीलं, न कटमकटमविनाशि तच्च तदु आक्षम्‌, अल 
आत्मा, स्वासाब्येन तत्संबंधि-आक्ष शञानम्‌, अकटाक्ष केवलज्ञानं , तेन अक्षतों व्याप्त इत्य्थ: । 

. कुत्सिता नया: कुनयास्तद्विषयमृतस्तदपो वा य एकांतस्तस्य, आकटाक्षा.-ईबत्कटाक्षा: (आइईबदर्षे) 
लैरपि, अक्षता: अविद्धा: भवन्तीत्यन्वयः । 

, तस्त्व॑ स्वसिद्धान्तः दात्रुपयो-स्वाभिकाषारूपमर्थ: प्रयोजन यस्य स तस्मिन्‌, संगरे प्रतिज्ञावाबयें । अन्नेदं 
ताट्पमंभ्‌ प्रतिज्ञावाक्यमुपन्यस्यन्त: एव परे ब्रासमुपागता, न तु त॑. हेल्वाशुपन्‍्यस्तमु, पक्षे-सड्ग रे युद्ध । 

.. अमरभू: स्वर्ग,, तस्या: काल्ता अभराजूना , तासां कटाक्ष: आक्षत.-आ समन्तात्‌ क्षसः । 

» अच ओ्रीवीरभगवतों निर्वाणदिवसे ।_ ६. जलविशिष्ट्सरोबरे । 

५-१ 


२ : सरश्यती-गश्वपुन घं० अंशौधर व्याक्रणाजाय अभिनम्दन-प्रस्ण 


चेतस्याप्तमुदावबलीति तु बर॑ लिन विचित्र न्विद- 
मेका' कामवशापपरा' भवति नो कान्ताकटाक्षाक्षवा: ॥| ६॥ 
बीरः सोधश्स्तु मम्र प्रसक्नमतये त॑ सद्भुतोहह॑तत. । 
सुक्‍त॑ तेन हिंत॑ मत॑ जगदतो वीराय तस्मे नमः॥ 
अन्यो नास्ति ततः प्रियद्धूर इतस्तस्थ स्मृतिर्मे हृदि। 
वीरे तत्र  रतो भवान्ययमहं कान्ताकटाक्षाञक्षत' ॥ ७॥ 
वं-शौन्नत्यकरोध्प्यसौ नरपतेः सिद्धार्थकस्यात्मभ' । 
शी-लेनाधिकृताहितो४पि तपसास्त्रेण प्रकृत" कर्मंणाम्‌ ।। 
ध-न्यानामिति व्स्मयं विदधती पूर्व तु पश्चात्‌ प्रभो- 
र-स्पेयं कृति रातनोतु' कमनककाइ्ताओ्कटाक्षाऊक्ष त. ॥८॥ 





« न्विति नन्‍्यरथ्थे । 

« भ्रमरावली । 

भव्यावली । 

. कान्तानां कटाक्ष आक्षता-इतिच्छेदस्तस्प आ-ईषदपि क्षता विद्धा नो भवतीत्यर्थ इति चित्रम, प्रमरा- 
बलीभव्यावलीयुगलस्य प्रदर्शितसादृष्येप्रपे विरुद्धकरणमिति चित्रत्व स्पष्टमेव । किल्च कान्‍्तानां कटाक्ष 
बक्षता-इतिच्छेद: तस्य न क्षतेति अक्षता-अबिद्धा नो भवतीत्यर्थ:, इति विचित्र विगतसित्रमित्यथे. । 
अमरावलीभव्यावलीद्यस्य यत्यूर्व॑ सादृएयं प्रदर्शितं तदधुनापि वतंते एवेति चित्रत्वाभाव । परमेतस्मिन्नथें 
अव्यावल्यपि, वोीरभगवतो जिनालय॑ संप्राप्तापि, भगवतो निर्वाणमहोत्सव विदधानापि, तत्रामोद॑ दधानावि 
कान्ताकटाक्षैरक्षता न भवतीतिविशेषण चित्रतेति । 

५. प्रकर्षण इन्तति छिनत्तीति प्रकृत्‌ । 
- नहयतीति नकू, न नक्‌ अनकू, अविनाशि, अनम्तमिति यावत्‌, त्च तत्कं सुखं, तद्‌ अन्तः स्वभावो 
यस्येति अनककान्तः अनञ्र अनन्तसुखसाहथय द्‌ अनन्तज्ञानादिकमपि संग्रहीत॑ भवतीति अनन्तथतुष्टयस्वरूप 
इति तालयंमू, स चासो अश्य वि््णुव्यापक इत्यथं. । भगवतो वीरस्य सकलपदाथेविषयथज्ञानवित्वात्‌ 
व्यापकत्वभक्षतम्‌ <ति अनककान्ताः: भगवान्‌ वीर एवं तस्य कटाक्षाः तेम्थों जात॑ यद्‌ आक्ष ज्ञान तस्‍्मा- 
दिति (तसिल प्रत्यय.) तस्माद्वेतों: अस्य प्रमोरियमस्य इलोकस्य पूर्वार्ष दक्षिता कतिः कं-सुखमातनोतु 
विस्तारयतु, धन्यानामिति पूर्वेण सम्बन्ध: । पूर्व विस्मथकरी परचात्तु भगवरत्प्रसादात्‌ शानलाभात्‌ सुखकरी 
भवतु कृतिरियं भगवतः इति भाव: । एवं वंशीधरस्पेयं वीरस्तुतिख्पकृति. भगवतः प्रसादजन्यज्ञानडाभात्‌ 
सुक्षकरी भवतु धन्यानामित्यपि बोध्यमिति । 


ब्€ू 0४ 0 ढक 


कि 


समयसारकी रचनामें आचार्य कुन्दकुन्दकी हृष्टि 


समयसारका आलोडन करनेसे मैं इस निष्कर्षपर पहुँचा हैँ कि उसकी रचना आधार कुन्दकुन्दने इस 
दृष्टिसे की है कि सम्पूर्ण मानवसमष्टि इसे पढ़कर इसके अभिप्रायको समझें और उस अभिप्रायके अनुसार 
अपनी जीवनप्रवृत्तियोंकों नैतिक रूप देनेका दृढ़ संकल्प करें, जिससे ये जीवनके अन्सतक सुक्षपृत्र॑ंक जिन्दा 
रह सकें । 

इस प्रकार अपनी जीवनप्रवृत्तियोंको नैतिक रूप देनेवाली मानवसमष्टिमेंस जो मानव जितने परिणाम 
में अपनी मानसिक, वाचनिक और कायिक स्वावरम्बनताका अपनेमे विकास कर ले, उतना वह आध्यात्मिक 
(आत्म-स्वातस्थ्यके) मार्गंका पथिक बन सकता है । 
जीवके भेद 

जैनशासनमे जीबोंके संसारी और मुक्त दो भेद बतलाये गये है । (देखो, त. स्‌., अ. २ का “संसा- 
रिणो मुक्ताएच” सू० १०) । 

इस सूत्रसे यह भौ ज्ञात होता है कि संसारकी समाप्सिका नाम ही मुक्ति है और जो जीव संसारसे 
मुक्त हो जाते है, वे ही सिद्ध कहलाते है । जैनशासनके अनुसार कोई भी जीव अनादिसिद्ध नही है। जैसा कि 
इतर दाशंनिकोंने माना है । 


संसारी जीवोंके भेद 

जैनशासनके अनुसार संसारी जीव भी भव्य और अभव्य दो प्रकारके है । उनमेंसे भष्य जीव वे हैं 
जिनमें ससारसे मुक्त होनेकी स्वभावसिद्ध योग्यता विद्यमान हो और अभव्य जीव वे हैं, जिनमे उस स्व॒भाव- 
सिद्ध योग्यताका सर्वथा अभाव हो । 

भव्य और अभब्य दोनों ही प्रकारके जीव अनादिकालसे पौद्गलिक कर्मोते बद्ध होनेके कारण उन 
कर्मोंके प्रभावसे अनादिकालसे ही यथायोग्य नरक, तिय॑ञ््च, मनुष्य और देव इन चार गतियोंमे परिभ्रमण 
करते आये है और अपनी स्वाव लम्बनशक्तिको भूलकर यथासंभव मानसिक, वाचनिक और कामिक परावरूम्ब- 
नताकी स्थितिमें रहते आये हैं, तथा मिथ्यात्त और अनन्तानुबन्धी कषायके प्रभावमें मिथ्यादृष्टि गुणस्थानमें 
रहते हुए सतत भिश्यादर्शन और मिथ्याशानपूर्बक अर्न॑तिक (मिथ्या) आचरण करते आये हैं । ऐसे जीवोको 
समयसार गाथा १२ से लेकर गाथा २३ तक अपनेसे भिन्‍न पदार्थोंमे अहंबृद्धि और ममबुद्धि होनेके कारण 
अप्रतिबुद्ध प्रतिपादित किया गया हैं। तथा ये जीव अप्रतिबुद्ध क्यों है, इस बातको समयसार गाथा २४ और 
२५ भें आगम और तकंके आधारपर सिद्ध किया गया है । 

यद्यपि नरक, नियंध्य्य, मनुष्य और देव इन सभी गतियोंके जीव इस प्रकारसे अभप्रतिबुद्ध हो रहे हैं, 
और सभी गतियोंके बहुतसे जीव इस अप्रतिबुद्धताको समाप्त कर प्रतिबुद्ध भी हो सकते हैं, परन्तु जीवोंको 
मुक्तिकी प्राप्ति मनुष्यगतिसे ही हो सकती है। इसलिए समग्रसारमें जो विवेचन किया गया है वह सानव- 
समष्टिको रूक्ष्यमें रखकर ही किया गया है । 

जैनशासनके अनुसार भव्य और अभव्य दोनों ही प्रकारके जीव मुक्तिके मार्गम प्रवेश कर सकते हैं, 
क्योंकि न तो भव्य जीव अपनी भव्यताकी पहिचान कर सकते है और न अभव्य जीव अपनी अभव्यताकी 
पहिच्ात कर सकते है इसलिए भव्य जीवोंके समान अभव्य जीव भी अपनेको भव्य समझकर मुक्तिके मार्गमें 
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प्रवृत्त होते हैं। तमयसार याथा १७५ में अतलाया गया है कि अभव्य जीव भी भव्य जीवके समान मोतषाके 
मार्गभूत धर्म (व्यवहारणमं) में आस्था रखता है, उसको समझता है, उसमें रुचि रखता है और उसमें प्रवृत्त 
भी होता है । इतनी आंत अवश्य है कि उसका वह धर्माचरण मुग्तिका कारण मे होकर गथायोग्य' सांसारिक 
सुखकी बृद्धिका ही कारण होता है । 

| तात्पय यहू है कि भब्य और अभव्य दोनों ही प्रकारके जीव मिथ्यात्त और अनन्तातुवस्थी कवायके 
प्रभावमें भिध्यादृष्टि गुणस्थानमे रहते हुए भी यथायोग्य चतुर्थ गुणस्थानवर्ती, पंचम गुणस्थानवर्ती और षष्ठ 
ग्रुणस्थानवर्ती जोबोंके समान धर्माचरण करते हैं। और इस प्रकार धर्मांचरण करते हुए अभव्य जीव भी भव्य 
जीवकि समान अपनेमें क्षयोपशम, विशुद्धि देशना और प्रायोग्य लब्धियोंका विकास कर छेते हैं जिनके प्रभावसे 
वे तवम प्रैवेयिक तक स्वर्गमे भी उत्पन्न हो जाते हैं, परन्तु वे भव्य जीवोंके समान आत्मविशुद्धिकों सम्यग्दर्शन, 
सम्यज्ञान और सम्यरजारित्ररूप नहीं बना सकते हैं, क्योंकि जैनशासनमे बतलाया गया हैं कि उसी जीवकी 
भात्मविशुद्धि सम्यग्दर्शनरूप होती है जिसने दर्शानमोहनीयकमंकी तीन और अनन्तानुनन्‍्धी क्रोष, सान, माया 
और लोभरूप चार इन सात प्रकृतियोंका उपशम, क्षय अथवा क्षमोपदाम किया हो । इसी प्रकार आत्माकी 
विशुद्धि देशव्रतरूप उसी जोवकी होती है जिसने उक्त दर्शनमोहनीयकर्मंकी तीन और अनन्तानुबस्धी कषायकी 
आर इन सात प्रकृतियोंके उपशम, क्षय अथवा क्षयोपक्षमके साथ अप्रत्यास्यानावरण कषायकी चार प्रकृतियों- 
का क्षयोंपदाम किया हो, तथा आत्माफी विशुद्धि सर्वशक्षतरूप उसी जीवकी होती है, जिसने उक्त दर्शनमोहनीय 
क॒मंकी तीन, अनन्तानुबन्धी कषायकी चार इन सात प्रकृतियोंके उपशम, क्षय अथवा क्षयोपणम और अप्रत्या- 
रुयानाव रण कषायके क्षयोपशमके साथ प्रश्यास्यानावरण कषायका क्षयोपशम किया हो । 


हसका भाव यह है कि मिध्यात्यगुणस्थानमे भोहनीयकर्मंकी उक्त प्रकृतियोंका यथासम्भव उपधाम, 
क्षम व क्षयोपश्मम उस्ती जीवमें होता है, जो भव्य हो । तथा, उस जीवमे बह उपशम, क्षय अथवा क्षयोपश्म 
तभी होता है, जब वह सातिष्य मिथ्यादुष्टि हो जाता है। वह सालिशय मिध्यादृष्टि तभी कहा जाता है जब 
वह करणलब्धिको प्राप्त करता है अर्थात्‌ क्रश' अध.करण, अपूर्वकरण और अनिवृत्तिकरण परिणामोंको प्राप्त 
होकर मोहनीयकमंकी उक्त प्रकृतियोंका यभायोग्य उपशम, क्षय और क्षयोपशम करनेकी क्षमता प्राप्त कर छेता 
है। उसे करणलब्धिकी प्राप्ति तभी होती है जब वह समयसारमे प्रातिपादित भेदविज्ञानकों प्राप्त कर लेता है | 
वह उक्त भेदविज्ञानकों तब प्राप्त होता है जब वह क्षयोपक्षम, विशुद्धि, देशाना और प्रायोग्य इन चार लब्थियों 
को प्राप्त कर लेता है। वह इन चार लब्धियोंकी तब प्राप्त करता है, जब वह नैतिक आचरणके रूपमें 
अथवा नेतिक आचरणके साथ देदब्तके रूपमें अथवा नैतिक आलरणके साथ सबंग्रतके रूपमें मन, वजन और 
कायके समन्‍्वयपूर्वक आगममे वर्णित व्यवहारध मंको अंगीकार करता है । 


सहाँ यहू झातव्य है कि अभव्य जीव भी उक्त प्रकारके व्यवहारधर्ंको अंगीकार करके क्षयौपराम, 
विषुद्ध, वेदना और प्रायोग्य इन रूब्खियोंको प्राप्त कर छेसा है, परन्तु वह अपनी अभश्यताके कारण उपस 
भेदविज्ञानको प्राप्त नही होता है। समयतार गाथा १७५ का यही अभिप्राय है | 


यहाँ यह भी ज्ञातव्य है कि उन भव्य और अभव्य जीवॉकों उक्त भार रूब्खियोंकी प्राप्ति नहीं होती 
है जो उबत प्रकारके व्यवहारघर्मोकोी अंगीकार तो करते हैं, परन्तु मन, वचन और कायके समन्वयपूर्वक नहीं 
' अगीकार करते हैं । 
हे इस विवेधनस्ले निर्णोत होता है कि भिध्यादृष्टिएणल्थानवर्ती भव्य जीवकों द्वी उपर्युकतत कमसे भेद- 
बिज्ञानकी प्राप्त द्वोती है, अभव्य जीवोंकों नहीं । 


५ | साहित्य और इतिहास : ५ 
समयसारकी बेजोड़ व्याक्या करनेवाले आचाये अमृतचन्क्के कलह पच्य १२८, १२९, १३०, १३१ 
और १३२ से यही निर्णीत होता है कि आचार्य कुल्दकुम्दने समयसारफी रचनामे मुभुक्षु जीवके लिए मुक्तिकी 
प्राप्सि]तें भेदविज्ञानको प्रमुख स्थान विय्रा है । यहाँ उन कलशपश्ञोंको उद्घृुल किया जाता है--- 
निजमहिमरतानां भेदविज्ञानशब्त्या, 
भवति नियतमेषां शुद्धतत्त्वोपलंभः । 
अचलितमलखिलान्यदूद्रव्यदूरे स्थितानां, 
भवति सति च तस्मिन्‍्नक्ष य. कमंमोक्ष. ॥१२८॥ 


अथे--जो जीव निजमहिमाम रत है अर्थात्‌ उस महिमाके जानकार हैं उन जीवोंको 'भेदविज्ञानके 
आधारपर नियमसे शुद्ध अर्थात्‌ स्वतन्त्र स्वरूपका उपलम्म (ज्ञान) होता है | ऐसे जीवोंके अन्य द्रव्योसे सबंधा 
दूर हो जानेपर अर्थात्‌ पर-पदार्थोमं अहमृब॒द्धि और ममबुद्धिकी समाप्ति हो जानेपर क्मोंका स्थायी क्षय 
हो जाता है । 
संपद्यते संवर एव साक्षात्‌ शुद्धात्मतत्वस्य किलोपलंभात्‌ । 
से भेदविज्ञानत एवं तस्मात्तद्मेदविज्ञानमतीव भाग्य ॥ १२५॥ 
अर्थ --शुद्ध आत्मतत्वका ज्ञान हो जानेपर साक्षात्‌ संवरका संपादन होता है। वह शुद्ध आत्मतत्वका 
ज्ञान भेदविज्ञानके आधारपर होता है, इसलिए जीवॉको भेंदविज्ञानकी प्राप्तिका अभ्यास करना चाहिये | 
भावयेद्मेदविज्ञानमिदमच्छिन्नधारया । तावद्यावत्पराच्च्युत्वा ज्ञान ज्ञाने प्रतिष्ठते ॥१३०॥ 
अर्थ-- उस भेद विज्ञानगा आच्छिन्न घारासे तबतक अभ्यास करना चाहिये, अबतक वह जीवपरसे 
ज्यूत होकर अर्थात्‌ परमे अहंकार और ममकार समाप्त करके ज्ञानमें प्रतिष्ठित होता है । 
भेदविज्ञान सिद्धा सिद्धा ये कि केचन। 
अस्येवाभावतों बद्धा बद्धा ये किल केचन ॥१३१॥ 
अर्थ---जो कोई जीव सिद्ध हुए है, थे भेदविज्ञानसे ही सिद्ध हुए हैं और जो कोई जीव बद्ध हैं वे 
भमेदविज्ञानके अभावसे ही बद्ध हैं । 


मेदज्ञानोच्छछलनकलनाच्छुद्धतस्वो पलभातु, 
रागग्रामप्रलयकरणात्कमंणा संबरेण । 


विश्वत्तोष: परमममलालोकमम्लानमेक॑, 
शान ज्ञाने नियतमुदित शाश्बतोद्यातमेतत्‌ ॥१३२॥ 
अर्थ--जीवको भेदविज्ञानकी प्राप्ति होमेपर शुद्धतस्वका उपलम्भ अर्थात्‌ ज्ञान होता है और इस 
प्रकार रागसमूहका विनाश हो जानेसे कर्मोंका संवर होनेपर तोषको प्राप्त उत्कृष्ट अमलूप्रकाशवाला निर्दोष, 
अद्ितीय आन नियमसे उदित होकर ध्ाषवत प्रकादामान होता है । 
समयसारकी रचतामे जो क्रम पाया जाता है उससे भी वही भाष प्रकट होता है। जो निस्‍्त- 
प्रकार है--- 
प्रथम गाथामे आचार कुन्दकुन्दने जो सिद्धोको नमस्कार किया है इससे मुमुक्षु जीगके अपने रूक््यका 
निर्धारण होता है। दूसरी गायामें यह बतलाया है कि जो जीव अभेवदृष्टिसे लपने अखण्ड स्वभाषभूत 
ज्ञानमें और भेददृष्टिसे दर्शन, ज्ञान ओर चारित्रमें सतत स्थिर रहें, उन्हें स्वसमय कहा जाता है। तथा जो 
जीव पुदुगलकमंप्रदेशोंम स्थित अर्थात्‌ पुदुगलकर्मोंसे थद्ध होनेके कारण परपदार्थोमें अहंशुद्धि और भमबुद्धि 
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करते है, थे परसमय कहलाते हैं। तीसरी गांथामे यह हांका उठाई गई है कि छोकमें जितने पदार्थ हैं वे 
सब अपने अखण्ड एक स्वभावमें रहकर ही सुन्दरताको प्राप्त हो रहे हैं, इसलिए जीवके विषयमें बन्धकी 
कथा विसंवादपूर्ण हो जाती है। चतुर्थ गाथामे इस शंकाका इसप्रकार समाधान किया गया हैं कि सम्पूर्ण 
जीवोंको काम, भोग और बन्धकी कथा सुनतेमे आई है, देखनेम॑ आई है और अनुभूत भी है क परन्तु उसके 
अखण्ड एक स्वरूपका ज्ञान होना उसे सुलभ नहीं है । इसो तरह आचाय॑ कुन्दकुन्दने पाँचवी गाथामें आत्मा- 
के उस अखण्ड एक स्वरूपको समयसारमें स्पष्ट करनेकी प्रतिज्ञा की है। तथा छठी गाथामे आत्माके उस 
अखण्ड एक स्वरूपको स्पष्ट कर दिया गया है। इसके पश्चात्‌ गाथा १३मे आचायंश्रीने आध्यात्मिक मार्गे- 
में उपयोगी जीव, अजीव, पुण्य, आख्त्र, संघर, नि्जरा, बन्ध और मोक्षकों ज॑से है उसी रूपमे जिस जीवने 
जाना है, उसे सम्पग्दृष्टि बतलाया है । इससे निर्णीत होता है कि उक्त पदार्थोंको उनके पृथक्‌-पृथक्‌ स्वरूपके 
आधार पर जान लेना ही भेदविज्ञान हैं। इसके आगे आचार्य कुन्दकुन्दने इसी जीवाधिकारमे जीवके स्वरूपकां, 
अजीवाधिकारमे अजीवके स्वरूपका, कर्तुंकर्माधि कारमे जीव और अजीवके विषयमे कर्ता और कर्मको व्यवस्थाके 
मिेणका, पुण्यपापाधिकारमे पुण्य और पापका, आख्रवाधिकारमे आखबका, संवराधिकारमे संवरका, निर्जरा- 
घिकारमे निर्जंरका, बन्धाधिकारमे बन्धका और भोक्षाधिकारमे मोक्षका जो पृथक्‌ पृथक्‌ स्वरूपविवेचन किया 
है, वह भेदविज्ञानका पोषण करनेके लिए किया है। और अस्तमें सर्वविशुद्धशानाधिकारमे आत्माके स्वत॑त्र 
स्वरूपका विवेचन किया है । इससे स्पष्ट हो जाता है कि आचाय॑ कुन्दकुन्दने सममयसारकी रचनामे मुमुक्षु 
जीवोंको प्रथमत भेंदविज्ञानो बननेका ही उपदेश मुख्यतासे दिया है । 


निष्कर्ष ' 

उपयु'क्त विवेखनका निष्कर्ष यह है कि भव्य और अभव्यके भेदसे मिथ्यादृष्टि समारीजीवोके जो दो 
प्रकार आगममें निदिजत किये गये हैं वे दोनो ही एकेन्द्रिय, दीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय, अमंज्ञीपअ्चेन्द्रिय 
और संजीपड्चेन्द्रियके भेदसे छह प्रकारके है । इनमेसे एकेन्द्रिससे लेकर अमंज्ञीपड्चन्द्रिय तकके जीवोम केवल 
कर्मफलचलेतना पायी जाती है; अर्थात्‌ ये सब जीव कमंफलका मात्र सुख-दु ख़ रूप अनुभव ही कर सकते हैं । 
इनके अतिरिक्त जो संजशी पड्चेन्द्रिय भव्य और अभव्य जीव है वे सतत अपने अभिलषितकी सम्पन्नताके लिए 
संकल्प और बुद्धिपूर्वक पुरुषार्थ करते हैं और उनका यह पुरुषार्थ असीमित भोग और संग्रहका होता है । तथा, 
उनकी प्राप्तिके लिए वे हिसा, असत्य भाषण और चोरीका भी पुरुषार्थ करते हूँ और ऐसे पुरुषाथंमे उन्हें 
हमेशा हर्ष होता है, विषाद कभी नहीं होता । यही कारण है कि उनका ऐसा पुरुषा्थ अनैतिक आचरणके रूप 
में संकल्पी पाप माना गया है। इस संकल्पी पापका सदभाव उन जीवोमे जबतक रहता हैं, तबतक वे मिथ्या- 
दृष्टि, मिथ्याश्ञानी और मिथ्याचारित्री होते हैं। तथा इनमेंसे जो जोव उक्त सकलपी पापोंका स्वंथा त्याग कर 
अशक्ति या आवश्यकताके आधारपर जिन पापोमे प्रवृत्त होते हैं उनके वे पाप अशक्तिवश और आवश्यकता- 
बह होनेके कारण आरम्भी पाप कहलाते है । इस प्रकार आरम्भी पापोम प्रवृत्त वे भव्य और अभव्य भिथ्या- 
दृष्टि जीव अधिरत कहे जाते हैं। और जो भव्य और अभव्य उस अविरतिका एक देदा त्याग कर देते हैं वे 
देशविरत भिथ्यादृष्टि कहे जाते है; तथा जो भव्य और अभव्य उक्त आरम्भी पापोंका यथायोग्य सम्पूर्ण रूपसे 
त्याग कर देते हैं वे सबंविरत मिथ्याद्‌ षिट कहे जाते हैं। ये मव्य और अभव्य दोनों जीव ही उक्स प्रकार अविरत, 
देशविरत और सर्वविरत होकर क्षयोपशम, विशुद्धि, देशना और प्रायोग्यलब्धियोंको भी प्राप्त कर छेते है । 
इतनी बात अवदय है कि अभव्य जीव उक्त लब्धियोंको प्राप्त करके भी अपनी अभव्यताके कारण भेदविज्ञानी 
नही बन सकते है । भन्‍्य जीव हो अपनी भसब्यताके आधारपर भेदविज्ञानी बन सकते हैं । ७ 


तच्चार्थसूत्रका महत्त्व 
महत्य और उसका कारण 


इसमें संदेह नही, कि तत्त्वार्थसृत्रके महत्वकों ध्वेताम्बर और दिगम्बर दोनों सम्प्रदागोने समानख्यसे 
स्वीकार किया है। यही सबब है कि दोनों सम्प्रदायोंके विद्वान आचायोंने इसपर टीकार्ये लिखकर अपनेको 
सौभाग्यशाली माना है । सवंसाघारणके मनपर भी तत्त्वाथंसूत्रके महत््वती अमिट छाप जमी हुई है । 

द्शाध्याये परिच्छिन्ने त्वार्थें पठिते सति । फल स्यादुपवासस्य भाषितं मुनिपुद्धवे:।॥ 

इस पशने सर्वलाघारणकी दृष्टिमें हमका महस्त्व बढ़ामेमें मदद दी है। यही कारण है कि कम से-कम 
दिगम्बर समाजकी अपडढ महिलायें भी दूसरोंके द्वारा सुशत्रपाठ सुनकर अपनेंको घन्य समझने लगती है। दिग- 
स्वर समाजमे यह प्रथा प्रचलित है कि पर्यूषणप्रके दिनोंमे तस्वाथंसूत्रकी खासतौरसे सामूहिक पूजा की जाती 
है और स्त्री एवं पुरुष दोनों वर्ग बडो भक्तिपूवंक इसका पाठ किया या सुना करते है । नित्यपूजामें भी तस्तवाथथे- 
सूत्रके नामसे पूजा करनेवाले लोग प्रतिदिन अध॑ चढ़ाया करते हैं और वत॑मानमें जबसे दिगम्बर समाजमें 
विद्वान दृष्टिगोचर होने लगे, तबसे पयूष॑ णपर्वमे इसके अर्थंका प्रवचन भी होने लगा हैँ। अथ॑-प्रवचनके लिए तो 
विविध स्थानोकी दि० जैन जनता पर्युषणप्॑म बाहरसे भी विद्वानोंको बरुलानेका प्रबन्ध किया करती है। 
तत्त्वाथथसूत्रकी महत्ताके कारण ही एवेताम्बर और दिगम्बर दोनों सम्प्रदायोंके बीच कर्ताविषयक मतश्रेद पैदा 
हुआ जान पड़ता हूँ । 

यहाँपर प्रश्न यह पैदा होता है कि तत्त्वार्थमूत्रका इतना महत्त्व क्यो है ? मेरे विचारसे इसका सीधा 
एवं सही उत्तर यही है कि इस सूत्रग्रन्थके अन्दर समूची जैन संस्कृतिका भ्त्यन्त कुशलताके साथ समावेश कर 
दिया गया है । 
संस्कृति-निर्माणका उद्देश्य 

संस्कृति-निर्माणका उद्देश्न छोक-जीवनकों सुखी बनाना तो सभी संस्कृति-निर्माताओंने माना है। 
कारण कि उद्देश्यके बिना किसी भी संस्कृतिके निर्माणका कुछ भी महत्त्व नहीं रह जाता है। परन्तु बहुत-सी 
संस्कृतियाँ इससे भी आगे अपना कुछ उदेदय रखती हैं और उतका वह उद्देश्य आत्मकल्याणका छाभ भाना गया 


है । जैन संस्कृति ऐसी मंस्कृतियोंमेसे एक है। तात्पये यह है कि जैन संस्कृतिका निर्माण लोकजीवनकों सुखी 
बनानेके साथ-साथ आत्मकत्याणकी प्राप्ति (मुक्ति) को ध्यानमें रख करके ही किया गया है । 


संस्कृतियोंके आध्यात्मिक और भौतिक पहलुओं के प्रकार 

विद्वकी सभी संस्कृतियोंको आध्यात्मिक संस्कृतियाँ माननेमे क्रिसीको भी विवाद नहीं होना चाहिए; 
क्योंकि आखिर प्रत्येक संस्कृतिका उद्देश्य लोकजीवनमें सुखव्यवस्थापन तो है हो, भले ही कोई संस्कृति आत्म- 
तत्त्वको स्वीकार करती हों या नही करती हो । जैसे घार्वाककी संस्क्ृतिमें आर्मतत्वको नहीं स्वीकार किया 
गया है फिर भी छोकजीवनको सुखी बनानेके लिए “महाजनों येन गत स पन्‍्था” हस वाक्यके हारा उसमे 
छोकके लिसे सुखक्षी साधनाभूत एक जीवन-व्यवस्थाका निर्देश तो किया ही है। सुखका व्यवस्थापन और 
दुः.खका विमोचन ही संस्कृतिको आध्यात्मिक माननेके लिये आधार है। यहाँतक कि जितना भी भौतिक विकास 
है उसके अन्दर भी विकासकर्ताका उद्देश्य लोकजीवनको राभ पहुँचाना ही रहता है जयवा रहना चाहिये। अतः 
समस्त भौतिक विकास भी आध्यात्मिकताके दायरेसे पृथक्‌ नहीं है। लेकिन ऐसी स्थितिमें आध्यात्मिकता और 
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भतिकताके भेदको समझतेका एक ही आधार हो सकता है कि जिस कार्यके अन्दर आर्माके लौकिक लाभकी 
बुच्टि अपनागी जाती है बह काये आध्यात्मिक और जिस कायमें इस तरहके कामकी दृष्टि नहीं अपनायी 
थाती है, या जो कार्य निरहिष्ट किया जाता है वह भौतिक माना जायगा। 

यद्यपि यह संभव है कि आत्मा या छोकके लाभकी दृष्टि रहते हुए भी कर्त्तामें श्ञानकी कमीके कारण 
उसके हारा किया गया कारय॑ उन्हें भकामकर भो हो सकता है परन्तु इस तरहसे उसकी लामसम्बन्धी वृष्टिमें 
कोई अस्तर नहीं होनेंके कारण उसके उस कार्यंकी आध्यात्मिकता अध्तृष्ण बनी रहती है। अतः आत्मतत््वको 
नहीं स्वीकार करनेवाल्ली चार्वाक जैसो संस्कृतियोंकी आध्यात्मिक संस्कृतियाँ मानना अयुक्त नहीं है । 

यह कथन तो मैंने एक दृष्टिसे किया है । इस विषयमें दूसरी दृष्टि यह है कि कुछ लोग आध्यात्मिकता 
और भौतिकता इन दोनोंके अन्तरका इस तरह प्रतिपादन करते हैं कि जो संस्कृति अत्मतस्वकों स्वीकार क रके 
उसके कंल्याणका मार्ग बतलाती है वह आध्यात्मिक संस्कृति है ओर जिस संस्कृतिमें आत्मतत्वकों ही नहीं 
स्वीकार किया गया है वह भौतिक संस्कृति है। इस तरह आत्मतस्वकों मानकर उसके कल्याणका मांग बतलाने 
वाली जितनी संस्कृतियां है वे सब आध्यात्मिक और आत्मतल्वको नहीं माननेवाली जितनी संस्कृतियाँ है वे 
सब भौतिक संस्कृतियाँ ठहरती हैं। इस विधारधारासे भी मेरा कोई मतभेद नहीं है, कारण कि यह कथन 
केवल दुष्टिमेदका ही सूचक है---आध्यात्मिकता और भौतिकताके मूल आधारमें इससे कोई अन्तर नहीं 
पढ़ता है । 

आध्यात्मिकता और भौतिकताके अन्तरको बतलानेवाछा एक तीसरा विकल्प इस प्रकार है-एक ही 
संस्कृतिके आध्यात्मिक और भौतिक दोनों पहलू हो सकते हैं । संस्कृतिका आध्यात्मिक पहछू वह है जो आत्मा 
या छोकके लाभालाभसे सम्बन्ध रखता है और भौतिक पहल वह है जिसमें आत्मा या लोकके छाभालाभका 
कुछ भी ध्यान नहीं रखकर केवल वस्तुस्थितिपर ही ध्यान रखा जाता है । इस विकल्पमें जहाँतक वस्तुस्थिति- 
का ताल्‍लुक है उसमें विशानका सहारा तो अपेक्षणीय है ही, परन्तु विज्ञान केवल वस्तुस्थितिपर तो प्रकादा 
डारूता है, उसका आत्मा या लोकके छाभालाभसे कोई सम्बन्ध नहीं रहता है। तात्पयं यह हैं कि विज्ञान केवल 
वस्तुके स्वरूप और विकासपर ही नजर रखता है, भले ही उससे आत्माकों या छोकको लाभ पहुँचे या हानि 
पहुँचे । लेकिन आत्मकल्याण या लोककल्याणकी दृ ब्टिसे किया गया प्रतिषादन या कार्य वास्तविक ही होगा, 
गहू नियम नहीं है वह कदाचित्‌ अवास्तविक भी हो सकता है, कारण कि अवास्तविक प्रतिपादन भी कदाचित्‌ 
किसी किसीके लिये लाभकर भी हो सकता है। जैसे सिनेमाओंके चित्रण, उपन्यास या गल्प वगैरह अवास्त- 
बिक होते हुए भी लोगोंकी चित्ततृत्तिपर असर तो डालते ही हैं। तात्पये यह हैं कि चित्रण आदि वास्तविक 
न होते हुए यदि उनसे अच्छा शिक्षण प्राप्त किया जा सकता है तो फिर उनकी अवास्तत्रिकताका कोई महत्त्व 
नहीं रह जाता है। जैन संस्कृतिके स्तुतिप्रन्थोंमें जो कहीं कहों ईदवरकतु स्वकी ध्लक दिखाई देती हैं वह इसी 
दृष्टिका परिणाम है जबकि विज्ञामकी कसौटीपर खरा न उतर सकनेके कारण ईदवरकत्‌ त्ववादका जैन दार्शनिक 
अन्योंमें जोरदार खण्डन मिलता है और (सी दृष्टिसे हो जैन संस्क्ृतिम अज्ञानी और अल्पज्ञानी रहते हुए भी 
सम्यग्दृष्टिको ज्ञानी माना गया है; जबकि वास्तविकताके नाते जीव बारहवें गुणस्थानतक अज्ञानी या अल्प 
झाती बता रहता है ! 

इस विकल्पके आभारपर जैन संस्कृतिको दो भागोंमें विभक्त किया जा सकता है--एक आध्यात्मिक 
गौर दूसरा भौतिक ! 

जैन संस्कृतिके उब्त प्रकारसे आध्यात्मिक और मौतिक ये दो भाष तो हैं ही, परन्तु सभी संस्कृतियोंके 
समान इसका एक तोसरा भाग आचार या करंव्यसम्बत्णी भी है। इस तरह समूची जैन संस्कृतिको यदि विभगत 
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करणा बाहें तो वह उक्त तीन भागोंमे विभकत को जा सकती है। इनमेंसे आध्यात्मिक विषयका प्रतिपादक 
करणानुयोग, भौतिक विषयका प्रतिपादक द्रव्यानुयोभ और आचार या कत्तंव्य विष्यका प्रतिपादक चरणानुयोग 


इस तरह तीनों भागोंका अलग-अलग प्रतिपादन करनेवाले तीन अनुयोगोंमे जेन आगमकों भी विभक्‍त कर 
दिया गया है । 


तत्त्वाथंसूत्र मुख्यत आध्यात्मिक विषयका प्रतिपादन करनेवाला ग्रन्थ है, कारण कि इसमें जो कुछ 
छिल्ला गया है वह सब आत्मकल्याणकी दृष्टिसि ही लिखा गया है अथवा वहीं लिखा गया है जो आत्म- 
कल्याणकी दृष्टिसे प्रयोजन भूत है, फिर भी यदि विभाजित करना चाहें तो कहा जा सकता है कि इस ग्रन्थके 
पहले, दूसरे, तीसरे, चौथे, छठ, आठवें और दछ्षवें अध्यायोंमें मुख्यत. आध्यात्मिक दृष्टि ही अपनायी गयी 
है, इसी तरह पाँचवे अध्यायमे भौतिक दृष्टिकां उपयोग किया गया है और सातवे तथा नवम्न अध्यापोमे 
विद्योषरर आचार या करसंव्य सम्बन्धी उपदेश दिया गया है । 

तत्त्यार्थसृत्र आध्यात्मिक दृष्टिसि ही लिखा गया है या उसमें आध्यात्मिक विषयका ही प्रतिपादन 
किया गया है यह निष्कर्ष इस ग्रन्थकों लेखनपद्धतिसे जाना जा सकता है । इस ग्रन्थका सम्यग्दर्शनज्ञान- 
सारिज्राणि सोक्षमार्ग ” यह पहला सूज है, इसमें सम्यग्दर्शन, सम्यग्शान और सम्यक्चरित्रको भोक्षका मार्ग 
बतलाया गया है । तदनस्तर तसस्‍्वाथं-श्रद्धानं सम्यश्दर्शनम” इस सत्र द्वारा तत्त्वाथोंके श्रद्धानकों सम्पक्‌ 
दर्दानका स्वरूप अतलाते हुए 'जीवाजीवास्वबन्धसंबरनिर्ज रामोक्षास्तत्वम्‌' इस सूत्रद्वारा जीव, अजीव, आख्व, 
बन्घ, संवर, निर्जरा और मोक्ष रूपसे उन तत्त्वाथोंकी सात संख्या निर्धारित कर दी गयी है और द्वितीय- 
तृतीय-चतुर्थ-अध्यायोमें जीवतत्त्वका, परश्चम अध्यायमें अजीवतत्त्वका, छठे और सातवें अध्यायोंमे आखव 
तत्त्वका, आठवें अध्यायमे बन्धतस्‍्वका, नवम अःयायमे संवर और निर्जेरा हन दोनों तत््वोंका और दें 
अध्यायमे मोक्षतत्वका इस तरह क्रमश. विवेचन +रके ग्रन्थकों समाप्त कर दिया गया है । 
जैन आगममें वस्तुविवेचनके प्रकार 


जैन आगममें वस्तुतत्त्वका विवेचन हमें दो प्रकारसे देखनेको मिलता है--कहीं तो द्रव्योंके रूपमे और 
कही तस्‍््वोके रूपमें । वस्तु-तत्त्व-विवेचनके इन दो प्रकारोका आशय यह है कि जब हम भौतिक दृष्टिसे अर्थात्‌ 
सिर्फ वस्तुस्थितिके रूपमे वस्तुतत्तकी जानकारी प्राप्त करना चाहेंगे तो उस समय वस्तुतत्त्व जीव, पुद्गल, 
धर्म, अधमं, आकाश और काल इन छ द्रव्यों"के रूपमे हमारी जातकारीमें आयेगा और जब हम आध्यात्मिक 
दृष्टिसे अर्थात्‌ आत्मकल्याणकी भावनासे वस्तुतत्वकी जानकारी प्राप्त करना चाहेंगे तो उस समय वस्तुतच्च 
जीव, अजीव, आखस्रव, बन्ध, सवर, निर्जरा और मोक्ष इन सात तत्वोके रूपमे हमारी जानकारीमे आयगा । 
अर्थात्‌ जब हम 'विष्वव क्या है ?” इस प्रइतका समाघान करना चाहेंगे तो उस समय हम इस निष्कर्षपर 
पहुँचेंगे कि जीव, पुदूगल, धर्म, अधर्म, आकाश और काल इन छ दरव्योंका समुदाय ही विश्व है और जब हम 
अपने कल्याण अर्थात्‌ मुब्तिकी ओर अग्नसर होना चाहेंगे तो उस समय हमारे सामने ये सात प्रइन छड़ हो 
जावेंगे-- (१) मैं कौन हूँ ?, (२) क्या मैं बद्ध हैँ ?, (३) यदि बद्ध हैँ तो किससे बड़ हूँ ?, (४) किन कारणोंसे 
मैं उससे बद्ध हो रहा हैं ?, (५) बन्धके वे कारण कैसे दूर किये जा सकते है ? (६) वर्तमान बन्धनको कैसे 
दूर किया जा सकता है ? और (७) मुक्ति क्या है? और तब इन प्रशनोंके समाघानके रूपमें जीव, जिससे 
जीव, संधा हुआ है ऐसा कर्म-नोकमंरूप पुदूगल, जीवका उक्त दोनों प्रकारके पुदुगलके साथ संयोगरूप बन्ध, 


१. तस्‍्वायंसूत्र ५-२, २, रे, ३९ । 
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इस बन्धके कारणीमूल भिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कषाय और योंगरूप आख्रव, इन भिध्यात्व आदिकी 
समाप्तिख्य संवर, तपद्चरणादिके द्वारा वर्तमान बन्यनकों ढीला करनेरूप निजरा और उक्त कर्म-नोकमंरूव 
पुदुगलके साथ सवंधा सम्बनस्ध-विच्छेद कर लेनेलूप मुक्ति ये सास तत्त्व हमारे निष्कर्ष में आवेंगे । 


भौतिक दृष्टिसे वस्तुतस्‍्य द्रव्यरूपमें ग्रहीत होता है और आध्यात्मिक दुष्टिसे वह तत्त्वरूपमें प्रहीत 
होता है । इसका कारण यह है कि भौतिक दृष्टि वस्तुके अस्तित्व, स्वरूप और भेद-प्रभेदके कथ से संस्यभ्ध 
रखती है और आध्यात्मिक दृष्टि आत्माके पतन और उसके कारणोंका प्रत्तिपादन करते हुए उसके उत्थान 
और उत्थानफे कारणोंका ही प्रतिपादन करती है| तात्परय यह है कि जब हम अवस्तुके अस्तित्वकी ओर दृष्टि 
डालते है तो उसका वह अस्तित्व किसी-न-किसी आकुृतिके रूपभें ही हमे देखनेकों मिलता है। जैन सस्कृतिमें 
वस्तुको यह आकृति ही द्रव्यपद वाच्य है। इस तरहसे विध्वमे जितनी अलग-अलग आक्ृतियाँ हैं उतने ही 
द्रव्य समझना चाहिये । जैन संस्कृतिके अनुसार विद्वमे अनन्तानन्त आक्ृतियाँ विद्यमान हैं अत, द्रव्य भी 
अनन्तानन्त ही सिद्ध हो जाते है। परन्तु इन सभी द्रव्योंको अपनी-अपनी प्रकृतियों अर्थात्‌ गुणों और परिणमनों 
अर्थात्‌ पर्यायोकी समानता और विषमताके आघारपर छह वर्गोंम संकलित कर दिया गया है अर्थात्‌ चेतनागुण- 
विशिष्ट अनन्तानन्त आकृतियोंको जीवनामक वर्गमे, रूप, रस, ग़न्छ और स्पर्श गुणविशिष्ट अणु और 
स्कस्घके भेदरूप अनन्तामन्त आफ्ृतियोंको पुदूगल-नामक वर्गमें, वत्तंतालक्षण विशिष्ट अमंख्यात आकृतियोंको 
काल-नामक वर्गमे, जीवों ओर पुद्गलोंकी क्रियामें सहायक होनेबाली एक आक्रतिको घर्मनामक वर्गंमें, उन्ही 
जीवों और पुदुगलोंके ठहरनेमे सहायक होने बाली एक आक्रृतिको अधमं-नामक वर्गम तथा समस्त द्रव्योंके 
अवगाहनमें सहायक होने वाली एक आक्ृतिकों आकाश्म-तामक वर्ममें संकलित किया गया है। यही कारण है 
कि द्रव्योंकी संख्या जैन संस्कृतिमें छह ही निर्धारित कर दी गई है । 

इसी प्रकार आत्मकल्थाणके लिये हमें उन्ही बातोंकी ओर ध्यान देनेकी आवश्यकता है जो कि इसमे 
प्रयोजनभृत हो सकती हैं । जैन संस्कृ तिमे इसी प्रयोजनभूत बातकों तत्त्व नामसे पुकारा गया है, ये तत्त्व भी 
पूर्वोक्त प्रकारसे सात ही होते हैं । 

इस कथनसे एक निष्कर्ष यह भी निकल आता है कि जो लछोग आत्मतत््वके विवेबनकों अध्यात्मवाद 
और आत्मासे भिन्न दूसरे अन्य तस्‍्वोके विवेघनकों भौतिकवाद मान लेते हैं उनकी यह मान्यता गलत है क्योंकि 
उत्त प्रकारसे, जहाँपर आत्माके केवछ अस्तित्व, स्वरूप या भेद-प्रभेदोंका ही वित्रेचत किया जाता हैं वहाँपर 
उसे भी भौतिकवादमें ही गरमित करमा चाहिये और जहाँपर अनात्मतत्वोंका भी विवेशन आत्मकल्याणकी 
दृष्टिसे किया जाता है वहाँपर उसे भी अध्यात्मवादकी कोटिमे ही समझना चाहिये । यह बात तो हम पहले 
ही लिख आये हैं कि जैन संस्कृतिमे अध्यात्मबादकों करणानुयोग और भौतिकवादको द्रव्यानुयोग नामोंसे 
पुकारा गया है | 

इस प्रकार समूचा तत्त्वाथंसूत्र आध्यात्मिक दृष्टिसे लिखा जानेके कारण आध्यात्मिक या करणानुयोगवा 
प्रन्थ होते हुए भी उसके भिन्न-भिन्न अध्याय या प्रकरण भौतिक अर्थात्‌ द्रब्यानुयोग और चारित्रिक अर्थात्‌ 
चरणानुयोगकी छाप अपने ऊपर लगाये हुए है, जैसे पाँचवें अध्यायपर द्रध्यानुयोगकी और सातवें तथा नवम 
अध्यायोंपर चरणानुयोगकी छाप रूगी हुई है । 


तस्वायंसूत्रके प्रतिपाद्य विषय 
तस्वा्थंसूत्रमे जिन महस्वपूर्ण विषयोंपर प्रकाश डाला गया है वे निम्नलिखित हो सकते हँ-- 
'सम्यग्दर्शन, सम्यकज्ञान और संम्यक्‌वारित्र तथा इनको भोक्षमार्यता, तस्‍्थोंका स्वरूप, वे 
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जीवादि सात ही क्‍यों ? प्रमाण और नय तथां इनके भेद, नाम, स्थापना, द्रव्य और भाव तथा द्रव्य, क्षेत्र, 
काछ और भाव, जोवकी स्वाधीन और पराघोतर अवस्थामे, विध्वके समस्त पदार्थोका छह द्रव्योंमे समाबेश, 
द्रभ्योंकी संख्या छह ही क्यों ? प्रत्येक द्रव्यका वैज्ञानिक स्वरूप, धरम और अभमं द्रव्योकी मान्यता, धर्म और 
श्रधर्म ये दोनों द्रव्ध एक-एक क्यों ? तथा छोकाशके बराबर इनका विस्तार क्यों ? आकाष्षाद्रव्यका एकत्व 
और व्यापकत्व, कालद्रव्यकी अगुरूपता और नानारूपता, जीवकी पराधीन और स्वाघीन अवस्थाओंके कारण, 
कर्म और नोकम, मोक्ष आदि ।' 


इन सब विषयोंपर यदि इस लेखमे प्रकाश डाला जाय तो यह लेख एक महान्‌ ग्रनत्थका आकार 
घारण कर लेगा और तब वह ग्रन्थ तत्वाय॑सूत्रके महत््वका प्रतिपादक न होकर जैन संस्कृतिके ही महत्त्वका 
प्रतिपादक हो जायगा, इसलिए तत्त्वाथ॑सूत्रमे निदिष्ट उक्त विषयों तथा साधारण दूसरे विषयोपर इस लेखमे 
प्रकाश न डालते हुए इतना ही कहना पर्याप्त हैँ कि इस सूत्रग्रन्थमे सम्पूर्ण जैन संस्कृतिकों सूत्रोके रूपमें 
बहुत ही व्यवस्थित ढगसे ग्‌थ दिया गया है । सूत्रग्नन्थ लिखनेका काम बडा ही कठिन है, क्योंकि उसमे एक 
तो संक्षेपसे सभी विषयोंका व्यवस्थित ढगसे समावेश हो जाना चाहिए । दूसरे उसमे पुनरुक्तिका छोटे-से-छोटा 
दोष नहीं होना चाहिये | ग्रन्धकार तत्त्वार्थयृत्रकों इसो ढंगसे लिखनेमे सफल हुए हैं, यह बात निविवाद कही 
जा सकती है । 
उपसंहार 

बड़े-बड़े विद्वानोंके सामने विदव स्वयं एक पहेली बन कर खड़ा हुआ है । संस्तारकी दुःखपूर्ण अजीब- 
अजीब घटनाओंसे उद्विग्न आत्मोन्तिनीषु कोगोके सामने आत्मकल्याणकी भी एक समस्या हैं। इसके अतिरिक्त 
मानवमात्रकी जीवन-समस्या तो, जिसका हल होना पहले और अत्यन्त आवश्यक है, बडा विकराल रूप धारण 
किये हुए है । इन सब समस्याओंको सुलझानेमे जैन संस्कृति पुर्णरूपसे सक्षम है । तत्त्वाथंसूत्र--जैसे महान 
ग्रन्थोंका योग सोभाग्यसे हमें मिछा हुआ है और इन ग्रन्थोका पठन-पाठन भी हेम छोग सतत किया करते है । 
परन्तु हमारी ज्ञानवुद्धि और हमारा जीवनविकास नहीं हो रहा है, यह बात हमारे लिये गम्भीरता-पूर्वक 
सोचनेकी है । यदि हमारे विद्वानोका ध्यान इस ओर जावे तो इन सब समस्याओंका हल हो जाना असम्भव 
बात नहों है | 





जेन व्याकरणकी विशेषताएँ 


संसारमें यदि भाषातत्त्व नहीं होता तो सब॑ सबेतन जगत पाषाणकी तरह मूक ही रहता, इसमें कोई 
सन्देह नही । यों तो भाषातत्त्व पशु, पक्षी आदिको भी उपयोगी है, किन्तु मनुष्यका तो एक-एक क्षण भी 
भाषातत्त्वके विना व्य्थं-सा प्रतीत होता है। भाषाके जरिये हो हम अपने अभिप्रायकों दूसरोंके प्रति प्रकट कर 
सकते हैं । हमारा जितना लोकव्यवहार है वह भाषातक््यके ऊपर हो निर्भर है। यहाँ तक कि भाषा-विज्ञान 
भी मुक्ति-प्राप्तिमें एक कारण है । 

संसारमें नाना भाषाएँ प्रचलित हैं। प्रत्येक भाषाका गौरव और लोकभान्यता उस भाषाके शब्दोंकी 
प्रशुरता एव मधुरताके साथ-साथ प्रत्येक शब्दके अथंप्राचुयंस हो हो सकते है। यदि हम बिना व्याकरणके 
उल्लिखित कारणोंकी पृष्टिके लिये दशब्दकल्पना और अथंकल्पना करने बंठें, तो शायद जोवनकी परिसमाप्ति 
होने पर भी उसे पूर्ण नही कर सकते तथा शब्दप्रयोगकी व्यवस्था बनाना असम्भव हो जाय, इसलिये भाषा- 
के गौरव और लोकमान्यताके लिये भाषासस्थन्धी नियमका जानना आवध्यक होता है और इस नियमका 
नाम ही व्याकरण है। (वि + संस्कारविशेषेण) संस्कारविधेषसे (आ  समन्‍्तात्‌) संपूर्ण (दब्दान) शाब्दोको 
जो, (करोति ८ निष्पादयति) उत्पन्न करता है वहु व्याकरण है। अथवा (वि सस्कारविशेषेण) संस्कार- 
विशेषसे (आ 5 समन्तात्‌) सपूर्ण (क्ब्दा ) शब्द (क्रियन्ते - निष्षाथल्ते) उत्पन्न किये जाते है (येन) जिससे, वह 
व्याकरण है । इन दोनो व्युत्पत्तियोंस भी उल्लिखित भाव स्पष्ट झलकता हूँ। व्याकरणसे भिन्‍न-भिन्‍न अर्थोमे 
दब्दनिष्पक्ति की जाती है, इसलिये अधंप्राचुयंम भी व्याकरण ही कारण है। 'अथंभेदात्‌ ध्रुव. शब्दभेद., 
सरबें शब्दा, सर्वार्थवाच्का.”” इत्यादि नियम भी व्याकरणको ही अध॑प्राचुयंभे कारण बतला रहे है । इसलिये 
व्याकरण ही भाषातत्त्वमे प्रवेश करनेका मुख (द्वार) हैं । मनुष्य, पशु, पक्षी इत्यादिका यदि मुख नही होता, 
तो उनका ज़िन्दा रहना दु दक्‍्य तो क्या असम्भव हो था। ठीक यही हालत उस भाषाकी भी हैं, जिसकी कि 
अपनी व्याफरण नही है । 

भावको स्थिति उस भाषाके प्रचुर साहित्य पर है । साहित्यका निर्माता कवि होता है और कवि 
नानार्थसे मीडे-मीठे शब्दोकी चाह रखता हैं। जहा उसको ऐसे दाब्द नही मिलते हैँ वहाँ बहु अपने साहित्यको 
रमंणीय एवं हृदयवेघी नहीं बना सकता हैं और ऐसी हालतमे उसके उस साहित्यको साधारण लोग भी पसन्द 
नहीं करते है । इसका परिणाम यह होता है कि वह भाषा, जिसमें साहित्यकी रमणीयता और हृदपवेघिता 
नही रहती है, अन्तको प्राप्स हो जाती है । 
संस्कृत व्याकरण और उसका वेषिष्टथ 


संस्कृत भाषाका प्रचार संसारके कोने-कोनेमे ( चाहें वह किसी रूपमें क्यो न हो ) आज भी विद्यमान 
है । इसका कारण यह है कि उसका साहित्य विस्तृत तो है ही, साथमे ग्राह्म भी अधिक है । इसका भी कारण 
संस्कृत माषाका व्याकरण ही हैं। संस्कृत व्याकरणकी यह खुवी है कि एक ही झ्ब्दसे छब्दान्तरके योगसे 
नाना शब्द बन जाते है । हार, विहार, आहार, संहार, प्रहार, निहार इत्यादि अनेक शब्दोको सृष्टि “ हू” 
इाब्दसे ही हुई है । इस खूबीको अन्य किसी भाषाका व्याकरण आज तक नही प्राप्त कर सका, इसलिये उन 
भाषाओंकी संकीर्ण भूमिपर किसी साहित्यनिर्माता कविका अन्तःकरण स्वच्छन्द विहार नहीं कर सकता है । 
यद्यपि इग्लिश आदि भाषाओमे साहित्यकी अधिकता है, फिर भी शब्दोंकी अधिक पुनरुक्ति कवियोंके लिये 
अबहय करनी पड़ती है तथा झब्दकल्पनता भी उसको बहुत करनी पड़ी हैं ! 

आज संस्कृतभाषारूपी सूर्य, जो अपना प्रकाश नहीं फैला रहा है, उसका कारण उसके व्याकरण, 
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साहित्य और आह्यताकी कमी नही है, किन्तु उसके साहिस्यके अन्तस्तत््व तक पहुँचनेके लिये हम असम हो गये 
हैं तथा राजाश्रय छूट गया है इत्यादि हैं। भाषा स्वभावसे परिवत॑नशील होती है। राजाअ्यके बिना 
उसकी व्यावहारिक उपयुक्तता कम हो जातो है, अत. वह हमारे लोकिक कार्योंमें विशेष सहायक नहीं बन 
सकती है । यदि संस्कृतभाषा राजभाषा होती और उसके आध यसे ही लोग (जबकि हम छोगोने नोकरी पेशा 
की ही अपना जीवसनोपाय बना लिया है) लौकिक आवध्यक कार्योंका सम्पादन करते होते, तो मारुम पड़ता 
कि उस भाषाके अन्दर प्रवेश होनेसे हमारा जीवन कितनी धार्भिकताके साथ व्यतीत हो सकता था, तथा 
हमारे संस्कारोंमें कितनी आर्यताकी संसकृतिका विकास होता, जिसके कि छाससे आज हम गुलाम हो रहे हैं । 
संस्कृतव्याकरणमे जैन व्याकरण और उसका महस्व तथा ग्राह्मता 
भारतमें जितने दर्शनोंका आविष्कार हुआ है, उन्होंने सस्क्ृत भाषाको जरूर अपनाया हैं। इसका 
कारण उसकी व्यापकता और अर्थपृर्ण भाव द्योतकता हैं। यह मानी हुई बात है कि जो जिस विषयका पूरा 
विद्वान है, वह उस विधयको दूसरोके सामने स्वतंत्र हगसे पेश करता है, तथा जो जिस मतको अपना हितकर 
समझता है और उसके पोषक जितने विषय उसे आवश्यक प्रतीत होते है, उनमे दूसरे ममोंकी अपेक्षा रखना 
वह पसन्द नहीं करता, क्योकि वह समझता हैं कि इस थोडी-सी परतन्त्रतासे हमारी सस्कृतिमें दुबंलता आती 
है, अत उसके अंग उपायभूत साहित्यका भी निर्माण वह स्वयं करता है और इस गौरवान्वित महस्वाकांक्षासे 
साहित्यका कलेवर परिपुष्ट होता है । 
यद्यपि व्याकरण दाब्दार्थशानके लिये है, उससे किसी मतविदोषकी पुष्टि नहीं होती, भले ही उसका 

निर्माता किसी मतविदेषसे सम्बन्ध रखता हो, फिर भी अपना स्वतन्त्र व्याकरण नहीं होनेसे कोई भी मताब- 
लम्बी अपने लिये व अपने सिद्धान्तके लिये प्रभावित नही कर सकता है । इसके ऊपर पराधीनता, भर्वाचीनता 
आदि दोषोंका ( चाहे वह मत स्वतत्र व प्राचीन क्यो न हो ) आरोप लगाया जाता है । इसी कारणसे संस्कृत- 
भाषासम्बन्धी नाना व्याकरणोका आविष्कार हुआ हैँ । उनमे प्रसिद्ध व्याकरणो और उनके निर्माताओका निर्देश 
निम्न प्रकार पाया जाता है-- 

ऐन्‍्द्र, चान्द्र, काशकत्स्नं, कौमारं, शाकटायनम । 

सारस्वत, चापिशल्ं, ह्ाकल॑ पाणिनीयकस्‌ ॥ १ ॥ 

इन्द्रदचन्द्र,. काशकत्स्ता पिशहली शाकटायनः 

पाणिन्यमरजैनेन्द्रा जयन्त्यष्टो च शाब्दिका. ॥ २॥ 


पहले पद्यमें नव व्याकरणोंके नाम हैं। उनमें शाकटायनव्याकरण शाकटायननामके ज॑नाचार्यक्रत है । 
दूसरे पद्ममे आठ वैग्याकरणोके नाम है, जिनमे शाकटायन और जैनेन्द्र ये दो जैन वैय्याकरण है। इन सब 
ब्याकरणों व वैय्याकरणोंमे कौन किससे प्राचीन है, इसका निर्णय पद्मके निर्देशक्रम्से निश्चित नहीं कर सकते 
हैं, क्योंकि पहले पद्य मे आपिद्यल व्याकरणका द्ञाकटायन व्याकरणके पदचात्‌ निर्देश किया हैँ और दूसरे पद्म मे 
उनके निर्माताओका पूर्व निर्देशसे विपरोत निर्देश किया है। इनकी प्राचीोनताका विशेष निर्णय तो इस समय 
इतिहासवेत्ताओं पर ही छोडता हू क्योंकि मेरी गति इतिहासविषयक नहीं है। किन्तु इतना अवश्य कह 
सकता हूँ कि पाणिनीय व्याकरणसे शॉकटायन व्याकरण पूर्थंका होना चाहिये, क्योकि पाणिनिने अपने व्या- 
करणमे "त्रिप्रभूतिषु शाकटायनस्य” इस सूत्रके द्वारा श्ञाकटायनका निर्देश किया हैं। आपिशल, काशहइृत्स्न, 
शाकऊछ आदि व्याकरणकर्ताओका भी निर्देश पाणिनिते अपने ग्रंथोंम किया है। इसलिये थे व्याकरण भी 
पाणिनि व्याकरणसे प्राचीन है । 
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पाणिनि नन्‍्दराज्यके समय मे हुए है । इससे भी प्राचीन समयमे उल्लिखित वैग्याकरणोंकी उपस्थिति 
थी । कई लोग शाकटायन नामके जैन-अजैन दो बिद्रानकी स्वीकार करते है। इससे उनका प्रयोजन यह है 
कि जैन शाकटायनाज्ञायं पाणिनिसे अर्थाचीन है और पाणिनिने अपने व्याकरणमे जिनका निर्देश क्या है, 
वे अजैन थे और पाणिनिके यूवसे विद्यमान थे। बे इसमे यह कारण उपस्थित करते है कि शाकटायनकां, 
जिनका कि पाणिसिने निर्देश किया है, बेदांदि ग्रस्थोसे भी बहुत कुछ सम्बन्ध है । किन्तु यह कारण इतना 
पृष्कल नही है कि उनके प्रयोजनकों सिद्ध कर सके, क्योकि मैंने पहले लिखा है कि व्याकरण दाब्दायं- 
ज्ञामका ही प्रयोजक है । वैम्याकरण व्याकरण लिखते समय किसी सिद्धान्तविशेषसे कोई प्रयोजन नहीं रखता 
है। बह तो दाब्दसिद्धि ही अपने ग्रल्थ निर्माणका ध्येय समक्षता है। यदि ऐसा नहीं होता, तो काशिकाकार, 
जोकि जैन थे, पाणिनीय व्याकरणके ऊपर काशिकावृत्ति नामक टीका नहीं लिखते। और सिद्धान्तकौमुदीके 
पहले अरजैन छोग भी जो उसका रुचिपूर्वक अध्ययन, अध्यापन करते थे वह भी अनुचित ठहरता। कादम्बरी 
ग्न्थके ऊपर जैन टीकाकारने जो टीका लिखों है वह भी इसी छिद्धान्तकों स्वीकार करनेमें सहायक हैं कि 
जो विषय किसी भी सिद्धान्तका विरोधी नही होकर समान रूपसे सर्वके उपयोगी है, वे सबको ग्राह्म है । 
कोई-कोई विरोधी ग्रन्थोंकी टीकाये भी आचारयोंने की है । लेकिन अवश्य हैं कि उसका उद्देश्य केवल उनके 
सिद्धान्तको विस्तारसे समझ उनकी असत्यता प्रकट करना ही हैं । यह भावना दाशंनिक ग्रथोमें ही सम्भव 
है क्योंकि विरोधकी सता सिद्धान्तके विषयमे ही पाई जाती है । इससे यह स्पष्ट हो जाता हैं, कि जबतक 
अकाटय प्रबल प्रमाण नहीं मिल जाता तबतक जैन शाकटायनाचार्यके अतिरिक्त एक अजैन श्ाकटायनाचार्यकी 
सता स्वीकार करना विद्वानोंकों रुघिकर प्रतीत नहीं होता । इस समय इस लेखकों समयाभावसे संक्षेपमे 
लिख रहा हूँ अत. सम्पूर्ण बातोपर विशेष प्रकाश नही डाल सका हूँ । मेरी हार्दिक इच्छा है कि जैन ध्याकरणका 
झंस्क्ृत-संसारमे प्रचुर प्रचार हो औौर यह त्तभमी हो सकता है जब विद्वान छोग व्याकरणके उद्देश्यको सामने रख 
कर उसकी महत्ताका प्रचार करें। इसके लिये भी मैं भविष्यमे यथासम्भव प्रयत्न करूँगा । इस समय तो 
इस लेखको संक्षेप पृबंक लिखनेका ही प्रयोजन है । 


जैनेन्द्र व्याकरण तो उनके नामसे ही जैनाबायं कृत सिद्ध होता है । जै नेन्द्र व्याकरणके नामसे दो रूपक 
हमारे सामने उपस्थित है। एक तो वहू, जिसकी टीका जैनेन्द्रमहावुत्ति है और दूसरा वह, जिसकी कि टीका 
शब्दाणं॑वचल्द्रिका है । इन दोनों खूपकोंके कर्ता स्वतंत्र है या एक दूसरेका रूपान्तर है, इसमे विद्वालोंका मत- 
भेद है। किन्हीका कहना है कि जिसकी टीका जैनेन्द्रमहादत्ति है वह जैनेनद्र व्याकरण है और उसके कर्ता 
देवनन्दि अपरनाम सर्वार्थंसिद्धिके कर्ता पृज्यपादाचायं है। और जिसकी टीका शब्दार्णवच्न्द्रिका है उस 
ब्याकरणका नाम क्षण्दाणंव है और उस टीकाका नाम अन्द्रिका ही हैं, क्योंकि “दाव्दारण॑वर्चन्द्रिका'' छाब्दका 
शब्दार्णवव्याक रणकी चन्द्रिकानामक टीका अथे होता है। किन्हीका कहना है। एक, दूसरेका रूपान्तर है कि इन 
दोनोंके कर्ता स्वतंत्र ही नहीं हैं। शब्दाणंवचस्द्रिका यह नाम टीकाका ही है। जैसे पाणिनीय व्याकरणकौो 
टीका खिद्धान्तकौमुदी । अर्थात्‌ जिस प्रकार सिद्धान्तकौमुदीशब्दका अर्थ सिद्धान्त नामक अ्माकरणको कोमुदी 
मामक टीका नही होता है उसी प्रकार शब्दाएंवब्याकरणकी टीका अन्द्रिका यह अथ्थ हल्दाणंव्नन्धिका दाव्यका 
नहीं होना चाहिये । तथा इन दोनोंमें सूत्रसादृष्य भी आंध्रक है । यदि ये स्वसन्त्र व्याकरण होते, तो अन्य 
व्याकरणोंकी तरह इन दोनोमे भी इतना सूत्रसादुब्य नहीं होता । परल्तु इन दोनोंमे एक कोई मत तभी 
मान्य हो सकता है, जबकि एक सत अपनेमे संभव विरोधका निराकरण करते हुए अपनी सिद्धिमें प्रबल प्रमाण 
रखता हो। मैं इस समय तीमोंके विषयमें तटस्थरूप हैँ क्योंकि इस समय मेरे पास पर्माप्त सामग्री नहीं, जिसके 
आधारपर कुछ लिख सकू, फिर भी इसके निर्भयके लिये सचित्त अवश्य हूँ। 
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यद्यपि और भी वैग्याकरणोंका उल्लेख जैनेन्रव्याकरणमें पाया जाता है। जैसे चतुष्टय॑ समन्तभव्रस्य, 
राद्भूतवले:, बेत्ते सिद्धसेनस्य' ' इत्यादि । तथापि उसके निित व्याकरण सम्बन्धी प्रन्थ अनुपलब्ध हैं। इसीलिये 
संम्भवतः उनका निद्देदा प्रसिद्ध वैय्याकरणोंमे नहीं किया गया है । अथवा जबतक पद्मोंका निर्माण हुआ हैं उसके 
बाद साम्प्रदयिकताके विषने प्रवेश करके इनकी कौतिको छुपानेका प्रयत्न किया हो। अस्तु, कुछ भी हो, जैनेस्द्- 
व्याकरणमें इनका निर्देश पाया जाता है। इससे सम्भव है कि जैन साहित्यके अन्य आचारयोंने भी दस विषयमें 
कलम उठायी थी तथा वाड्मयकी पविश्र सेवा करके जगतका कल्याण किया था । इस क थनसे माछूम पड़ता 
है कि जैन संसारमें बड़े-बड़े महत्त्वशाली वैम्थाकरण हुए हैं। कोई यह कहनेका दावा नहीं कर सकता कि 
जैनियोंमें व्याकरणसूत्रकार नहीं हुए हैं, प्रत्युत हम यह कहनेमें समर्थ हैं कि जितने व्याकरणसूत्रकार 
जैनियोंमें हुए हैं उतने शायद ही किसी संप्रदायमें हुए | हुए हैं उतने शायद ही किसी संप्रदायमें हुए हों। इनमें उपलब्ध व्याकरणोकी टीकार्य-अलिटोकायें 
उपलब्ध हैं, जिनको प्रकाशमे लानेकी बहुत आवश्यकता है। हाँ, इतना विस्ताररूप, जितना कि पाणिनोय 
व्याकरणकी टीका-प्रतिटीकाओंका है जैन व्याकरणोंकी टदीका-प्रतिटीकाओंका नही हैं। तथा पाणिनीय 
व्याकरणका इतना फैलाव हसीलिए हुआ कि उसका वैदिक विद्वानोने अत्यन्त श्रम करके प्रचार किया है । 
किन्तू जैनियोने इस विषयपर बहुत दिनोंसे ध्यान देना छोड़ दिया है । 


किसी भी व्याकरणका महत्त्व लघुतामे है। वह रूघुता कई तरहसे हो सकती है। ज॑से प्रक्रियाकृत 
लघुता, प्रतिपत्तिकृत रूघुता, संज्ञाकृत लघुता आदि । जैन व्याकरणमें इन सब प्रकारकी रूघुताओं का पूरा- 
पूरा ध्यान रखा गया हैं| 

पाणिनीय व्याकरणमे जहाँ ड्ीप, डीष, डीन प्रत्ययोंका विधान स्वरादिभेदके लिये स्वीकार किया 
है वहाँ जैनेन्द्र व्याकरणमें डी प्रत्ययस्ते ही कार्य निकाल लिया है। यह प्रक्रियाकृत लघुता है । इसी तरह सर्वत्र 
प्रक्रियाकृत रूघुता पायी जाती है । 

पराणिनिने “अषुंसात्रालाध॒वं पृत्रोत्सवं मन्यन्ते वैयाकरणाः” इस न्यायकों स्वीकार करके भी जब 
संज्ञाओंके विषयमे लघताका अभाव देखा, तब संज्ञाविधिमे इस न्यायकी प्रवृतिका निषेध भी किया । लेकिन 
जैन व्याकरणमे संज्ञाकी छघुताको स्वीकार कर न्यायकी भ्रवृत्तिको अक्षुण्ण रक्‍्खा है। जैसे सर्वंणसंज्ञाके 
स्थानमें स्वसंज्ञा, प्रतिपादिक संज्ञाके स्थानमें मृत संज्ञा, सभास संज्ञाके स्थानमें सखंज्ञा इत्यादि सभी संज्ञाओंको 
लघु बनाया है जो ग्रन्थोंको देखनेसे स्पष्ट म/छूम पड सकता है । 


जहाँ प्रक्रियाकृत और संज्ञाकृत लघुता है वहाँ पर प्रतिपत्तिकृत लघुता है ही, क्योंकि उक्त दोनों 
लघृताओंके रहनेसे पदार्थज्ञानमे सरकृता पड जाती है । 

पाणिनिले इत्संज्ञा विधानमे कई नियम बताये हैं किल्तु जैनेन्द्र ब्याकरणमें “अप्रयोगील'” इस नियमको 
स्वीकार करके अन्य नियमोकी आवश्यकता नहीं समझी गयी है । इसी प्रकारकी और भी बहुत-सी लघुतायें 
व्याकरणकी महत्ताको प्रकट करती हैं । यहाँपर संक्षेपमें दिग्दर्शन मात्र कराया गया है । 
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आऔर उसकी परीक्षा कलकत्ता संस्कृत कालेजमे होती है, जोकि कलाप व्याकरणके नामसे प्रसिद्ध है। यह उसकी 
महजाका चोतक है। 

मुझे विध्वास है कि जिस प्रकार कातंत्रव्याकरणका किसी जमानेमें प्रधार हुआ है उसी प्रकार अन्य 
जैन वध्याकरणोंका ,भी प्रचार हो सकता है। लेकिन हम स्वयं उसको महत्ताकों नहीं समझे हैं । कातंत्रका भी 
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प्रचार जैनियोंने नहीं किया, दूसरोनि स्वयं ही उसकी महताते उसे ग्राह्म समझकर उसको अपनाया है । इसमे भी 
हमें इतनेसे ही सन्‍्तोष करना पड़ता है कि उसका प्रचार है। पढ़ने-पढ़ाने वाले यह नहीं समझते कि इस 
व्याकरणके मूलकर्ता जैन थे। परन्तु यह बात सब ज्याकरणोंके लिये लागू नहीं हो सकती है, क्योंकि जो 
स्वयं अपनी वस्लुको पसन्द नहीं करता है उसको दूसरा कैसे पसन्द कर सकता है। हमारा कर्सव्य होता 
चाहिये कि उसकी महसाको समझें और उसकी उपादेयताका विश्ञार कर उसोका अध्ययन-अध्यापन करें । 


पाणि निकी अष्ठाष्यायीसे जो काम नहीं निकलता, वह ॒जैनेन्द्र पब्म्चाष्यायीसे अनायास सिद्ध हो जाता 
है । पाणिनिकी कमीको वातिककारने पूरी की और वातिककार भी जिन ध्षल्दोको सिद्ध करना भूल गये उनको 
सिद्धि भाष्यकारने भाष्यवातिक बनाकर की है। छैकिन ऐसा कोई शब्द नहीं है, जो सूत्रकार पाणिभनि, 
वातिककार कात्यायन और भाष्यकार पतंजलिन सिद्ध किया हो और जैनेन्द्र पंचाध्यायीसे सिद्ध न होता हो । 
यह भी जैनेन्द्र व्याकरणकी मह्ताका प्रयोजक है। इसी प्रकार सम्पूर्ण जैन व्याकरणोको भहस्वशाली बनानेमे 
जआावायोंने पूरा-पूरा प्रयास किया है । 


भाषाके प्रचारसे अपनी संस्कृतिका प्रचार होता है। परकी संस्कृतिसे बचाव होता हैं। यह तत्त्व 
स्॑मान्य है और यही कारण है कि मुसकमान और यूरोपियन शासकोंने अपनी-अपनी भाषाओको राजाश्रय 
दिया है । यदि ऐसा नहीं किया होता तो इनके साञ्जराज्यका दा जातीय महस्वका प्रचार ही नही हो पाता । 
यह तस्‍्व आज ही नही, प्राचीन कालसे संस्कृतिकी रक्षाके लिये अत्यन्त उपयोगी माना गया है । हमारे आचायों- 
ने भो इसका उपयोग किया है, अत हमारे यहाँ जितने आचार्य हुए है थे दाणंनिक हो या कवि सभीने 
आवध्यकता पड़ नेपर जैन व्याकरणकों हो अपनाया है । मुझे तो विश्वास है कि उन्होने जैन व्याकरणके द्वारा 
ही संस्कृत भाषाका ज्ञान किया होगा। क्योंकि उन्होंने अपने ग्रन्थोंस जगह-जगह जैन व्याकरणका उल्लेख 
किया है । अकछक देव, प्रभाचन्द्राचायं, विद्यानन्द स्वामी प्रभूति कम विद्वान नही थे, जिन्होने जैन व्याकरण- 
का पूरा-पूरा गौरव रखा । बात तो यह है कि उन्होंने उसके गौरव और ग्राह्मताकी समझ लिया था । पं० 
आशाधरजी, कवि अहंदासजी आदि, जो कि पूर्वाचायाँकी भअपेक्षासे वहुत अर्वाचीन है, जैन व्याकरणके सहारेपर 
ही उच्च विद्वान हुए, जिनकी मान्यता और जिनके प्रन्थोंकी मान्यताकों आज हम बड़े गौरव और उत्साहके 
साथ उल्लिखित करने है। अब हम समझ सकते हैँ कि कितनी उपादेयता जैन व्याकरणम भरी हुई हैं । 


हमारे पूज्य आचार्योंने व्याकरण इसलिये नहीं बनाया था कि हम लोग उसको व्यवहुत करता भूल 
जावेंगे, किन्तु उसका ध्येय, गाषा और भावका, जो बोध्य-बोघक सम्बन्ध है और वैय्याकरण भी अपने ही 
धर्म सम्बन्धी उदाहरणोसे व्याकरणके नियमोका विकास करता हुआ जो श्रद्धाका भाव वुष्टि करता है उसके 
प्रथारका था । जैसे अ।प जब अन्य काव्य पढते है उससे उसके कर्ता कविके विसारोंका आपपर असर पडता 
है वेसे ही आप अन्य व्याकरण पढ़ते हैं उस समय भो अन्यके विचारोंका अनायास ग्रहण होता है । उदाहरणके 
लिये पाणिनीस व्याकरणमे 'रमन्ते योगिनो यस्सिन्तिति रसामः ।' जैनेन्तर ब्याकरणमे 'सासारिकसुख-दु खतः 
उत्तमे भमोक्षसुले घरतीति धर्म.” आदि-आदि उदाहरणोंमें कितना घामिक भाव भरा हुआ हैं, जिसका कि 
असर कोमल हुदय विश्वार्थीके अन्त:ःकरणपर पड़े बिना नहीं रह सकता है। थदि सब विषयके ग्रन्थ अपने 
होते तो अपनी संस्कृतिका भी अच्छा प्रचार हो सकता है। तथा विपुल साहित्यकूप काय देखकर अपनी समाज 
विद्वान कहला कर आदर्श समाजकी पदवीको प्राप्त हो सकती है। अन्यथा जिस प्रकार खजाना और सेनाका 
परस्पर अविनाभाव है। खज़ासेके रहनेपर ही सेनाका जीवनरनिर्वाह तथा तेनाके रहनेपर ही खजानेकी रक्षा हो 
सकती है उसी प्रकार जैनघर्ममें स्वत्मय और परसमयका भी अविमाभाव है। जितने भी सिद्धाग्तप्रग्थ हैं और 
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जिनका सम्बन्ध आध्यात्मिकतासे है वें स्वसमयम अन्तभंत होते है तथा जितने न्याय, व्याकरण, साहित्य 
सम्ब्नस्धी प्रन्थ हैं ये परसमय कहलाते हैं । 

न्याय, व्याकरण, साहित्यरूप परसमयके ग्रन्थोंके बिना सिद्धान्तग्रंथो (स्वसमय) का स्वरूप व्यवस्थित 
नहीं हो सकता, न उनसे आत्मार्थी पुरुष कुछ लाभ भी ले सकता है एवं बिना स्वसमयके न्‍्यायादि परसमयका 
भी कुछ उपयोग नहीं हो सकता। अतः ऐसी हालतमें समाज जो दोनोको अनुपादेय समझ रहा हैं उससे 
समाजका और उसके स्वसमय-परसमयरूप साहित्यका नाश हो रहा है । इसलिये इनकी रक्षा करनेका हमारे 
समाजका परम कर्तव्य है। अत इनके उद्धारके लिये कटिबद्ध हो जाना चाहिये । 
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पट्खण्डागमके 'संजद” पदपर बिमर्श 
( यह छेश्ल साहित्यिक एवं सैद्धान्तिक चर्चाओंके ऐतिहासिक दृष्टिकोणसे आज भी महत्त्वपूर्ण है । ] 

अर्सेसे प्रोफेसर हीरालालजी जैनके “क्या दिगम्बर और क्या (ौवेताम्बर सम्प्रदायोके क्षास्तनोंमे 
कोई मौलिक भेद है ?” शीषंक वक्‍तव्यपर उनके और दिगम्बर जैन समाजके बीच विवाद चल रहा है। 
दिगम्बर सभाजने प्रोफेसर साहबके वक्‍तव्यको विगम्बर मान्यताओंके मूलपर एक आधात समझा है । उसकी 
धारणा हूँ कि यदि इस यक्‍तव्यका निराकरण न करके इसके प्रति उपेक्षा घारण कर ली जाय, तो भविष्यमें 
दिगस्वर मोन्यताओके प्रति जनसाधारणका अविद्वास हो सकता हैं । 

किसी भी संस्कृतिककी उपासक समष्टि उस संस्क्ृतिको जहाँ अपने कल्याणका साधन समझती है 
वहाँ उसकी सन्तान और दूसरे-दूसरे लोग भी उस मंस्कृतिसे अपना कल्याण कर सकें, यह भावना भी उसमे 
स्वाभाविक तौरपर विद्यमान रहती है। यही एक आधार है कि प्रत्येक समष्टिके ऊपर अपनी-अपनी संस्कृतिके 
संरक्षण और प्रसारका भार बना हुआ है। इस दृष्टिसे प्रोफेसर साहबके उक्त वक्‍्तव्यके विरुद्ध दिगम्बर 
समाजका आवाज़ उठाना जहाँ न्‍्याय-संगत साना जा सकता है वहाँ यह मानना भी न्‍्याय्य है कि प्रोफेसर 
साहबने अपनी बुद्धिपर भरोसा करके दिगम्बर आगमग्रस्थोंका एक निष्कर्ष निकालने और उस निष्कर्षको 
समाजके सामने रखनेका जो प्रयत्न किया है वह उनके भी स्वतंत्र अधिकारकों बात है। फिर जिस विषयको 
एक निष्कर्षके रूपमें प्रोफेसर साहबने समाजके सामने उपस्थित किया है वह विषय संदिग्घरूपसे न मालूम 
कितने आगमके अभ्यासी व्यक्तियोंके हृदयमें विद्यमान होगा । इसलिये प्रोफ़ेसर साहबके इस प्रयत्नसे वक्तव्य- 
संग्रहोत विषयोंको आगमग्रस्थोंक तिभिवाद अर्थों द्वारा एक निष्िचत निष्कर्ष पर पहुँचा देनेका योग्य अवसर 
ही समझना चाहिये था । परन्तु हम देखते हैं कि प्रोफेसर साहब और उनके सहयोगियों तथा दिगम्बर समाजके 
विचारोंका प्रतिनिधित्व करनेवाके विधयके अधिकारीवर्गके बीच लम्बे अर्मेसे चल रहे वाद-विवादके बाद भी 
उमयपक्षके बहुत कूछ अनुचित प्रयत्नों द्वारा परस्पर कट्ुता बढ़नेके अतिरिक्त कोई लाभ नही हुआ है । और 
यही कारण है कि इस तथ्यहीन वाद-विवादसे ऊबकर जैनमित्र' के सम्पादक भद्दोदयकों बाध्य होकर यह 
लिखना पड़ा हैं कि इस विवादसे सम्बन्ध रखनेवाले किसी भी लेखको जैनमित्र' में स्थान नहीं दिया जायगा । 


ताटपय॑ यह है कि कोई भी विषय जब पक्ष और विपक्षके झमेलेमे पड जाता है तो वहाँ वियारकी 

दृष्टि जाती रहती है और मान-अपभानका प्रइन खड़ा हो जाता है, इसलिये उभय पक्षकी ओरसे प्रधानतया 
अपना प्रभाव अक्षुण्ण रखने तथा दूसरे पक्षका प्रभाव नष्ट करनेका ही प्रयत्न होने लगता है। दृसरे-दुसरे 
बाह्य कारणोंके साथ यह एक अतरंग कारण है कि इस विषयमें हम अभी तक मौन रहते आये हैं। छेकित 
आज हम जो अपने विचारोंको नही दवा सक रहे हैं उतका कारण यह है कि हमारे सामने एक तो श्री पं० 
जुगलकिशो रजी मुख्तारका वह लेख है जो उन्होंने श्री प्रेमीजीके “अन्यायका प्रमाण मिल गया” शीर्षक 
लेखके ऊपर जैनमित्रमे लिखा है ओर दूसरे दिगम्बर जैन समाज बम्बईकी ओरसे प्रकाशित दिग्रम्बर जैन 
सिद्धान्त दर्पणके वे दोनों भाग है जिनमें भिन्‍न-भिन्‍न विद्वानों द्वारा श्री प्रोफेतर साहुबके उक्त वकक्‍तय्य तथा 
द्रा वक्तव्योंके विरोधमें लिखे गये लेलोका संग्रह है । 
श्रो प्रेमीजीने अपने उक्त छेखमे यह लिखा था कि सत्प्ररूपणाके ९३वें सूत्रमें प्रोफेसर साहबने 
छेखकोंकी गलतीसे संयत' पद छूट जानेकी जो कल्पना की है वह सही है और वह पद मूड़बिद्वीकी प्रतिमें भौजूद 
है। इसपर श्री मुख्तारसाहबने अपने छेलमें कई आलनुषषगिक स्लंकाये उपस्थित को है और उनके निराकरण 
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करनेके लिये प्रेरणा करते हुए कुछ उपाय भी सुझाये है। और हमें विश्वास है कि श्री मुक्तार साहब भी 
स्वप्ममें मह नहीं सौच सकते हैं कि प्रोफेसर साहब और उनके सहयोगियों द्वारा मूडबिद्रीकी प्रतिमें संगत- 
पद जोहसेका अनुचित प्रयत्न किया गया होगा, परन्तु संदेह पै दा होनेके कारणभूत जिन दलीलोंका श्री मुख्तार 
साहबने अपने लेखमें संकेत किया है वे इतनी स्वाभाविक हैं कि उनकी उपेक्षा नहीं की जा सकती है। हम 
भादा करते हैं कि संबंधित महायुभावोंका ध्यान श्री मुख्तार साहबके लेख पर पहुँचा होगा और उन्होंने संदेह 
निवारण करनेंके लिये प्रयत्म चालू कर दिया होगा । 


हम मानते हैं कि उक्त संदेह श्री प्रोफेतर साहब और उनके सहयोगियोंकी नीयत पर भयंकर हमला 
है परन्तु जब मनुष्य किसी भी वाद-विवादके दरूदलूमें फेंस जानेपर अपनी प्रामाणिकताकों सुरक्षित रखनेके 
महत्त्वको भूल कर स्वार्थ और अभिभावकी पुष्टिके लिये उदारता और सहिष्णुताके मार्गको छोड देता है तो 
उसकी नीयत पर ऐसे भयंकर हमलोंका होना आ्चर्मकी बात नहीं हैं। और हमें कहना पड रहा है कि 
साधारण समाजने प्रोफ़ेसर साहबके उक्त वक्‍तव्यके विरुद्ध अपती जो भावना प्रदर्शित की है वह तो किसी 
रूपमे उशित मानी जा सकती है परन्तु समाजके विचारोंका प्रतिनिधित्व करनेवाले विषयके विद्वानोंने तथा 
श्री प्रोफेसर साहब और उनके सहयोगियोंने निदियत ही अपनी जवबदारी यथोचित रीतिसे नहीं निबाही है । 


जब श्री प्रोफेतर साहबके उफ्त वक्‍तव्यके विरुद्ध दिगम्खर समाजमे आवाज उठी तो उन्होंने यह कह- 
कर उस आवाजको दबानेकी कोशिश की, कि उन्होंने वह वक्तव्य जिज्ञासुभावसे प्रेरित होकर प्रकट किया है, 
उनकी मंशा दिगम्बर मान्यताओं पर शोट करनेकी भही है। प्रोफेसर साहबकी मंशा भले ही दिगम्बर 
मान्यताओं पर चोट करनेकी न हो, परन्तु उनका वक्तव्य दिगम्बर मान्यताओंका स्पष्ट खण्डन है, इस बातसे 


इन्कार नहीं किया जा सकता है । हमें प्रोफेतर साहबके उक्त वकक्‍्तव्यमें ऐसा एक भी वाक्य नहीं मिल 
रहा है जो उनके जिज्ञासुभावकों प्रदर्शित कर रहा हो। इसलिये ववतव्य प्रकट करनेके बाद दिगभ्थर समाजको 


सान्त्वना देनेके लिये प्रोफेसर साहब हारा लुभावने छाब्दोफा प्रयोग हमारी समझके अनुसार निरणयक ही 
नही बल्कि अनुचित जान पडता है । 


इसी प्रकार कहना होगा कि श्री प्रेमीजीके लेखका “ अन्यायका प्रमाण मिल गया” यह शीर्षक उनके 
स्वगत अभिमान और विरोधी पक्षके प्रति रोष एवं तिरस्कारका ही सूचक है। हमारा यह भी खयाल है कि 
प्रोफेसर साहब व पं० फूलभन्द्रजीके बीच चल रही उक्त वक््तव्यसे संबद्ध तत्वचर्चाका बीच में ही 
पं० फुलचन्द्रजीसे बिना पूछे ही स्वतंत्र पुस्तकके रूपमें प्रकाशित कर देता श्री प्रेमीजी जैसे गण्यमान्य 
व्यक्तिके लिये शोभास्पद बात नहीं है । 

हमें अच्छी तरह याद है कि गतव्ष कलकत्तामे वीर-शासन महोत्सवके अवसरपर प्रोफेसर साहब- 
के उकस ववलब्यपर उभय पक्षकी ओरसे जिस तत्त्वचर्चाका आयोजन किया गया था वह तत्त्वचर्चा उस 
आयोजनके लिये निर्णोत समापतिके संचालनको दिलाईके कारण अनावश्यक और अनुचित शास्त्रार्थंका रूप 
आरण कर गयी थी और उपस्यित समाजकों अपनी ओर आकर्षित करना तथा अपने विपक्षका किसी तरह 
भुख बन्द करना ही उसका प्रघान लक्ष्य हो गया था। हम मानते हैं कि इसमें अधिक अपराधी वक्‍तव्यके विरुद्ध 
योखमेबाझो पार्टीको ही ठहराया जा सकता हूँ । 

हमें वं० हीराकालाजीके “प्रोफेसर साहबके वक्तव्य पर मेरा स्पष्टीकरण” दीष॑ंक वक्तव्यको 
देखकर महान आएजर्प हुआ कि ग्रन्थके सम्पादक होते हुए भी सूत्रमें संयत' पद जोड़नेकी अपनी जवाबदारीसे 
हुटलेके लिये उन्होंने अनुचित, असोचनीय और असफल प्रयत्नकों अपनाया है। तथा यह देख कर तो और मी 
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आहदचर्य हुआ कि बम्बईकी दिगम्बर ससाजने इस सारहीन वक्तब्यका प्रोफेसर साहबके वक्‍्तण्यके विरढ़ 
प्रकाक्षित पुस्तकमे उपयोग करना उचित समझा हैं। क्‍या प० हीरालालजीने प्रन्थ प्रकाशित हो जानेके 
बाद उस टिप्पणीकों नहीं देखा होगा ? और जिस वाक्याशका उतकी दुष्टिसे आमक अर्थ पा है उसके बारें 
में क्या वे फुटनोट द्वारा अपना अभिप्राय प्रकट नही कर सकते भरे ? यदि उन्हें ऐसा नहीं करने विया कया 
हो, तो वे समाचारपत्रों द्वारा अजनो सम्मति उसी समय समाज पर प्रकट नहीं कर सकते थे ? उन्होंने ऐसा 
नहीं किया, इसका अथ्थ यह्‌ करना अनुचित नहीं माना जायगा कि १० हीराछालू जी “जैसी भछे बयार 
पीठ पुनि तैसी दीजै”की नीतिका अनुसरण करना जानते है । इसी तरह अम्बईकी दिगम्धर जैन समाजको 
भी कहा जा सकता है कि उसने श्री पं० हीरालालजीके उक्त स्पष्टीकरणको प्रोफेसर साहबके विरुद्ध 
हथियार बनाकर 'अर्थी दोष न पदयति' की नीतिको चरिताथं किया है । 


उमय पक्षकी ऐसी बहुत-सी मिसाले यहाँ पर उद्घृत की जा सकती हैं, जिन्होंने विधयको मिथ्कषं पर 
पहुँचानेंकी अपेक्षा हानि ही अधिक पहुँचाई है। विचार-विनिमयसे उभय पक्षको जितना एक-दूसरेके निकट 
आना जाहिए था उनत दूषित नीतिका अनुसरण करनेके कारण वे उतनी ही दूरी पर चले गये हैं। और यह 
सभीके लिये अत्यन्त खेदकी बात होना चाहिये, कारण कि ऐसो प्रवृत्तियोंसे उभय पक्षका गौरव नष्ट होता है 
और सवंसाधारणके अहितकी सम्भावना रहती है । इसीलिये हमने यहापर संक्षेपर्में उभय पक्षकी दृधित मनो- 
बृत्तिकी परिश्रायक कुछ प्रवृत्तियोंका संकेत किया है, ताकि उभय पक्ष अज्ञान, प्रमाद अथवा और किसी हेतुसे की 
गयी अपनी दूषित प्रवृत्तियोंकी ओर दृष्टिपात कर सके तथा अपनी बौद्धिक शाक्तिका उपयोग धर्म, संस्कृति 
और समाजके हितसाधनम कर सके | हम आधा करते है कि जब तक प्रोफेसर साहबके वकक्‍तब्यमें 
निदिष्ट विवाद-ग्रस्त विषय एक निष्कर्ष पर न पहुँचा दिये जायें, तब तक उभय पक्षकी चर्चा व्यक्तिको 
छोड़कर विषय तक ही सीमित रहेगी । 


बअम्बईकी दिगरम्बर जैन समाजकी ओरसे प्रोफ़ेसर साहबके वक्‍तव्यके विरुद्ध यद्यपि हमारे सामने 
मौजूदा दो पुस्तकें प्रकाशित हुई हैं। परन्तु इतने मात्रसे दिग्म्बर समाजका उद्देश्य सफल नहीं हो सका है और 
हमारी धारणा है कि इस प्रकारके प्रयत्नों द्वारा कमी भी उद्देश्यमें सफलता प्राप्त नही की जा सकती है । हमारी 
राय है कि उद्देश्यकी सफलताके लिये उभय पक्षकी ओरसे सिलूसिलेवार उत्तर-प्रत्युतर स्वरूप जलनेवाली एक 
छेखमालाकी ही स्व॒तन्‍्त्र व्यवस्था होना चाहिये । हमारी हादिक इच्छा है कि इस प्रकारकी व्यवस्था करनेका 
भार विद्वत्‌ परिषदकों अपने ऊपर ले लेना चहिये, साथ ही उसका करंण्य है कि वह प्रोफ़ेसर साहबके 
साथ इस विषयके निर्णयमें भाग लेनेके लिये दिगम्बर समाजकी ओरसे कुछ विद्वासोंकी एक उपसमिति कायम 
करें और कोई भी विद्वान प्रोफेसर साहबके वक्तव्यके विरोधमें जो कुछ छिल्ले, बह इस उपसमितिकी 
देखरेखमे ही प्रकाशित हो, क्योकि प्राय, शभो विद्वानोंसे किसी-म-किसी उद्देश्यको लेकर कुछ-म-कुछ शिखते- 
की आकाक्षा पैदा होना स्वाभाविक बात हैं और यदि एक हो पक्षका समभंत्र करनेवाले दो बिह्ाान एक ही 
विषयमें अज्ञात अथवा प्रमादकी वजहसे भिन्‍न-भिन्‍म विचार प्रगट कर जाते हैं तो विषयका भिर्नद करना 
बहुत ही जटिल हो जाता है। हम देखते हैं कि पं० मकक्‍्खनकाछजी ग्यायालुंकार और १० रामप्रसावभी 
शास्त्री अम्बई (जिन्हें स्वयं अपनी विदश्तापर पुर्ण विध्यास हे और समाज भी योग्य विद्वातोंमे जिनकी मजना 
करती है) अपने लेख्ोमे धट्लण्डागमकी सत्प्ररूषणाके ९१वें सूत्रकी घवरा-टीकाके कुछ अंशोंका परस्पर भिन्‍न 
अनुवाद कर गये हैं और प्रोफेसर साहबके वक्‍तव्यके विरोधमें अम्बई विगम्थर जैन समाजकी ओरसे 
प्रकाशित दिगम्बर जैन सिद्धान्त दर्णके दोनों भागोंका सम्पादन करते समय भी इसकी ओर लक्ष्य नहीं 
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रखा गया है। आज यदि इसका स्पष्टीकरण किया जाता हैं तो बहुत कछ सम्भव है कि ये दोनों विद्वान 
भी अपनी-अपनो ज़िदपर अड सकते हैं। इसलिये विषयके निर्णयके लिये सीधा और उपथुक्त भांग यही है 
कि धिद्वत्‌ परिषद्‌ कुछ चुने हुए विद्वानोंकी एक उपसमिति कायम करे | हम आशा करते है विद्॒त्‌ परिषद्‌का 
ध्यान हमारे हस सुझावकी ओर अवश्य जायगा। 

पं० मक्खनलछालजी व प० रामप्रसादजो शास्त्रोके ऊपर निद्विष्ट अनुवाद-मेदका स्पष्टोकरण तथा उक्त 
सूत्र 'संयत' पदकी आवश्यकता ओर अनावश्यक्तापर विचार किया जायेगा । 

पहले किये गये संकेतलके अनुसार यहांपर हम शीर्षकके अन्तर्गत निर्दिष्ट सृत्रकी धवलाटीकाके पं० 
मक्खनलालजी न्यायालंकार ओर पं० रामप्रसादजी शास्त्री द्वारा किये गये परस्पर-।भग्न हिन्दी अनुवादोंपर 
विधार करते हुए सूत्रमे संयत”' पदको आवश्यकता और अनावश्यक्तापर यहाँ अपना विचार प्रकट करेंगे । 


धवलाटीकाका वह मूल अंश, जिसके हिन्दी अनुवादमें उक्त उभय विद्वानोका मतभेद बतलाया गया 
हैं, मुद्रित प्रतिमें निम्न प्रकार पाया जाता है-- ; 


/हुण्डावसर्पिष्यां स्त्रीषु सम्यग्दृष्टय किन्नोत्पद्चन्त ह॒ति चेन्‍त, उत्पच्चन्ते । कुतोध्वसीयते ? 
अस्मादेवार्षात्‌ । अस्मादेवार्षाद द्रव्यस्त्रीणा निवृंति सिद्धभेदिति चेन, सवासस्त्वादप्रत्याख्यान- 
गुणास्थिताना संयमानुपपतते. । 

इसका हिन्दी अनुवाद मुद्रित प्रतिमे निम्न प्रकार पाया जाता है-- 

शका--हुण्डावसपिणी काल संबन्धी स्त्रियोंम सम्यग्दृष्टि जीव क्यों नही उत्पन्न होते हैं ? 

समाधान--नही, क्योंकि उनमे सम्यग्दृष्टि जीव उत्पन्न होते हैं । 

दंका--यह किस प्रमाणसे जाना जाता है ? 

समाधान--इसी आगम प्रमाणसे जाना जाता है । 

इंका-- तो इसी आगमप्रमाणसे द्रव्यस्त्रियोका मुक्ति जाना भी सिद्ध हो जायगा ? 

समाधान--नही, क्योंकि वस्त्रसहित होनेसे उनके संयतासंयत गृणस्थान होता है, अतार्व उनके 

संयमकी उत्पत्ति नहीं हो सकती है । 

प० मक्‍खनलालजीन धवलाटीकाके उक्त अछका हिन्दी अनुवाद करते हुए मुद्रित प्रतिके इस 
अनुवादको पृणंत. सही भाना है, परन्तु पं० रामप्रसादजी छ्षास्त्रीने वाक्यविन्यासकों गलतीके आधारपर 
इस अनुवादकों गलत माना है और अपना भिन्‍न ही अभिप्राय प्रकट किया है। उनकी दृष्टिके अनुसार इस 
अंशकी स्थिति निम्न प्रकार हैं- 

/हुण्डावसपिण्या स्त्रीषु सम्यर्दृष्टय किल्‍्नोत्यश्वन्त इति चेत्‌ नोतद्यन्ते । कुतोज्वसोयते ? 
अस्मादेवार्षात्‌, अस्मादेवार्षाद द्रव यस्त्रीणं न निवृतिः । सिद्धघेदिति चेन्‍्न, सवासस्त्वादश्रत्याख्यान- 
गुणस्थितानां संयमानुपपत्तें । 

मुद्रित प्रतिके उक्त अंकसे इसमें एक तो वाक्यविन्यासकी विज्ेषता है और दूसरे व्रव्यस्त्रीणा निदृंति:'- 
के स्थानपर 'द्रब्यस्त्रीणा म निवति ” ऐसा पाठमभेव स्वीकार किया गया है तथा इसका जो हिन्दी अनुवाद 
पं० रामप्रसावजीकों मान्य है उसको निम्न प्रकारते प्रकट किया गया है-- 

शंका--हुण्डावमर्पिणीकालदोषके प्रमावसे स्त्रियोंमें सम्मग्दृष्टि जीव क्या नहीं उत्पन्न होते हैं ? 

समाधान--नहीं उत्पन्न होते है । 

हॉका+-यह किस प्रमाणसे जाना जाता है ? 
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सम्राधान--हसी (९३वें) ऋषिप्रणोत आगमसूत्रसे जाना जाता है और इसी (९१वें) ऋषिप्रणोौत 
आगमसूत्रसे यह भी जाना जाता हैं कि द्रब्यस्त्रियोंके मोक्ष नहीं होता है । 
शंका--दष्यस्त्रियोंको मोक्ष तो सिद्ध हो सकता है ? 
समाधान--नही, ब्योंकि वस्त्रसहित होनेसे वे संयतासंयत गुणस्थानमें स्थित रहती हैं, इसलिये 
उनके संयमकी उत्पत्ति नही हो सकती है । 
पाठक देखेंगे, कि दोनों प्रकारका हिन्दों अनुवाद उत्तरोत्तर तीन शांका-समाधानोंमें विभक्त है। इममें- 
से पं० रामप्रसादजी शास्त्री द्वारा घवकादीकाकी मुह्तित वाक्ययोजनाको अदरू कर किये बसे अनुवादके 
पहले शंकासमाघानरूप भागसे हम भी सहमत है क्‍योंकि हुष्डावसपिणीकालदोषके प्रभावक्षे परंपराविरुद् 
कार्य तो हो सकते हैं परन्तु उनसे करणानुयोग और द्नव्यानुयोग द्वारा निर्णोत सिद्धान्तोंका अपलाप नहीं हो 
सकता है, कारण संपूर्ण कार, संपूर्ण क्षेत्र, सम्पूर्ण द्रव्य और सम्पु्णं अवस्थाओको ध्यानग्रें र्क्षकर करणानुयोग 
और द्रथ्यानुयोग हारा निर्णोत सिद्धान्तोंपर कारूविशेष, क्षेत्रविशेष, द्रब्यविषेध और अंवस्थाविशेषका 
प्रभाव नहीं पड सकता है । इसलिये जब करणानुयोगका यह नियम है कि कोई प्राणी ध्षम्यग्ददंनकी हालतमे 


मर कर स्थत्रियोंमे उत्पन्न नही होता हैं तो हुण्डावसपिणोकालका दोष इसका अपवाद गरही हो सकता है । इस 
प्रकार १० रामप्रसादजी शास्त्रीके साथ-साथ हमारो भी यह मान्यता हैं कि मुद्वित प्रतिमें धवलाटोकाके 


इस अक्षकी वाक्ययोजना निश्चित करमे और उसका हिन्दी अनुबाद करनेमे ग्रकतो वर दी गई है और 
पं० मक्खनलालजी न्यायालंकार भी अपने अनुवादमें उस गल्‍ूसीको दुृहरा गये । परल्तु आगे पं० राम- 
प्रखादजी शास्त्रीने मुद्रित प्रतिमें स्वीकृत घवला टीकाके द्रव्यस्त्रीणा निर्वोति/ इस वाक्यादाके स्थानपर न 
पद जोड़कर द्रव्यस्त्रीणा न निवु ति'” इस वाक्याणकों स्वीकार करके वाक्यग्रोजना बदलने और उस बदली 
हुई वाबधयोजनाके आधारपर हिन्दी अनुवाद करनेका जो भ्रयास किया है उसमे एक तो अनुवाद करते समय 
अधिक लीचातानी करनी पडी है, दूसरे उनके अभिप्रायकी पुष्टिके छिम्रे हसे हम उनका द्रावडीय प्राणाग्रामका 
अनुसरण कह सकते है और तीसरे उसका यह प्रयास निरथंक भी है । 

इनमेंसे अनुवाद करते समयकी खीचातानी तो यहाँपर स्पष्ट ही है क्योंकि घवलाटीकाके इस अंधका 
जो अभिप्राय अनुवादद्वारा १० रामप्रसादजी शास्त्री निकालना चाहते है उसके अनुकूल वामयरचनाका 
घवलाटोकामे अभाव है । यदि अस्मादेवार्षाद द्रब्यस्त्रोणा न निभुति'” इस वाक्यकों सिद्धान्तपरक मानकर 
सिर्फ 'सिद्धश्वेत्‌' इस क्रियारूप वाक्यकों ही आक्षेपपरक माना जाय तो वाक्यरचनाम अधूरेपमका अनुभव 
होने लगता है जो कि अनुचित है । 

दरावडीय प्राणायामका अनुसरण हम इसलिये कहना चाहते है कि १० रामप्रसादजी शास्त्री 
“अस्माविवार्षाद्‌ द्रव्यस्त्रीणां न निवुति ” इस वाक्यसे उक्त ९३वें सूजमे संगत” पदके अभावके आधारपर दिगंबर 
संप्रदायको मान्य 'द्रव्यस्त्रियोंकी मुक्तिका अभाव' प्रस्थापित करना चाहते हैं और 'सिद्धश्नेत्‌' इस वामयसे 
क्षेत्रानुभम, स्पर्शानुगम आदि प्ररूपणाश्रंके अन्तगंत मनुष्यप्रस्ूपणाके आधारपर दिगम्बर संप्रदायकी उक्त 
मान्यतापर आंक्षेप उपस्थित करना आाहते हैं, जिसका समान्रान सवासत्वातू-' आदि पंक्ति हारा किया गया 
है। लेकिन हस विषयमे हमारा कहना यह है कि ग्रदि प॑० रामप्रसादजी शास्त्रीकों यह अर्थ अभीष्ट है 
तो इसके लिये 'द्रव्यस्त्रीणा नि लि:'के स्थानपर व्यस्त्रोणा न निब लि. इस पाठकों मान कर एक ही 
वाक्यमें दो वाक्योंकी कल्पना करनेके कण्ट साध्य प्रयत्नके करनेको उत्हें क्या जरूरत है ? क्योंकि 'अस्मादेवार्षादू' 
इस वाक्यांशकों सूत्रपरक न मासकर यदि सृत्रोंके समूहरूप प्रन्थपरक मान लिया जाय और इसका अथे इसी 


है] 
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ऋषिप्रणीत ९२वें सूत्से' इस प्रकार न करके 'इसी ऋषिप्रणीत आममग्रन्थसे अर्थात्‌ क्षेत्रानुगम, स्पर्धानुगम 
जादि प्ररपणाओषेंके अन्तगंत भनुष्यप्रख्पणा द्वारा' इस प्रकार मान लिया जाय, तो उप्तके लिये अभीष्ट 'संगत- 
पक्का अमाव' भी सूत्रम बना रहता है और "न पद जोड़ कर एक वाक्यमें दो वाक्योंकी कल्पना भी उन्हें 
महीं करनों पड़ती है। केवल अस्मादेवार्षाद्‌ व्रब्यस्त्रीणां निवृति' सिद्धघेत' इस संपूर्ण वाक्यकों आवोपपरक 
एक वाक्य मान करके १० रामप्रसादजी शास्त्रीके अभिप्रायानुसार 'हसी आगमग्रन्थसे अर्थात्‌ क्षेत्रानुगम 
आदि प्ररूषणाओंके अन्तर्गत भनुध्यप्ररूपणा द्वारा द्रव्यस्वियोंकी मुक्तिका प्रसड् हो सकता है' । इस प्रकारके 
प्रकरणगत अथंकी संगति बैठ जातो हैं। परन्तु पं० रामप्रसादजी शास्त्रीकी अस्मादेवार्षाद' इस वाक्मकों 
खुभोंके समूहरूप ग्रन्यपरक तन भान कर केवल सूत्रपरक मानते हुए उसका इसी ९३वें सृभररूप आगम- 
प्रभाणले' ऐसा अर्थ करना [जो कि हमारी रायमसें भी ठीक अर्थ है) हसलिये अभीष्ट है कि मे इसी आधारपर 
इस ९३वें सूजमें विवादग्रस्त 'संय्त' पद्षका अभाव सिद्ध करना चाहते हैं। लेकिन हमारी रायसे वे इसमें भी 
सफल नही हो सकते है । 

पे० रामप्रसादजी शास्त्रीका ख्याल है कि क्षेत्रानुगम, स्पर्शानुधम आदिकी मनुष्यप्रूवणाओंमें 
कैवल मनुष्यणी शब्द पाया जाता है इसलिये उन सूत्रोंमे हसका अर्थ भावस्त्री करना चाहिये और सटप्रच्षणा 
के ९३ में सूजमें सनुष्यणी शब्दका अर्थ द्रव्यस्त्री करना चाहिए, प्रसन्‍्तु उनका यह ख्याऊ ग़लत है क्‍योंकि 
सतृप्ररूषणा, क्षेत्रानुगम, स्पर्शानुगम आदि सभी प्ररूषणाओंम 'मनुष्यणी' शब्दका अर्थ समानरूपसे पर्याप्वतामक 
कर्म, स्त्रीवेदनोकषाय और मनुष्यगतिनामकर्मके उदयवाला जीव” ही मुक्ति-पात्र तथा आपमसम्भत है और 
मनुष्यणी संज्ञावाले इस जीवके ही ९२ वे और ९३ वें सूत्रों द्वारा यदि बह निर्वेत्यपर्याप्तक हालतमें है तो 
प्रथम और द्वितीय गुणस्थानोंकी और यदि वह ॒निव त्त्यपर्याप्तक हालतकों पारकर गया हो तो उसके प्रथम, 
द्वितीय, तृतीय, चतुर्थ, पंचम, षष्ठ आदि सभी गुणस्थानोंकी संभावना बतलाई गई है। सतृप्ररूषणाके ९३वें 
सूत्रमें 'मनुष्यणों' शब्दसे यदि सिर्फ़ द्रव्यस्त्रीकों ही ग्रहण किया जाता है तो जो जीव दिगम्बर मान्यताके 
अनुसार द्रव्यसे पुरुष और भावसे स्त्री है उसका प्रहण उब्त सूत्रम पढठित मनुष्यणी शाब्दसे न हो सकनेके कारण 
उसकी निवृत्त्यपर्याप्तक हालतमें चतुर्थ गुणस्थानके प्रसंगको टालनेके लिये आगमका कौनसा आधार होगा, 
कारण कि दिगम्बर मान्यताके अनुसार कमंसिद्धांके आधारपर स्त्रीवेदोदयबिदिष्ट पुरुषके भी निव र्य- 
पर्याप्तक हालतमें चतुर्थ शुणस्थान नही स्वीकार किया जाता है। इसलिये आगमप्रथोंमे जहा भी मनृष्यणीशब्द- 
का उल्लेख पाया जाया है वहांपर उसका अर्थ 'पर्याप्तनामकमं, स्त्रीवेदनोकषाय और मनुष्यगतिनामकर्मके 
_>उदयवाला जीव ही करना चाहिये जीव ही करना ये। ऐसा अर्थ करनेमें सिर्फ एक यह धांका अवध्य उत्पन्न होती है कि स्त्री- 
वैदोदयनविशिष्ट सतुष्यगतितासकर्मके उदयवाले जीवके अभिक-सरेअंधघिक नौ (९) गुणस्थान तक हो सफते हैं। 
इसलिसे इस जीवके १४ गुणस्थानोंका कमबन करना असंगत और आगमकिरुद्ध है। छेकिस इसका समाषान उक्त 
९३वें सूत्रकी घवला टीकामें कर दिया गया है कि यहाँपर मनुष्यगतिनामकर्सका उदय प्रधान है और स्त्रीबेद- 
नोकथायका उदय इसका विश्लेषण है। इसलिये विश्येषणके तष्ट हो जानेपर भी विदेष्यका सद्भाव बना रहनेके 
कारण ही भमृष्यणीके १४ गुणस्थानोंकी सम्भावता अतलायी गयी है । 

इस प्रकार जब उक्त ९३वें सूचमें 'मनुध्यशी” शन्दसे स्त्रीग्रेदोदय विशिष्ट द्रव्यपुरुषका भ्रहेण भी अभीष्ट 
है को क्षेत्रातुभम, स्पर्शानुमम आदि प्ररूपणाओंके अन्तगंत मनुष्यप्रस्यणावाले सूत्रोंक साथ सामण्जस्य बिठकाने- 
के छिये इस सूत्रमें भी संयतपदका सद्भाव अनिवार्य रूपसे स्वोकार करना पढ़ता है और तब पं० रास- 
प्रसादजी ध्यास्त्रीने उनत ९३वें यूममे संयवपदका अभाग सिद्ध करनेके किये जिन दकीकोका उपयोग किया है 
दे सत्र निःसार हो जाती है । 


२४ : सरस्यवो-भरकपुत्र पं० अंशीषर व्यापारणायार्थ अभिनम्यत-प्रत्य 


अपने लेक्षकें परिशिष्टमें पं० रामप्रसादजी शास्त्री एक और गलती कर गये है । उन्होंने अप्ती 
कपर बतलायी हुई कल्पनाको गौण करके वहाँपर एक दूसरी ही कल्पनाकों जन्म दिया है! वे कहते हैं कि 
'अस्मादेवार्षाद व्रव्यस्त्रीणाँ नि त्ति: सिद्धेदिति वेन्न' इस पंक्तिमे द्वितकारवाले “निवृत्ति! शब्दका अर्थ मुक्ति 
नहीं है बल्कि निष्पत्ति है। हम नहीं समझते कि निगंता सष्टा नृत्तिबंतंन संसारभ्रमणप्रित्थर्थ ' इस व्युल्पत्ति 
के शोधारपर हितकारवाले निवुत्ति शब्दका अर्थ मुक्ति करनेमें उन्हें क्या आपत्ति है और फिर श्रीवीरसेन 
ह्वासीने द्ितकारवाले 'निवत्ति' दाब्दका पाठ न करके एक तकारवाले 'निर्व ति' शब्दका पाठ किया हो, इस 
सम्मावनाफों कैसे टोाछा जा सफता है? यथ्पि वाक्यविन्यासको तोड-मरोड करके पं० रामप्रसादजी 
झास्त्रीने इस बातकी कोछिए की है कि श्री वीरसेन स्वामीकों बहापर द्वितकारवाले “निवु सि' शब्दका पाठ ही 
अभीष्ट है, परन्तु हम कहेंगे कि पं० रामप्रसादजी शास्त्रीने इस प्रयत्नमें विशुद्ध वैयाकरणत्वका ही आभ्यण 
किया है क्योंकि उनकी अपने हंगसे वाकयोंकी तोड़मरोड करनेकी कोशिषाके बाद भी वे अपने उद्ेष्यके लजदीक 
नहीं पहुँच सकते हैं अर्थात्‌ पहले कहा जा चुका है कि मनुष्यणी शब्दका अर्थ पर्यातनामकर्म और स्त्रीवेदनोकषायके 
उदयविशिष्ट मनुष्यगतिनामकर्भके जदयवाला जीव ही आगमम्रस्थोंमें लिया गया है और वह द्रव्यसे स्त्रीकी 
तरहसे द्रच्यसे पुरुष भी हो सकता है । तात्पर्य यह है कि “मनुष्यणी” दाब्दका अथे स्त्रीवेदनोकषायके उदयसहित 
हव्यस्त्रीकी तरह स्त्रीवेदनोकषायके उदयस्ित द्रव्यपुरुष भी होता है और यही अथ समानरूपसे सत्र 
झूपणा, क्षेत्रानुगम, स्पर्शानुगम आदि प्ररूपणाओंम “मनुष्यणी' शब्दका है ऐसा समझना चाहिये । इस सथ्यको 
समझनेके लिये सम्बद्ध सूत्रों तथा उनकी घवला टोकाका गम्भीरतापुर्वक चिन्सन करनेको जरूरत है । सम्बद्ध 
सूत्रों और उनकी धवला टीका गम्मीरतापूर्वक चिन्तन ते करनेका हो यह परिणाम है कि पं० रामप्रसाव- 
थी शास्त्री और भो बहुत-सी आलोचनाके योग्य बातें अपने छेखमें लिख गये हैं, जिनपर विचार करना यहाँ 
पर हम अनावष्यक समझते हैं । 

बहुत विचार करनेके बाद हमने श्री ५० शामप्रसादजी शास्त्रीके उनके अपने लेखमे गलत और कंष्ट* 
साध्य प्रयत्न करनेका एक ही निष्कर्ष निकाछा है और बह यह है कि वे इस बातसे बहुत ही भयभीत हो गये 
हैं कि यदि सरत्प्ररूपणाके ९३वें सूत्रमें संगत” पदका समावेद्ा हो गया तो विगम्थ्वर सम्प्रदायको नीव ही चौपट 
हो जायगी । परन्तु उन्हें विध्वास होता चाहिये कि ९३वें सृत्रमें संगतपदका समावेह हो जानेपर भी न केवल 
स्त्रीमुक्तिका निषेषविषयक दिगम्थर मान्यताकों आंच आतेकी सम्भावना नही है अपितु पट्खण्डागमकी सत्अ- 
रूपणा, क्षेत्रानुगम, स्पशनुगम आदि प्रकरणगत सूत्रोंमें परस्पर सामण्जस्य भी हो जाता है । 


हमारे इस कथनका मतलव यह है कि मृडविष्टीकों प्राचीनतम प्रसियें भी सयत थद मौजद हो, या ने 
हो, परन्तु संत्मररूपणाके ९२वें सूत्रमे उसकी (संयलपदकी) अतिवार्य आवश्यकता है, हर हाऊतमें बह अभीष्ट है । 
दिगम्बर और ए्वेतास्बर सम्भरदायोंमें परस्पर जो मतन्नेद है वह पर्याप्त मनुष्यणीके चौदह गुगस्थान ने मातते 
अथवा साननेका नही है क्योकि पर्याप्त मनुष्यणीके चौदह गुणस्थानोंकी मान्यता उमत दोनों सम्परदायोंनिेसे किसी 
एक सम्प्रदायकी मान्यता नही है बल्कि अैनधरकी ही मूक मान्यता है और इस मासन्यताको उभय सम्भवाधोने 
समान रूपसे अपनी-अपनी मान्यतामें स्थान दिया है। इन दोतों सम्प्रदायोें जो मतभेद है वह इस बातका है 
कि जैनघर्ममें पर्याप्त मनुष्यणीके जो भौदह गृणस्थान स्वोकार किये गये हैं वे जहाँ दिगम्बर सम्प्रयागोंमें पर्वाप्त 
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पाप अत प्यार मर नह पा व्यवकुत स्जीवेदनोकषायके उदययाले व्ब्यसे पुरुषके ही संभव माने गये है. वहाँ स्वेतास्भर 
सम्प्रवायमें पर्याप्तमनुष्यणीशन्दसे व्यवह्ृत स्त्रीवेदनोकधायके उदयवाले द्रभ्यसे स्त्रीके भी संभव मांले ब. माने 


भगे हैं और इस मतभेदका मूल कारण यही जान पड़ता है कि विगश्धर संप्रदायमें गस्‍्तग्रहणफों संयभका 
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भातक स्वीकार किया गया है जबकि दवेतास्वर संप्रदायमे उसे (वस्त्रग्रहणको) संयमका घातक स्वीकार नहीं 
किया गया है । इसलिये व्रव्यस्त्रीके चौदह गुणस्थान हो सकते हैं या नही ? इस प्रधनका निर्णय इस प्रदनके 
निर्णपपर अवलूबित है कि वस्त्रग्रहणके साथ संगयमका सदभाव रह सकता है या तही ? 

जो विद्वान्‌ वेदवीधम्यके आधारपर व्रव्यस्त्रीके संयम तथा मुक्तिकी निषेघविषयक दिगम्भर-मान्यता 
का समंथत करना चाहते हैं वे भी हमारी रायसे इस तरहसे दिगम्बर संप्रदायमें मान्य द्रव्यस्त्रीके संयम 
तथा मुक्तिके अभाव का समर्थन नहों कर सकते हैं, कारण कि द्रव्यस्त्रोके संयम तथा मुक्तिका निषेष 
विषयक मान्यताके सद्भावमे दिगस्‍्वर सम्प्रदायके अनुसार वेदबैषम्थके आधारपर जैनधर्मकी 'पर्याप्त सनुष्यणीके 
घौदह गुणस्थानोंकी प्राप्ति विधयक मूल्यमान्यता'का समस्वय तो किया जा सकता है परम्तु इसके (बेंदवैषम्थके) 
आधारपर यह तो किसी हालतमें नहों कहा जा सकता है कि ह्रव्यस्थ्रीके आदिके पाँच गुणस्थानोंकों छोड़कर 
उमपरके प्रमत्तसंयत आदि गुणस्थान नही हो सकते हैं। प्रमतसंयत आदि गुणस्थान नही हो सकते हैं । 

इसी प्रकार प्रोफेसर हीरालालजीके बारेमें भी हम यह तिवेदन कर देना उचित समझते है कि 
भले ही षट्खण्डागमग्रन्थमें द्रब्यस्त्रीके लिये आदिके पाँच गुणस्थान तक प्राप्त कर सकनेका स्पष्ट उल्लेख न 
हो, परन्तु वहाँपर ऐसा उल्लेख भी तो स्पष्ट नही है कि द्रव्यस्त्रीके भी चौदद गृुणस्थान हो सकते है, 
इसलिये पट्खण्डागमकी सत्प्ररूणणाके ९३वें सूत्रकी घबलाटीका कितनी ही अर्वाचीत क्‍यों न हो, उसे 
घट्सण्डागमके आशयके विपरीत आशयको प्रकट करनेवाली तो किसी भी हालतमे नहीं कहा जा सकता है । 
इस प्रकार पट्खण्डागमग्रन्यमे बतछायी गयी मनुष्यणीके चौदह गृुणस्थानोकी प्राप्तिका अर्थ वेदवैषम्यकी 
असंभवताके आधारपर द्रव्यस्त्रोके चौदह गुणस्थानोंकी प्राप्ति! आगमको मान्यता न होकर प्रोफ़ेसर सा० की 
ही मान्यता कही जा सकती है क्‍योंकि ८वेताम्बर ओर दिगम्बर दोनों सम्प्रदायोंमें जब वेदबैषम्य स्वीकर किया 
ग़या है तो इसपर (वेदबैषम्थकी असंभवतापर) आगमकी छाप किसी भी हालतमें नहीं रऊगाई जा सकती 
है। तात्पर्य यह है कि वेदवैषम्य संभव है या नहीं ” यह एक ऐसा प्रदन है जैसे कि 'शरीरसे भिन्‍न जीव 
सामका कोई स्वतंत्र पदार्थ है. या नहीं ” 'जीवकी मुक्ति होती है या नहीं ”' 'स्वगं, नरक आदि वास्तविक 
हैं या काल्पनिक ”' आदि प्रश्न है क्‍योंकि इन प्रदनोंके समान ही यह प्रदन भी आयमको संदिग्ध कोटिमे 
रख देनेके बाद ही उठ सकता है | इसलिये इस प्रश्नके बारेमे विचार करना मानों वेदवैषम्यको मानने बाला 
आगम प्रमाण है या अप्रमाण ? इस प्रइनके बारेमे हो विचार करना है। यद्यपि इस प्रश्नपर विचार क रनेको 
हम बुरा नहीं समझते हैं परन्तु इस लेखके लिखते समय हमारे भतीजे श्री पं० बालचन्द्रजी शास्त्रों सह- 
सम्पादक भवजलाके द्वारा हमें जो सिद्धान्त-समीक्षा भाग १-२ प्राप्त हुए है उनमेसे पहले भागके कपर दृष्टि 
डाऊूनेसे हम इस निष्कर्षपर पहुँचे है कि वेदवैषम्य सम्भव है या नहीं ? इस प्रश्नके विचारके क्षमेलेमे पडकर 
'द्रब्यस्त्रीकों मुक्ति हो सकती है या नही ?' यह प्रइन सर्वताधारणके लिये और भी जटिल बन गया है । 

हम पहले कह आगे है कि दब्यस्तरीके छठा भादि गुणस्थान हो सकते हैं या नहीं ? इस प्रइनका 
समाधान करनेके लिये संयमके लिये वस्त्रत्याग आवदयक है या नहीं ? इस प्रइनका समाधान हो जाता ही 
साधारण जनताके लिये सीषा और सरल उपाय है। यद्यपि विद्वानोने इस प्रइततपर भी बहुत कुछ विचार 
किया है और पं० कैलाशचन्द्रजी शास्त्री बनारसका 'मयवात महावी रका अचेलक धर्म” शीष॑क ट्रैक्ट इस 
विषयका काफ़ी महत्त्वपूर्ण टरकट माना जाता है। परन्तु अभी तक इस विषयका उभय-पक्षसम्मत कोई निर्भय 
सामने नहीं है । इस घिवयमें हमारे विचार निल्‍म प्रकार है-- 

शरीरके सदुमावकी तस्ह वस्त्रके सदुभावमें भी संयम रह तो सकता है परल्तु वस्त्रग्रहण उसका 
विरोधों अवद्य है, कारण कि ग्रहणका अर्य स्वीकृति हैं ओर जहाँ तृस्त्रकी स्वीकृति मौजूद है वहाँ वस्त्रसम्त्न्धी 
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अंसंयम मानना ही शाहिये। इस वस्जसस्बन्धी अर्सथमके लिये दोष संयमकी पूर्णता रहते हुए दवेतास्थर 
सम्प्रदायकी भान्यताकों ध्यानमें रखते हुए हम छठे गुणस्थानका जधन्य रूप कह सकते है और विगम्बर 
मान्यताको ध्यानमे रखते हुए पंचम गुणस्थानका उत्कृष्ट रूप कह सकते है । इन दोनों मान्यताओंमें वास्तविक 
अन्तर कुछ भी नही रह जाता है । केवल पाँचवें गुणस्थानकी अम्तभूत और छठे गुणस्थामकी आदिभूत मर्यादा 
बाँधनेका बाह्य अन्तर दोनों सम्प्रदायोंके बीच रह जाता है । 

वस्त्रकों संयमका विरोधी न मानकर वस्त्रग्रहणकों ही संयमका विरोधी माननेका हमारा सतलूब यह 
है कि विगम्बर सम्प्रदायमें भी चेलोपष्सट मनिके संगयमका अभाव नहीं स्वीकार किया गया है। तथा मिध्यात्व- 
ब्रतरहित सम्यग्दर्शन और सम्यग्द्शनके साथ-साथ देघव्॒तकी अवस्थाओंमे संगयमकी ओर अभिमुख होनेवालें_ 
व्यक्तिके जहाँ प्रथम ही सातवें गृणस्थानकी प्राप्ति बतछाई गयी है वहाँ बस्त्रत्यागकी अनिवायंता नहीं मानी 
गयी है। इसका मतलब यह है कि सातवे गुणस्थानकी प्राप्ति सबस्त्र हालतमें दिगम्बर मान्यताके अनुसार भी 
असंभव नहीं है, तो फिर सबस्त्र हालतमें छठे गुणस्थानकी प्राप्तिका निषेध दिगम्बर सम्प्रदाय क्यों करता है ? 
इस प्रधनका उत्तर यह है कि वोदह गुणस्थानोंमेंसे दूसरे, तीसरे और सातवेंसे लेकर बारहवें तक तथा चौदहवे 
इन गुणस्थानोंद? जितना वर्णन किया गया है वह भावाधारपर किया गया है और पहला, चौचा, छठा तथा 
तेरहरथाँ इन गुणस्थानोंका कथन व्यवहाराश्रित है, क्योंकि इन गुणस्थानोंका कथन व्यक्षितके अन्तरंग भावोंका 
फार्यस्वरूप बाह्य प्रवृत्तिके आधारपर किया गया है, इसलिये दिगम्बर सम्प्रदायकी यह मान्यता युक्तियुकत हैं । 
बस्त्रकी स्तरीकृति रहते हुए भावापेक्षासे भी सकछसंयम नहीं रह सकता है। परल्तु जहाँ वस्त्रकी स्वीकृति 
रहते हुए भी श्वेताम्बर सम्प्रदाय सकलसंयमकी प्राप्तिको स्वीकार करता है वहाँ दिगम्बर सम्प्रदायकी भी यह 
आज्यता है कि वस्त्रके सदुभावमें भावापेक्षया भी सकलसंयम भान्यता है कि. वस्त्रके सद्भावमें भावापेक्षया भी सकलसंय कि वस्त्रके सदुभावमें भावापेक्षया भी सकलसंयम नहीं रह सकता है। तात्पय यह है कि सबस्त्र 
हालतमें व्यवहाराधित षष्ठ गुणस्थानकी सम्मावनाको तो किसी तरह टाला जा सकता है परन्तु सप्तम आदि 
गुणस्थानोंकी सम्भावना अनिवायं रूपसे जैसीकी तैसी बनी रहती हैं और इसका अर्थ यह है कि व्रव्यस्त्रीके 
किक अर पेन कल तो विरोध नही होना भाहिये: भी उपधामश्रेणी तथा क्षपकर्थेणी आदि चढनेका कोई विरोध नहीं होना चाहिये, परन्तु कर्ममृमिज 
न कल जन ही सकते हैं. यह आयम इसमें बाधक हो सकता ् तीन ही संहनन हो सकते है” यह जआागम इसमें बाघक हो सकता है, इसलिये इस आगमकी 
प्रमाणताके लिए आज आवश्यकता है । 

केवली-कवलाहारके बारेमे विचार करनेका अथं है जैन धरमंमे मानी हुई सर्व्षकी परिभाषाके बारेपें 
विचार, कारण कि ये दोनो (कवलाहार और ज॑न धर्मोक्त सवेशता) परस्पर-विरोधी ही माने जा सकते हैं, 
इसलिये जो विद्वान्‌ तत्त्वनिर्णयकी दृष्टिसे इस विष्यमे प्रविष्ट हो उन्हें इस मूल बातकों पहुले ध्यानमे रख 
झेला चाहिये । हमते इस विषयमें अभी तक जितना विधार किया है उसमें यह निर्णय नहीं कर पाये है कि 
केवलीके कवलछाहार माना जाय या जैन धर्मोक्त सर्वेज्ञता । 

अन्तमे हमारा निवेदन यह है कि इन विषयों पर या इसी तरहके और भी विषयों पर जितना भी 
विधार किया जाय वह सब तत्त्वनिर्णायक द्रव्यानुयोगकी दृष्टि है। इससे सब साधारणकों छाभ और अलामका 
सीधा सम्बन्ध नहीं है। सब साघारणके लाभ और अलाभका सम्बस्ध तो आध्यात्मिक करणानुयोगकी दृष्टिसे 
ही है। इसलिये न तो स्त्रीमुक्ति, सवस्व-संयमम और केवलि-कबलाहारके सिद्ध हो जानेपर समाजका उद्धार 
हो जायगा और ते इसके निषिद्ध कर दिये जाने पर ही समाज उद्धार पा जायगा। अतएय विद्वानोंका एक 
ओर तो यह कत्तंव्य है कि ऐसे विशुद्ध ताकिक भामलोम लमाजको जसीटनेका प्रयत्न त करते हुए उसके 


उद्धारका मार्ग खोजनेका प्रयत्न करें और दूसरी श्रोर स्वपक्षह॒ट और विधारोंकी श्ीचातानी न करते हुए 
तत्त्व-निर्णायक (वैज्ञानिक) वृष्टिसे गूढ़ तरवोंकी क्योघ भी करें । । 





सांस्कृतिक सुरक्षाकी उपादेयता' 
देव-आगम-गुरु वन्‍दना पुरः:सर 
भो विहृदवुन्द | और समादरणीय उपस्थित जन-समूह ! 


आज मुझे इस बातका अत्यन्त संकोच हो रहा है कि भारतवर्षीय दिगम्बर जैन विदृत्परिषद्‌ जैसी 
महत्त्यपूर्ण संस्थाका मुझे अध्यक्ष बना दिया मया है। मेरे इस संकोचका कारण यह है कि एक तो शास्त्र 
मर्मज्, कार्यकुशल और समाजमें ख्याति प्राप्त बड़े-बड़े विद्वान विद्वत्परिषद्मे सम्मिलित हैं, दूसरे इसके सामने 
आज जो समस्याये हल करनेके लिये उपस्थित है उन्हें देखते हुए जब मैं गहराईके साथ सोचता हूँ तो ऐसा 
छगता है कि इन यमस्याओको हल कर नेकी अल्पतम क्षमता भी मेरे अन्दर नहीं है। लेकिन आपकी आशज्ञाकों 
शिरोधार्थ कर मैं उन समस्याओंको आपके समक्ष प्रस्तुत कर रहा हूँ। उन पर हमे व आपको गम्भीरताके साथ 
मंधन करना हैं । 
प्रथम समस्या * सास्कृतिकताकी रक्षा करें 


विह्यके प्रागणम आप देखनेका प्रयत्न करेंगे तो वहाँ प्रत्येक स्थल पर आपको किसी-न-किसी 
संस्कृतिके दर्शन अवदय होंगे । हमारा भारतवर्ष तो अत्यन्त प्राचीनतम कालसे ही विविध संस्कृतियोकी जन्म- 
भूमि रहा हैं और आज भी यहाँपर अनेक संस्कृतिया विद्यमान है । 

आप जब उनपर दृष्टिपात करेंगे तो आपको उनके दो पहलू देखनेको मिलेंगे। एक पहलू तो उस 
मंस्कृतिके विशिष्ट तस्वज्ञानका होगा और दूसरा पहलू मानवप्राणियोके जीवन-निर्माणके छिये उनके द्वारा 
निश्चित की गई आधारपद्धतिका होगा । 

सम्पूर्ण मानव-समष्टिमें सास्कृतिक आधारको लेकर जितने समाज पायें जाते है उन सब समाजोंमेंसे 
जिस समाजका ढाचा जिस सस्कृतिके आधारपर निर्मित हुआ है उस समाजके प्रत्येक व्यक्तिका स्वाभाविकरूप 
से यह क्तब्य हो जाता है कि वह अपनी संस्कृतिके तत्त्वशञानके प्रति दृढतम आस्था रले तथा उसमें उपदिष्ट 
आचारपडतिके आधारपर यथाशक्ति अपनी जीवन-प्रवृत्तियोके निर्माण करनेका प्रयत्न करें। यह तभी हो 
सकता है जब व्यक्तिको उस संस्कृतिके तत्वज्ञामका और आचार-पद्धतिका उपयोगी ज्ञान हो । 


स्वंसाधारणके लिये तत्त्वज्ञानका और आचार-पद्धतिका उपदेष्टा उस संस्कृतिके रहस्पोंका ज्ञाता और 
व्याख्याता विद्वान हो होता है। अंत कोई भी व्यक्त अपनी संस्कृतिके तत्त्वश्ञानके प्रति अन्त'करणमे समापन्न 
आस्थासे चलायमान न हो जावे तथा उसमे उपदिष्ट आचार-पद्धतिकी उपेक्षा करके अपने जीवनको उच्छूखल 
न बना ले, इसका उत्तरदायित्व उस-उस संस्कृतिके मर्मको जामनेवाले विद्वानोपर ही स्वाभाविकरूपसे आकर 
पढ़ता है, यह बात हम सभी विद्वानोंको अच्छी तरह समझ लेना है । 

जैनसंस्कृतिका मूलभूत उद्देश्य जड़ पदार्थोके साथ बद्ध रहनेके कारण परतंत्र हुये संसारी आत्माको 
उन जड़ पदार्थोसि मुक्त यानी स्वतंत्र बनानेका है, लेकिन किसी भी संसारी प्राणीकों जबतक आत्मस्वासंत्र्य 
प्राप्तिके साधन प्राप्त न हो जाबे, तथा साधनोके प्राप्त हो जानेपर भी बह प्राणी जबतक अपनी जीवनप्रवृत्तियों- 
को आर्म-स्वालंत्र्य प्राप्तिको दिद्यामें मोड़ न दे दे, तबतक उसे अपना लक्ष्य जीवनको सही ढंगसे सुख-पूर्वक 
व्यतोत करनेका बनाना चाहिये । 


१. सन्‌ १९६५ मे सिवनी (म० प्र०) में आयोजित भा० दि० जैन विद्वत्परिषद्के दशम अधिवेदानके अध्यक्ष 
पद से दिया गया अभिभाषण । 


२८ : सरस्वती-वरबपुत्र प॑० अंझीधर व्याकरणाचार्म अभितस्वन-द्रत्य॑ 


जीवनको सुखपुूर्वंक व्यतीत करनेका सही 6ंग क्या हो सकता हैं ? इस प्रश्नका समाधान सह है कि 
मनुष्य एक सामाजिक प्राणी है और इसका तात्पये यह हैं कि मनुष्यको जब तक अन्य मनुष्यका आवश्यक 
सहयोग प्राप्त नही होगा तबतक उसे अपने जीवनका संचालन करना दुःसाध्य ही रहेगा। यह बात प्रत्येक 
व्यक्ति अच्छी तरह समझता है कि उसके जीवनकी जितनी आवध्यकतायें है या हो सकती हैं, उनकी पूर्तिमें 
उसे अन्य मनुष्योंका सहयोग अनिवायरूपसे अपेक्षित होता है। ग्राहककों अपनी आवश्यकताकी पूर्तिके लिए 
दुकातदार चाहिये और दुकानदारकों अपनी आवषध्यकताकी पूर्तिके लिये ग्राहक चाहिये । ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य 
और शूद्व इन चार वर्णोंकी व्यवस्था हमे मानवजीवनकी पर-सहयोग-मिभरताकी सूचना दे रही हैं । जैन- 
सस्कृतिमे तो प्रत्येक प्राणीके जीवन-यापनके लिये पंचेन्द्रिय मनुष्यसे लेकर एकेन्द्रिय प्राण तकके सहयोगकी 
भूमिका प्रतिपादित की गई है। आचाय॑ उमास्वातिका “परस्परोपग्रहों जीवानाम्‌” समूत्रवाक्‍्य हमारे समक्ष 
इसी रहस्यका उद्घाटन कर रहा है । 

एक मानवके जीवनमें दूसरे मानवके सहयोगको अपेक्षा होना ऐसा कारण है, जिसके आधारपर छोक- 
में मानव-जीवनको सुखी और सुम्दरतम बनानेके लिये कौटुम्बीय, नागरीय और राष्ट्रोय संगठनोंकों स्थान 
प्राप्त हो गया है और आज तो उक्त उद्देश्यकी पू्िके लिये प्रत्पेक समझदार व्यक्ति सम्पूर्ण राष्ट्रोके एक सगठन- 
को भी महृत््व देने कूगा है। संयुक्त राष्ट्र महासंघका निर्माण इसीका परिणाम है। आज प्रत्येक समझदार 
व्यक्षि यह भी सोचता है कि उपर्युकत्त सभी संगठन बवस्तुर बने रहें, इसलिये उसे हमेशा इस बातकी चिन्ता 
बनी रहती है कि किसी भी संगठनमें किसी भी प्रकार कहीसे दरार न पड जाने । 


किसी भी संगठनमे दरार व्यक्तियोंके, रुटुम्भोंके, नगरोके और राष्ट्रोंके पारस्परिक संघर्षति पडती है 
और ये संघर्ष तब पैदा होते हैं जब एकके स्वार्थ दूसरेंसे टकरा जाते है । स्वार्थोकी इस टकराहूटमे एक 
व्यवित, एक कुट्म्ब, एक नगर और एक राष्ट्र; दूसरे व्यक्ति, दूसरे कुटुम्ब, दूसरे नगर और दूसरे राष्ट्रपर 
आई हुई विपत्तिके मेटनेमे सम होते हुए भी उदासीनतापूर्वंक उसकी तरफसे मुख मोड़ लेता है। इतना ही 
नही, बल्कि इससे भी आगे स्वार्थोंकी इस टकराहूटमे व्यक्षित व्यक्तिके साथ, कुटुम्ब कुटुम्बके साथ, नगर 
नगरके साथ और राष्ट्र राष्ट्रके साथ सहिष्णुतारशहित, अपमानपूर्ण और अविश्वसनीय ब्यवहारतक करनेपर 
उतारू हो जाता है। इस तरह एक व्यक्तिका दूसरे व्यक्तिके साथ, एक कुटुम्बका दूसरे कुटुम्बके साथ, एक 
नगरका दूसरे नगरके साथ और एक राष्ट्रका दूसरे राष्ट्रके साथ संघर्ष होने लगता है । 

इस संधर्षंको समाप्त करने तथा उक्त संग्रठनोंकों सुदृढ़ बनानेके लिये जैन संस्कृतिमें यह उपदेश मिरूता 
है कि जो व्यक्ति या जो कुटुम्ब, अथवा जो नगर या जो राष्ट्र, सुखी रहकर जिन्दा रहना चाहता है उसे 
“आत्मन प्रतिकूछानि परेषा न समाचरेत्‌” अर्थात्‌ “जो प्रवृत्ति अपने लिये प्रतिकूल हो उसका भावरण दूसरों 
के प्रति भी नहीं करना चाहिये” इस सिद्धान्तके अनुसार दूसरे व्यक्तियों, दूसरे कुटुम्बों, दूसरे नगरो और 
दूसरे राष्ट्रीक साथ असहिष्णुता समाप्त कर सहिष्णुताका वर्ताव करना चाहिये, यानी कि क्षमाधर्म अपताना 
शाहिये। उनके जीवनकों अपने जीवनसे हीन न समझकर उनके जीवन-अधिकारोंकी अपने साथ समानता 
स्वीकार करना जाहिये यानी मादबधर्म अपनाता चाहिये। उनके साथ स्वप्ममें मी अविद्वसनीय वर्ताव एवं 
धोला-धडी करनेकी कल्पना त करते हुए सतत प्रामाणिक व्यवहार ही करना चाहिये यानी आरज॑वधर्म अप- 
ताना चाहिये और उनके ऊपर आयी हुई विपत्तियोंकी उपेक्षा न करते हुए उन्हें आवश्यकतानुसार यथानशक्ति 


निस्वायें सहायता भी देना चाहिये यानी सत्यघर्को भी स्वीकार करना लाहिये ! ये चारों ही धर्म मैन संस्कृति 
में अहिसाकी प्रकृतिके रूपमें स्वीकार फिये गये हूँ । 


५ / साहित्य और इतिहास २९ 


आप तस्‍्यदृष्टिसे विच्वर करें तो माछूम होगा कि आज प्रत्येक व्यक्तिने, प्रत्येक कुटुम्बने, प्रत्येक नगर- 
मे और प्रत्येक राषुने उनत प्रकारके क्षमा, मार्दंब, आजंव और सत्यरूप अहिसा धर्ममो अपनी नासमझीके कारण 
अपने जीवनसे उपेक्षित कर रखा है, सर्वत्र इनके विरुद्ध असहिष्णुता, असमानता, अप्रामाणिकता और असहयोग- 
रूप विविध प्रकारकी दूषित प्रवृत्तियोके रूपमे हिसाका ही प्रसार किया है। स्वयं जैन समाज हो अपनी संस्कृति- 
के आधारभूत उदत उपदेशोको भूल चुका हैं। इतना ही नही जैन संस्कृतिके रहस्यके ज्ञाता और प्रवक्ता हम 
जैसे विद्वानोंकी जीवन-प्रवृत्तियोंमे भी उक्त प्रकारकी हिंसाका रूप ही देखनेमे आ रहा है तथा अहिसाधर्मके 
उल्लिखित रूपोंका दर्शन दुर्लभ हो रहा हैं ! कहना चाहिये कि जैन संस्कृतिका प्रकाश तो अब लुप्त ही हो चुका हैं, 
केवल नाममात्र हो जैन सस्कृतिका दोष रह गया हैं । 

सर्वत्र जैन और जैनेतर सभी वर्गोंके लोगोंकी जीवन-प्रवृत्तिया जो इतनो कलुषित हो रही हैं. उसका 
कारण यह है कि प्राय सभी छोग भोग और संग्रह इन दो प्रापोके वक्षीभत हो रहे हैं। यदि आप गहराईके 
साथ सोचनेका प्रयत्न करेंगे तो आपको मालूम हो जायगा कि इनकी पूर्तिके लिये हो लोग हिसामे प्रवत्त होते 
हैं, घोरी करते हैं तथा विविध प्रकारके असत्याचरण भी करते हैं। यह आश्चर्यजनक बात है कि भोग और 
संग्रहकी वशीभृतताके कारण लोगोंका विवेक भी समाप्त हो गया है, जिसका परिणाम यह हुआ है कि पाप 
होते हुए भी उन्होने पृण्यका ठाठ मान लिया है, भले ही उस भोग बौर संग्रहके लिये उन्हें हिसाका मार्ग 
अपनाना पडा हो, चौरी करनी पडी हो या असत्याचरण करना पडा हो । जैन संस्क्ृतिमें भोग और संग्रहफो ही 
मुख्य पाप बतलाया गया है “लोभ पापका बाप बखाना” का पाठ जैनके बच्चेको भी भरती भाँति याद है । 


गद्यपि यहांपर प्रव्न उपस्थित हो सकता है कि भोजन, वस्त्र और आवास आदिका उपयोग मानव* 
जीवनके लिये अत्यन्त उपयोगी हैँ तथा इन भोजनादिकी प्राप्तिके लिये धनादि वस्तुओंका संग्रह भी मानव- 
जीवनके लिये उपयोगी है ।अत भोग तथा संग्रहकों पाप मानना कैसे उचित कहा जा सकता है ? इस प्रश्नका 
समाधान यह है कि जहाँतक और जिस प्रकारसे भोजनादि हमारे जीवनके लिये उपयोगी सिद्ध होते है बहातक 
उनको उपभोग करनेका हमे अधिकार है और वहाँतक उनका उपभोग हमारे लिये पाप भी नही हैं। इसी 
प्रकार जीवनोपयोगी भोजनादि सामग्रीकी प्राप्तिके लिये यदि हम घनादिका मंग्रह करते हैँ तो वहाँ तक हमें 
घनादिकके संग्रह करनेका अधिकार हैं और वहाँतक यह भी पाप नहीं है, परन्तु हुम भोजनादिकका उपभोग 
तथा घनादिकका सग्नह जीवनके लिये उपयोगी समझकर करते कहाँ हैं ? हम तो अपने इस अधिकारके बाहर 
भोजनादिके उपभोग और धनादिके संग्रहकी बात सोचने लगे है । जैसे यदि भोजनका उपभोग हम अपनी भूख 
मिटानेके लिये करते हैं ओर वस्त्रका उपभोग शारीरिक आवश्यकताओकी पूर्तिके लिये करते है तो ऐसा करना 
हमारा अधिकार है और यह पाप नहीं है, लेकिन यदि हमारा मन भोजनके स्वादमे रम जाथ या वस्त्रकी किनार, 
डिजायन, रंग अथवा पोतपर हमारा मन छलचा जाय तो हमारा भोजन या वस्त्र का वह उपभोग पापमे गर्भित 
हो जायगा । इसी प्रकार घनके संग्र हमें जीवनकों आवदयकताओकोी पूर्ति तक ही यदि हमारा लक्ष्य सीमित रहता 
है तो ऐसा धन सभ्रह करना हमारा अधिकार है, पाप नही है । लेकिन यदि अमीर बननेके लिये हम धन संग्रह 
करनेका प्रथत्त करने लगते हैं तो हमारा वह घन संग्रह पापमे गर्भित हो जायेगा । 


जैन संस्कृतिके इस सूक्ष्मतम तत्त्वश्ञानको समक्षकर हम विद्वानोंको अपने जीवनमे उतारना तथा पथश्रष्ट 
जैन समाजको सही मार्गपर लाकर पतनोन्‍्मुख जैनसंस्कृतिका संरक्षण करना हैँ और मानवमात्रको इस तत्त्व- 
ज्ञानकौ दिक्षा देकर संपूर्ण विध्वमे जैनसंस्क्ृतिका प्रसार भी करना हैं। इसलिये इस उद्देश्यकी पूलिके छिये कोई 
योजनाबद प्रचारात्मक ढंग हमें निशाललेका प्रयत्न करना चाहिये। जैनसंस्कृतिके संरक्षण और बिस्तारके लिये 
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और विद्वमें शान्ति तथा सुखका साम्राज्य स्थापित करनेके लिये हमारा यह सबसे बड़ा कार्यक्रम होगा। 
द्वितीय समस्या तस्‍्वचर्ना द्वारा गुत्यियाँ सुलझायें 


दि० जैनसमाजमे जैनसंस्कृतिके अध्येता, अध्यापयिता और थ्याल्याता विद्वान विद्यमान हैं| परन्तु प्रायः 
देखतेमें भा रहा है कि संस्क्ृतिके तत्वज्ञान और आचार संबन्धी बडी-से-बड़ी और छोटी-से-छोटी ऐसी बहुतसी- 
गुत्यियाँ है जो विद्वानोके पारस्परिक विवादका स्थऊ बनी हुई है। इनके अतिरिक्त सैकड़ों ही नही, हजारों 
सांस्कृतिक गुत्थिया आगमग्रन्थोंमे ऐसी विद्यमान है जिनके ऊपर अभी विद्वानोका लक्ष्य हो नही पहुँच पाया है । 
लेकिन उनका सुलझ जाना सास्कृतिक दुष्टिसि और मानवकल्याणकी दृष्टिसे बड़ा उपयोगी हो सकता है । 

यददि विद्वानोंका समझमे यह बात आ जाय कि सांस्कृतिक गुत्यियोंको सुलझाना हमारा परम कर्तव्य 
है और यह भी समझमें आ जाय कि सब बिद्वाल एक स्थानपर एक साथ बैठकर सद्भावनापूर्ण विचार-विम्धां 
हारा ही सरलतापृवंक इस कार्यको सम्पन्न कर सकते है तो फिर भेरा सुझाव है कि हम अपने कार्य- 
क्रमकी एक ऐसी स्थायी योजना बनावें, जिसके आधा रपर वर्षम्रे कम-से-कम एक बार प्राय सभी विद्वान एक 
स्थलपर बैठें तथा संस्कृतिके गृढ़तम रहस्योंको खोज करे और विवादग्रस्त विषयोंको भी सुलझानेका प्रयत्न 
करे । गत वर्ष सास्कृतिक रहस्योंकी लोजके लिये जयपुर-खानियामें विद्वानो द्वारा की गयी सद्भावनापूर्ण 
तत्त्वचर्चाने यह सिद्ध कर दिया है कि परस्पर-विरुद्ध विचारधारा वाले विद्वान भी एक स्थानपर एक साथ 
बैठकर सद्भावनापूर्ण ढंगसे तात्तविक गृत्थियोंको सुलझानेका प्रयत्न कर सकते है । वास्तवमे जयपुर-खनियामे 
जो तत्वचर्चा हुई उसका ढज्भ आदर्शात्मक रहा और उससे जो सामग्री प्रकाशमे आंनेवाली है वह जैन- 
संस्कृतिके लिये ऐलिहासिक महस््वकी होगी । इसछिये तत्त्वचर्चाओंकी इस परम्पराको इसी ढड्भसे आगे चालू 
रखनेका हमें ध्यान रखना ही भाहिये । 

उल्लिखित प्रकारकी तत्त्यचर्नाओंका महत्व इसलिये और है कि पुरातन सास्क्ृतिक विद्वान हंभारें 
बीचमेसे धीरे-धीरे कालकवर्लित होते जा रहे हैं और आगे सास्कृतिक विद्वान तैयार होनेके आसार ही 
दुष्टिगोचर नही हो रहे हैं। ऐसी हालतमें यदि मौजूदा विद्वान अपने बीच उत्पन्न संस्कृति-सम्बन्धी विवाद 
नही सुलझा सके, तो जैन समाजकी भावी पीढ़ीके समक्ष हम अपराधी सिद्ध होंगे तथा जैन संस्कृतिके बहुतसे 
मानवकल्याणकारी गूढ तम रहस्य हमेशाके लिये गुप्त ही बने रहेगे । 

जैन संस्कृतिका तत्त्यज्ञान तथा आधयार-पद्धति सर्वश्षताके आधारपर स्थापित होनेके कारण विज्ञान- 
समर्थित है । षट्द्रव्यों ओर सप्ततत्त्वोंकी अपने-अपने ढद्भुसे व्यवस्था, आत्मामे संसार और मुक्तिकी व्यवस्था, 
संसारके कारण भिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कंषाय और योग तथा मुक्तिके कारण सम्यप्दर्शन, शान और 
खारितश्र, उन्नति और अवनतिकी सूचक गुणस्थानव्यवस्था, कर्मसिद्धान्त, अनेकान्तवाद और स्याद्वाद, प्रमाण 
और नयकी व्यवस्था, निध्चय और ब्यवहार नयोंका विश्लेषण, द्रध्याथिक और पर्यायाथिक नय, नैगम आदि 
नयोंकी स्थापनाका आधार तथा इनमें अर्थंशय और हाब्द नयोकी कल्पना आदि-आदि जैन संस्कृतिका तत्व- 
शातसे सम्बन्ध-विवेवन वैज्ञानिक और दूसरी सस्कृतियोकी तुलनामे स्ंश्रेष्ठ सिद्ध हो सकता है। इसी प्रकार 
जैन संस्कृतिकी आचार-पद्धतिकी व्यवस्थाएँमी समझदार लोगोंके गले उतरने वाली है। हाथसे कूटे गये 
ओर मिलोते साफ किये गये चावरूमे, हाथ-वक्‍्कीसे और मशीन-चक्‍कीसे पींसे गये आटेमे पोषक तत्वोंकी 
हीनाधिकताके कारण उपादेयता और अनुपादेयताका प्रदार महात्मा गाघीने भी किया था। इसी प्रकार 
राजिभोजन-त्याग तथा पानी छानकर पीनेकी व्यकस्था, आठे आदिका कालिक मर्थादाके भीतर ही उपयोग 
करमेका उपदेश आदि जितना मी जआाचार-पद्धतिसे सम्बन्ध रक्षये वालत जैन संस्कृतिका विषय है वह भी 
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मानवजीवनके लिये कितना हिंतकर है, इसे आज प्रत्येक व्यक्ति सरलतासे समझ सकता है । हमे इन सब॒- 
बातोंकों प्रकाधमें और प्रभारमें लाना है, इसलिये इसे भी हमें अपने कार्यक्रमका अंग बसाना 'बाहिये । 
उल्लिखित सम्पूर्ण कार्योंको सम्पन्न करतेके लिये एक उपाय यह भी हो सकता है कि बिद्ृत्परिषद्का 
अपना एक सास्कृतिक पत्र हो, जिसके माध्यमसे विद्वान जैनसंस्कृतिके गृढ़तम रहस्योको प्रकाणमें लायें, 
परस्परके तात्विक विवादोकों सुरुझाएं और आघार-पद्धतिकी वैज्ञानिक ढड़से जनताके लिये उपयोगिता 
समझाएँ । अभी जैन समाजमें जितने पत्र निकलते है उनकी पद्धति प्राय' स्वार्थपूर्ण और संधर्षात्मक है । मैं 
नहीं समझता हूँ कि उनके द्वारा जनताका या संकृतिका कुछ भछा हो रहा है, वे तो केवल व्यक्तिगत कषाव- 
पुष्टिफे ही साधन हो रहे हैं, इसलिये हमे यह भी ध्यान रखना होगा कि विद्वत्परिषद्‌का पत्र मौजबा पन्नोमे 
दिखाई देनेवाली बुराइयोंसे परे हो । 
तृतीय समस्या : विद्वानोका संगठन और उनकी क्ठिनता!याँ 


कलकत्तेमे वीरशासन महोत्सवके अवसरपर जब विद्वत्परिषद्‌की स्थापना हुई थी उस समय वहाँ 
नरम और गरम, सुधारक और स्थितिपालक आदि परस्परविरोधी विचारधाराओं वाले बहुतसे सास्क्ृतिक 
विद्वान उपस्थित थे । उक्त अवसरपर अकस्मात्‌ एक ऐसी घटना घट गयी थी, जिससे प्रभावित होकर 
उपस्थित सभी सास्क्ृतिक विद्वानोंनें अपना संगठन बनानेका दृढ़ संकल्प किया था और उसी संकल्पके अलपर 
उन्होंने अपनी पारस्परिक विचार-भिन्‍नताकों गौण करके तत्काल इस विद्वत्परिरदृकी स्थापना कर डाली थी । 
यह विह्ृत्परिदद्‌ आज भी उसी आधारपर चल रही है यानी इसमें आज भी पारस्परिक विचारभेद रखने 
वाले विद्वान सम्मिलित हैं, उन्हें इससे ममता हैं और इसके कार्यांमें बराबर हाथ बटा रहे हैं । 


इतना होते हुए भी जब तक हम सब मिलकर सामूहिक ढज़ूसे सवं-साधारण विद्वातोंकी कठिनाइयों- 
पर गौर नही करेंगे तब तक हमारा यह संगठन सुदृढ नही रह सकता है । विद्वत्परिषद्की स्थापनाके अवसर- 
पर मुख्यरूपसे इस बातपर बल दिया गया था कि विद्वानोंकी कठिनाइयोको समझा जाय और उनके 
निराकरण करनेके सुन्दरतम उपाय भी खीज निकाले जावें । 

यद्यपि विद्वत्परिषदुने इस ओर ध्यान अवश्य दिया है परन्तु अभी तक इसमें वह पूर्णरूपसे सफल 
नहीं हो पायी है । विद्वानोके सामने विद्वत्परिषदुकी स्थापनाके समय जिस रूपमे कठिनाह्याँ विद्यमान थी, 
इस समय उनका रूप कई गुणा अधिक हो गया है, इसलिये हमे विद्वानोंकी कठिनाइयोंके निराकरण करनेकी 
और पुनः ध्यान देना है, अत. इसके लिये कैसी योजना उचित हो सकती है, इसपर विधार करें । 
चतुथथं समस्या : विद्वत्परिषद्‌ और शास्त्रीपरिषद्‌का एकोकरण 

दिगम्बर जैत समाजमे सास्कृतिक विद्वान तो है, परन्तु उनकी संख्या विशेष अधिक नही कही जा 
सकती है फिर भी विद्वानोके नामपर विद्वत्परिषद्‌ और शास्त्रिपरिषद्‌ दो संस्थाये वर्तमानमें कार्य कर रही 
है । मेरा अपना रुयाक है कि यदि दोनो संस्थाओका एकौकरण हो जाय तो मिली हुई कार्यशक्तिसे कार्य 
भी अधिक और उत्तम हो सकता है । एक बात और है कि अलग्रावसे पारस्परिक संघर्षको भी प्रोत्साहन 
सिलता है । यदि मेरा इन दोनोंके एकीकरणका सुझाव आपको मान्य हो, तो एकीकरणकी क्या भूमिका हो 
सकती है? इसपर भी आपको विचार करना चाहिये । 


पंचम समस्या . सांस्कृतिक श्ञानकी सुरक्षा 
ज्रभी भो दिगम्बर जैत समाजके अन्दर संस्कृतिका अध्ययत कराने और सास्कृतिक विद्वान तैयार 
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करवनेके लिये बढ़े-बढे विशालय मौजूद हैं, समाजका आ्िक सहयोग भी उन्हें मिल रहा है, बहुतसे विह्व- 
विद्यालयोंकी परीक्षाओंमें जैन संस्कृतिका कोर्स रख विया गया है और पठन-पाठनके लिये अध्यापकोंकी 
नियुक्तितमाँ भी कर दी गयी हैं । परन्तु शिक्षण लेने वालोंकी अत्यधिक कमी दृष्टिगोचर हो रही है । इसका 
मूछ कारण यह है कि सभी प्रकारकी शिक्षाका उद्देश्य आज नौकरो करना हो गया है और नौकरीमे भी 
अधिक-से-अधिक अथंलाभकी दृष्टि दन चुकी है, जिसकी पूलिकी आशा सांस्कृतिक शिक्षासे कभी नहीं की जा 
सकती है। हस तरह सांस्कृतिक छिक्षण लेनेबरालोंकी कमी हो जानेके कारण भविष्यमें सास्कृतिक ज्ञानके 
लुप्त हो जानेकी आशंका होने रूगी है । 


यत्ञाप यह प्रसन्‍नताकी बात हैं कि हमारे विशवालयोंने मविष्यमें सांस्कृतिक श्ञानकी सुरक्षाकी दृष्टिसे 
अपनी शिक्षणपद्धतिमें कुछ सुधार किये है तथा उनका लाभ हन विद्यालयोंमें पढने वालोंको मिरू भी है, 
जिसका परिणाम यह हुआ है कि ऐसे विद्वान साम्राजिक क्षेत्रसे बाहर अच्छे क्षेत्रोमे कार्य कर रहे हैं । परन्तु 
साथमें हसका यह भी परिणाम हुआ है कि ऐसे बहुतसे विद्वानोंका सामाजिक और सांस्कृतिक कार्योसे 
प्राय. सम्पर्क समाप्त हो चुका है । विद्वत्परिषद्का कर्राव्य है कि वह ऐसे विद्वानोंसे सम्पर्क स्थापित करे 
और उनके अन्दर सामाजिक तथा सास्कृतिक कार्योंके प्रति रुचि जागृत करे। इसके अतिरिक्त सास्कृतिक 
ज्ञानकी भावी सुरक्षाकी दृष्टिसे कुछ ठोस उपाय भी आपको सोचना है । 

इस विषयमें मेरा सुझाव है कि त्यागसागंकी ओर बढ़ने वाले व्यक्तियोमेंसे बुद्धिमान्‌ व्यक्तियोको 
खुनकर उनमें सास्कृतिक तत्त्वश्ञानके अध्ययनकी रुचि जागृत की जावे तथा उनको विद्यालयोम छात्रके रूपमें 
रहुनेकी उचित सुविधा दिलायी जावे । यदि इस परभ्य राके चलानेमे विद्वत्परिथद्‌ सफल हो जाती है तो 
सांस्कृतिक ज्ञानकी भावी सुरक्षाका प्रइन सुदूर भविष्य तकके लिये हल हो सकता है । 

एक जिस बातके ऊपर विद्वत्परिषदृका ध्यान जाना जरूरी है वह यह है कि सास्कृतिक अध्ययन- 
अध्यापनकों जी पद्धति अमी चल रही है उससे छात्रोंको ग्रंथोंका अभ्यास तो हो जाता है परन्तु विषयके 
समझनेमें वे अन्त तक कमजोर रहा करते हैं। पढ़नेमें भो उन्हें अधिक श्रम करना पडता हैं अतः सास्कृतिक 
पठन-पाठनके विषयमें वैज्ञानिक पद्धति निकालनेंकी योजना बनानेकी ओर भी हमारा लक्ष्य जाना चाहिये। 
इससे पढ़ने वाले छात्रोको विधय सरछताके साथ समझसें जाने लगेगा | साथ ही उनके श्रममे भी कभी 
आ जायगी । इसका एक परिणाम गह भी होगा कि अभी जो सास्क्ृतिक अध्ययन करने वाले छात्र अरुबि- 
पूर्वक सास्कृतिक अध्ययन करते है यह बात न रहकर वे रुचिप्‌बंक अध्ययन करने हगेंगे । 

एक बात यह भी प्रसन्‍नता की है कि हमारे सास्कृतिक विद्वांन जैन संस्कृतिके साहित्यके विषयमें ऐति- 
हासिक दृष्टिसे बहुत कुछ सोचने और लिखने लगे हैं । इसका प्रत्यक्ष लाम यह हुआ है कि जैनेतर विद्वानोंकी 
शसि जैन संस्कृतिके साहित्यका अध्ययन करनेकी ओर उत्पन्न हुईं है, जैन संस्कृतिके प्रसारकी दृष्टिसे यह 
उत्तम बात है। इसके साथ ही हमें अपने प्राथीनतम साहित्यके आधारपर लोकभाषा [हेन्दी आदि भाषाओंमे 
भी सास्कृतिक मौलिक साहित्यकों निर्माण करना चाहिमे । हमारे वुरातन भहृथियोंने जैन संस्कृतिके साहित्य- 
निर्माणमें जिस प्रहार तत्कालीन लोकभाषाओंका समादर किया था, ठीक उसी प्रकार आज हमे भी करना 
चाहिये । यद्यपि हमारे बहुतसे बिद्वानोंवे पुरातन माहित्यका हिन्दी आदि भ्षाक्षोंमें अनुवाद किया है और कर 
रहे हैं परन्तु इतनेसे ही हमें संतोष नहीं कर छेना चाहिये । 

मैंने जिन बातोंका ऊपर संकेत किया हैँ वे सब बातें विद्वत्परिषिदुके उह्एयसे सम्भन्त्त रखतेवालों हैं 
और इसके कर्राव्यक्षेत्रम आती है । इनके असिरिक्त आपके सस्तिष्कसें भी चहुत-सी बातें होंगी उत्हें जाप भी 
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यहाँपर रखेंगे । मैं चाहता हैं कि इन सब बातोंपर यहाँ गम्भीर मंथन किया जाय और उनके विषयमें यथा- 
शाबित कार्यक्रम निर्धारित किया जाय । कार्यक्रम भले ही छोटा हो परन्तु ठोस होना चाहिये । 


सपसंहार 

विदस्परिधद्का यह अधिवेशन सिवनी जैसी सास्कृतिक नगरीमे हो रहा है। यह नगरी जैन समाजकी 
दृष्टिसे काफी महत्वपूर्ण रही है और आज भी इसका वही महत्त्व है। यहाँ जैन मंस्कृतिके अच्छे ज्ञाता और 
अनुभवी व्यक्ति रहे हैं और आज भी हैं। यहाँके बड़े-बडे गगनचुम्ब्री जैन मंदिर मध्यप्रदेशके ख्यातिप्राप्त 
मन्दिरोंमें हैं। इस समय मंगलमय पंचकल्याणकजिनविम्ब प्रतिष्ठा भी यहापर हो रहो है। सभी तरहकी सुन्दर 
और गारामदेह व्यवस्था यहाँकी समाजने बाहरसे आये हुए जनसमृहके लिये की है और स्वागत समितिने 
हमारा स्वागत और आतिथ्य करनेमें कोई कमी नही रहने दी है । 

इसके पूर्व विद्वत्यरिषद्के जितने अधिवेशन हुए है उन सबमें प्रात.स्मरणीय पृज्य गर्णेशप्रसादजी वर्णी 
महाराजको प्रत्यक्ष या परोक्ष छत्र-छाया हमें प्राप्त होती रही है। परन्तु दु.छ है कि यह दश्शम अधिवेशन 
उनकी छत्रछायाके बिना सम्पन्न हो रहा है । पूज्य वर्णीजीके हृदयमं प्रत्येक विद्वानके अभ्युत्थानकी उदात्त 
भावना थी। उन्होंने जैन समाजकी सर्वाद्भजीण उन्‍नतिमे जो कार्य किया है उसे कभी भुलाया नहीं जा सकता | 
उनके द्वारा प्रधारित जिनवाणीके अध्ययन-अध्यापनको हमे निरन्तर जारी रखना है। अच्छा हो कि उसकी 
स्मृतिमें जगह-जगह वर्णी स्वाष्याय-शालाएँ' स्थापित को जावें और उनके माध्यमसे हमारे विद्ान्‌ समाजमें 
सम्यस्ञानका प्रचार करें । 


अपना भाषण समाप्त करते हुए विद्वत्तरिषदके भाननोय सदस्यों, सिवनोकी जैन समाज और सभी 
उपस्थित जनसमुदायसे प्रार्थना है कि अज्ञान और का्यशक्तिकी अल्पताके कारण जो त्रुटियो रही हों, आप सब 
खतपर ध्यान न देंगे । 
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जेन संस्कृति ओर तरचज्ञान' 


त्तीन भुवनमें सार बीतरागविज्ञानता। 
शिवस्वरूप दिवकार नमहें त्रियोग सम्हारिके ॥ 


गत वर्ष विहत्परिधद्का साधारण अधिवेशन मध्यप्रदेशकी सिबनी नगरीमें श्रेलोक्याधिष्ति श्री (००८ 
जिनेन्द्रदेवके पठझचकल्याणक महोत्सवके अवसरपर इसी फरवरी मासमें हुआ था । उसके एक वर्ष पश्चात्‌ यहाँ- 
पर उसका यह नैमित्तिफ अधिवेशन हो रहा है । 

सिबनीमे हुए साधारण अधिवेशनके अवसरपर मैंने अपने अध्यक्षीय भाषणम विद्वत्परिषद्के उद्ेश्योके 
अनुकूल कुछ अवदय विचारणीय समस्‍यायें प्रस्तुत की थी। प्रसन्‍नता की बात है. कि उनको लक्ष्यमें रखकर 
उस अधिवेधनमें माननीय सदस्यों द्वारा कुछ निर्णय भी लिये गये थे। उन निर्णयोके आधारपर विद्वत्परिषद्ने 
गत एक वर्षसें क्या प्रगति को है ? इसकी जानकारी विद्वत्परिषदके सुयोग्य मंत्री जी आपको देंगे । 

सर्वप्रथम यह निवेदन करना चाहता हैँ कि एक वर्षके अनन्तर हमे पुन विद्व॒त्परिषदका अधिघेशन 
जैन संस्कृतिकी प्राचीनतम और गौरबपूर्ण पवित्र तीथंभूमि इस श्रावस्ती नगरीमे हो रहे प"चकल्याणक महो- 
त्सवके अवसरपर नैमित्तिकरूपसे करनेका उत्तम योग प्राप्त हुआ है। भावना है कि हमारी श्रमश्क्तिका 
अधिक-से-अधिक उपयोग विद्वत्परिषद्की गतिशीलताको जीवित रखकर उसको सुदृढ़ बनाने और उसके उद्देष्यो- 
की पूति करनेमे हो सके । 


विदृत्परिषद्‌का वर्तमानमें जो कार्यक्रम चालू है उसके विषयमे विद्वत्मरिषदूके सिबनी अधिवेशन द्वारा 
निर्णीत किये गये महत्त्वपूर्ण प्रस्ताव आधार हैं। उन भ्रस्तावोंको आपके समक्ष दुृहरा देना उचित समझता हूं 
व आशा करता हूँ कि आप उन्हें सावधानीसे श्रवण करेगे तथा उनपर गम्भीरतापूर्वक विचार करेंगे । 


“विद्वत्परिषद्का यह अधिवेशन अनुभव करता है कि जैनतत्त्वज्ञान और संस्कृतिको आधुनिक ढंगसे 
प्रकट करनेके लिये आवश्यक है कि विद्वत्परिषद्‌ ऐसो गोष्ठियोंका अधिवेशनपर आयोजन करें, जिनमे जैन 


विध्रयोंपर शोघपूर्ण एवं परिचयात्मक निबन्ध पढे जायें और उन निबन्धोंको एक स्मारिकाके रूपमें प्रकट किया 
जाय ।” (प्रस्ताव ६) 


“'दिगम्बर जैन विद्वत्परिषद्‌ यह प्रस्ताव पास करतो है कि जो अंग्रेजीके विद्वान होनेके साथ ही संस्कृत 
एवं धर्मके ज्ञाता विद्वान्‌ है उनसे सम्पक बनाया जाय और उनसे अनुरोध किया जाय कि बे विद्वत्परिषद्से 
सम्बन्धित होकर सामाजिक एवं धा्िक क्षेत्रमें कार्य करें, ताकि जैन संस्कृति अक्षष्य बनी रहे ।” (प्रस्ताव ७) 

“विद्वत्परिषद्के द्वारा प्रयास किया जावे कि रेडियोपर प्रसारित करने योग्य प्राचीन पद तथा अन्य 
सामयिक भाषण आदि अच्छी और उपयुक्त सामग्री उपलब्ध की जासके तथा प्रचारमंत्रालयकों इस दिशामे 
प्रेरित भी किया जावे ।”” (प्रस्ताव ९) 

'ममाजमें बिद्वानोंको परम्पराकों अक्षुण्ण रखनेके लिये विद्वत्परिषद्‌ प्रस्ताव करती है कि गृहविरत 
त्यागियोंके हृदयमे भी शञानवृद्धिकी भावनाकों जाग्रत करके किंसी विदालयमें उनके दिक्षणकी व्यवस्था को 


जाबे व विद्यालय इसके लिये त्यागियोंके उपयुक्त सब व्यवेस्थाका उत्तरदायित्व लेकर शानप्राप्तिका सुअवसर 
प्रदान करें ।”' (प्रस्ताव १०) 





१. आवस्तीमे १९६६ में आयोजित वि० प० के सैमि० अधिवेशनपर अध्यक्षपदसे दिया गया साथषण । 
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“जैन साहित्यके विविध अंगौपर राष्ट्रभाषा हिन्दीमे रचित गद्य और पद्यकी मौलिक रचनाओको 
अतिवर्ष पुरस्कृत करनेकी योजना कार्यान्वित करके विद्वत्परिषदके हारा ऐसे साहित्यसृजनकों विशिष्ट प्रेरणा 
और गति दी जावे ।" (अस्ताथ ११) 

“विद्वत्परिषद्के प्रत्येक अधिवेशनमे समाजके योग्यतम विद्वानोको सावंजनिक रूपसे सम्मानित किया 
जाबे । यह सम्मान संबन्धित विद्वान्‌की समाजसेवा, साहित्यसेवा तथा अन्य घमंहितकारी गतिविधियोके 
आधारपर प्राप्त साधनोंके अनुसार परिचय-प्रन्थ, अभिनन्दन-प्रन्थ अथवा प्रध्मास्तिपन्नके द्वारा किया जावे!” 

(प्रस्ताव १२) 
ये छहों निर्णय यर्याप अपने-अपने स्वतन्त्र वैशिष्टयको रखते हुए अलग-अलग ढंगके हैं। लेकिन इन 
सभीमे विद्वत्परिषदृका एक ही ध्येय गर्भित है और वह है जैन सस्कृतिका संरक्षण, विकास तथा प्रसार । 


जैन संस्कृतिके सरक्षण, विकास और प्रसारकी आवद्यकतापर मैंने सिवनी अधिवेशनके अवसरपर पठित 
अपने भाषणमे विस्तारसे चर्चा की थी । उसमे मैने बतलाया था कि विश्वकी सम्पूर्ण मानवसमष्टिके जीवनपर 
यदि दृष्टि डाली जाय तो यह बात अच्छी तरह समझी जा सकती है कि प्रत्येक मानव-हृदयमे अनधिकारपूर्ण 
और न करने योग्य असीमित भोग व मंग्रहकी आकाक्षायें उद्दीप्त हो रही हैं तथा इनकी पूर्तिके लिये ही 
सम्पूर्ण विषय अहिंसाके मार्गसे विमुख होकर परस्परके संघर्ष मे रत हो रहा है । यद्यपि इस तरहकी आकाक्षायें 
व्यक्ति, समाज, राष्ट्र और विदवके लिये अहितकर है, तो भी इनके उन्मादमे मानवमात्रकां विवेक समाप्त हो 
चुका है और इस तरह सम्पूर्ण मानवसमष्टिका जीवन त्रस्त है व प्रत्येक मानवहृदयमे अश्यान्ति तथा 
आकुलतायें बढती ही चली जा रही हैं। जैन संस्कृतिके पुरस्कर्ता महधियोने इन सब प्रकारकी बुराईयोको 
मानवसमष्टिसे हटानेके लिये अपने अनुभवके बलपर कुछ वैज्ञानिक सिद्धान्त मानवजीवनके सचालनके लिये 
स्थिर किये थे, जिनके प्रति हमारी उपेक्षाबुद्धि हो जानेके कारण यह समस्त पृथ्वीतल नरकका महाविकराल- 
रूप धारण किये हुए दृष्टिगोचर हो रहा है । लेकिन यदि अब भी उन सिद्धान्तोको समझकर हम अपने जोवन- 
में उन्हे ढाल ले तो यही पृथ्बीतल स्वगंका सौन्दयंपूर्ण अनुपम रूप भी धारण कर सकता है । 

विचारकी बात है कि जब भरतक्षेत्रके इस आयंखण्डमे भोगभूमिका वतंमान था, तो उस्त समय 
सम्पूर्ण मानवसमष्टि सुख और श्षान्तिपृवंक रहती थी । इसका कारण यह था कि उस समय प्रत्येक सानव 
अपना जीवन आकाक्षाओंके आधारपर संचालित न करके आवश्यकताओके आधारपर ही मचालित करता 
था । आवश्यकतायें भी प्रत्येक मानवके जीवतकी कम हुआ करती थी, इसलिये एक तो उसका उपभोग्य 
परदार्थोका उपभोग कम हुआ करता था। दूसरे, उसके हृदयमे उपभोग्य पदार्थोके प्रति आकर्षणका अभाव 
होमेसे वह उनके संगप्रहसे भी सदा दूर रहा करता था। इस प्रकार उस समय सभी मानव परस्पर घुलमिलकर 
समानरुपसे ही रहा करते थे, उनमे परस्पर कभी भी संघर्षका अवसर नही आ पाता था । 

आज हालत बिलकुल विपरीत है; प्रत्येक व्यक्तिने अपनो आवद्यकताये अप्राकृतिक ढगसे अधिका- 
घिकरूपमें बढा रखी हैं और वहू बढ़तो ही चली जा रही हैं । इसके अलावा सभी प्रकारकी उपयोगी 
वस्तुओके अमर्यादित संग्रहकी ओर भी प्रत्येक व्यक्ति झुका चला जा रहा है । इस तरह सम्पूर्ण सानव-समरष्टि- 
का जीवन परस्परकी विषमताओंसे भरा हुआ है । ऐसी हाऊतमे संघर्ष होना अनिवाय ही समझना चाहिये । 

जैन सस्ऋृतिके तत्त्वज्ञानमे ऐसे सभी संघषोंकों समाप्त करनेकी क्षमता पायी जातो है, कारण कि बह 
मानवमात्रकों स्यायोचित भार्गपर खलनेकी शिक्षा देता है। इतना ही नही, वह उसे ज्ञानावरणादि अष्ट कर्मों 


न 
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व झरीरादि नोकमोाँके साथ अपुथक्भावकों प्राप्त आत्माकों इनसे पृथक करके स्वतत्त बनानेके भारगपर भी 
चलनेकी धिंक्षा देता है । इस तरह जाना जा सकता है कि जैन संस्कृतिका सम्पूर्ण तस्‍््यज्ञान दो भायोंमें विमषत 
है । उनमेंसे एक भाग तो प्राणियोंके जीवनकों सुखो बनामे समय लौकिक तस््वज्ञानका है जिसे जैन संस्कृतिके 
आगमम्नन्थों में-- 
“सस्वेधु मेत्रीं गुणिषु प्रमोद, क्लिष्टेष जीवेषु कृपापरत्वश । 
माध्यस्थ्यभाव॑ विपरीतवृत्तोी सदा ममात्मा विदधातु देव !॥”' 
के रूपमे प्रतिपादित किया गया है और दूसरा भाग आत्माको स्वतस्त बनामेमे समर्थ अ्यात्तिक सस्‍्वझानका 
है, जिसे आगभग्नन्थोंम अहमिक्‍्कों खलु सुद्धों' इत्यादि वचनों द्वारा आत्मतत्वकी पहिचान करके उसे प्राप्त 
करनेके मार्गके रूपमें प्रतिपादित किया गया है । 
जैन संस्कृतिके लौकिक तस्वज्ञानका मूल आधार उल्लिखित पश्च द्वारा निर्दिष्ट “जियो और जीते दो”' 
का सिद्धान्त हैं । अत. जैन संस्कृतिके पुरस्कर्ता तीथंकरो, बिकासकर्ता गणधरदेवों और प्रसारकर्ता आन्ार्योंने 
उद्घोषणा की है कि भी ! मानव प्राणियों ! यदि सुम अपना जीवन सुख और शाल्तिपूर्वकः ब्यतीत करना 
चाहते हो तो जैन संस्कृतिके जियो और जीते दो” इस सिद्धान्तकों हुययंगम करो, क्योंकि इसमें म्रमके 
संकल्पोंको पवित्र तथा वाणीको अंमृतभवों बनानेकी क्षमता लिश्ममान है व इसके प्रभावसे प्राणियोंकी जीवन- 
प्रवृत्तियाँ भी एक-दूसरे प्राणियोंके जीवनकों अप्रतिधाती बन जाती हैँ। यही कारण है कि भगवज्जिनेन्द्रके 
पुजारीको अपने जीवनमें “जियो और ज॑ने दो''का सिद्धान्त अपनानेके लिये प्रतिदिन पूजाकी समाप्लिपर यह 
उद्घोष करनेका जैन सस्कृतिके आगमग्नन्थोमे उपदेश दिया गया हैं कि--- 
“क्षेमं सर्वप्रजानां प्रभवतु बलवान्‌ धारमिको भूमिपाल: 
काले काले च॒ सम्यग्‌ वर्षतु मधवा व्याधयों यान्तु नाशम्‌ । 
दुर्भिक्ष चौरमारी क्षणमपि जगतां मास्मभूज्जीवलोके 
जेनेन्द्रं घमंचक्र प्रभवतु॒ सतत॑ सवंसौख्यप्रदायि ॥” 
इसके अर्थको प्रकट करनेवाला स्वंसाधारणकों समझमे आने योग्य हिन्दी पद्य निम्न प्रकार है-- 
“होवे सारी प्रजाको सुख, बलयुत हो धर्मघारी नरेशा 
होवे वर्षा समय पै, तिलूभर न रहै ध्याधियोंका अंदेशा । 
होवे चोरी न जारी, सुसमय वर्तें, हो न दुष्काल भारी 
सारे ही देश धारें जिनवरवृषकों, जो सदा सौख्यकारों ॥” 
इससे यह बात अच्छी तरह ज्ञात हो जाती है कि प्रत्येक मानवको अपने जीवनमे सुख ओर शान्ति लछातेके 
लिये सम्पूर्ण मानव-समष्टिके जीवनमें सुख और शान्ति छानेका ध्यान रखता परमावश्यक है। 
जैन संस्कृतिके आध्यात्मिक तसस्‍्वज्ञानकी विशेषता यह है कि इसे पाकर यह तुकछ मानव देहधारी 
प्राणी अपनी जन्म और सरणकी प्रक्रियाकों समाप्त करके हमेशाके छिये अजर-अमर बमकर भित्य और 
निरामय स्वासंज्य-सुखका उपभोक्ता हो जाता है। इस तल्वज्ञानके आधारपर मानव-जीवनके विकासके 
अनुसार आत्मविकासको प्रक्रियाका विवेवन जैन संस्कृतिके आगमग्रस्थोंमें निम्न प्रकार उपलब्ध होता है-- 


जब कोई बिरला मनुष्य “जियो और जीने दो”'के सिद्धा्तातुतारो छौकिक घममा्गंपर चलकर 
उपलब्ध किये गये जीवनसम्ध्धी (लौकिक) सुखकी पराधोनता और विनशनशीकृताकों समप्तकर उसके प्रति 
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अगने अम्तःकरणमें विरक्तिभाव जागृत कर लेता है तथा “नित्य और निरामय सुख आत्माके स्वतन्त्र हो जाने- 
पर ही प्राप्त हो सकता है” ऐसा जानकर वह सुमुक्षु जन जाता है तो उसके उस विरविसभावसे भरे हुए 
अच्तःकरणते मह आवाज अनायास ही निकलते लगती है कि--- 

“मेरे कब हो वा विनकी सुधरी- 

तन, बिन बसल, असल बिन, बनमें निवसों, नासादृष्टि धरी”' 
अर्थात्‌ वह विचारने छगता है कि मुझे कब उस दिनका शुभ अवसर प्राप्त हो, जिस दिल मैं नग्त दिगम्बर- 
मुद्राकों धारण करके वलको अपना लिवास स्थल बना छू ? और अपनी इस भावनाकों सुदृढ़ करता हुआ वह 
आगे चलकर जब वास्तवमे वनवासी हो जाता हैं तब उसके परिणामोंकी वृत्ति भी-- 

“अरि-मित्र, महल-मसात, कंचन-कांच, निन्‍्दन-युतिकरत, 

अर्धावतारण-असिप्रहारणमें सदा समता धरन ।/” 


“के रूपमें बमक उठतो है। इतना ही नहीं, वह इसने मात्रसे संन्युष्ट न होकर आगे अपनी प्रवृत्तियोंकी 
बहिमुंखताको समाप्त करके उन्हें अन्तमुंखी बनाकर मन, वच्चन और काय सम्बन्धी योगोंकी निश्चलता प्राप्त 
करता हुआ आत्माका इस तरह ध्याता बन जाता हैं कि मृग भी उसे पाषाण समक्षकर निर्भवताके साथ उसके 
पास आकर अपनी खाज खुजछाने ऊग जाता है और अन्तमे उसकी यहाँ तक स्थिति बन जाती है कि उसे 
इतना भी पता नहीं रह जाता है कि कौन त्तो ध्याता है ? किसका ध्यान किया जा रहा है ? और वह 
ध्यानक्रिया भी कैसी हो रही है ? अर्थात्‌ उस समय वह केवल शुद्धोपपोगरूप ऐसा निष्चलदशाको प्राप्त 
हो जाता है, जिसके होनेपर वह यथायोग्य क्रमसे कर्मों तथा सोकमोंके साथ विद्यमान आत्माकी परतन्त्रताको 
समूछ नष्ट करके अन्तमे अपना 'चरमलक्ष्यमूत परमपद अर्थात्‌ आत्मस्वातंध्यस्थरूप मोक्षको प्राप्त कर 
लेता है | 

लछौकिक और आध्यात्मिक दोनों ही प्रकारके तत्वजशञानोमिसे लोकिकतत्त्यशञान तो जैन संस्कृतिको 
बाहा आत्मा है क्योंकि इससे हमे अपने जीवनको सुखी बनानेका मार्ग प्राप्त होता है और आध्यात्मिक तत्त्व- 
ज्ञान उसकी (जैन संस्कृतिकी) अन्तरंग आत्मा है बयोकि इससे हमें आत्माको स्वतन्त्र बनानेका मार्ग प्राप्त 
होता है । यद्यपि प्रत्येक सनुष्यका कत्तंव्य है कि वह आत्माकों स्वतन्त्र बनानेके मार्गकी प्राप्तिको अपने जीवन- 
का भुर्य रूदय निर्धारित करे तथा मुमुक्ु बनकर वह अपने शरीरको अधिक-से-अधिक स्वावलम्बी बनानेका 
प्राकृतिक ढ़ गसे प्रयास करे और इस तरह उसका शरीर जितना-जितना स्वावलम्बी बनता जाय उतना-उतना 
हो यह अणुत्रतो थ इससे भी आगे भमहाब्रतोके रूपमें क्रमण्: शरीरसंरक्षणके लिये तब तक आवश्यक पर- 
वस्तुओंका अवलम्ब छोडता चला जाय, परन्तु अन्तःकरणमें मोक्षप्राप्तिती भावनाका जागरण न होनेसे जो 
अभी तक मुमुक्षु नही बन सके अथवा मोक्षप्राप्तिकी भावनाका अन्तःकरणमे जागरण हो जानेपर भी जो 
अपने दरीरको स्वावलंबी बनानेमे असमर्थ है उन्हे भी "जियो और जोने दो 'के पिद्धान्तानुसार सम्पूर्ण 
मानवसमष्टिके संरक्षणकी जिल्‍ता रखते हुए उसके साथ घुछमिलकर समानरूपमे रहनेका अपना जीवनमार्ग 
निश्चित करना परमावश्यक हैँ क्योकि ध्सके बिना न तो उनका जीवन उदात्त और सुख-शान्तिमय हो 
सकता है और न वे अपने जीवनकों आध्यात्मिकताकी ओर मोड़ सकते हैं । जिन महावुरुषोंने पूर्वमें जब भी 
आध्यात्मिक धर्मके मारगंपर चलनेकी ओर कदम बढाया है तो उन्होंने अपने जीवनमार्गको “जियो और जीने 
वो” के सिद्धान्तानुसार परिष्कृत करनेका सब प्रथम प्रयत्न किया है । 

मैंने इस भाषणके प्रारम्भमे श्रद्धेय पें० दौलतरामजी कुत छहढालाके जिस मगलमय पश्चके द्वारा 
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मज़ुलछाचरण किया है उससे मेरे उल्लिखित कथनका ही समर्थन होता है। उस पद्ममे वीतराग-विज्ञानताको 
हीनों लोकोंमें श्रेष्ठ प्ररूपित करते हुए उसके समर्थनके लिये जो 'शिवस्वरूप' और जशिवकार' ये दो पद 
निक्षिप्त किये गये हैं उनमेसे 'शिवस्वरूप' पदसे तो वीलराविज्ञानताकों स्वयं आनन्दस्वरूप बतला दिया गया 
है और शिवकार' पदसे उस बोतराग-विज्ञानताकों आनन्दका कारण भी प्ररूपित कर दिया गया है । जहाँ 
बीतरागविज्ञानताको आनन्दस्थरूप कहा गया है वहाँ लो उसका आशय मानवजीवनके आध्यात्मिक चरमोत्कर्ष- 
से लिया गया है और उस वीतरागविज्ञानताको जहाँ आनन्दका कारण स्वीकार किया गया हैँ वहाँ उसका 
आशय मूलत अन्त करणमे उद्भूत विवेक या सम्यग्दशंनके साथ यथायोग्यरूपमें पाये जानेवाले उस श्ञामसे 
लिया गया है जिसे “जियो और जीने दो के सिद्धान्तकी आधारभूमि कहा जा सकता है । अब इससे मेरे 
उल्लिखित कथनका समर्थन किस प्रकार होता हैं, इसका स्पष्टोकरण निम्न प्रकार जानना चाहिये । 


वीतराग शब्दमे जो रागदाब्द गर्भित है वह द्वेषका भी उपलक्षण हुँ । इस प्रकार जो ज्ञान राग अथवा 
देषसे प्रभावित न हो उस ज्ञानको ही जैन संस्कृतिमें बीतरागविज्ञान” हाब्दसे पुकारा गया है। जीवमे राग 
भौर ह्ेष दोनोंकी उत्पत्ति दो प्रकारसे हुआ करती है। उन दोनो प्रकारोमेसे एक प्रकार तो दर्शनमोहनीय 
कमंके उदयसे जीवमें ही उत्पन्न होनेवाला मोहपरिणाम यानी जीवका परपदार्थोंम अहंभाव या ममभाव है 
और दूसरा अन्तरायकर्मके देशघातिस्पर्धकोके उदयसे जीवमे ही उत्पन्न होनेवाली जीवनसस्बन्धी भोग, 
उपभोग आदि परपदा्थोंकी अधीनता यानी परवशता या मजबूरी है। यद्यपि राग और द्वेंष दोनों चारित्र- 
मोहनीयकर्ंके उदयसे उत्पन्न होनेवाले आत्मपरिणाम है । परन्तु ये दोनो ही परिणाम जोवमे या तो उक्त 
भोहरूप आत्मपरिणामकी प्रेरणा मिलनेपर उत्पन्न होते हैं या फिर जोवकी जीवनसम्बन्धी भोगादिषरवज्षता 
रूप आत्मपरिणामकी प्रेरणा मिलनेपर उत्पन्न होते हैं । 


मनमें उत्पन्त होनेवाली अनधिकारपूर्ण और अकरणीय आकाक्षाओकी पूतिके कारणोके प्रति होनेवाले 
प्रीलिरूप आत्मपरिणामका नाम मोहनीयकर्मके उदयसे उत्पन्त उक्त मोहरूप आत्मपरिणामकी प्रेरणा मिलनेपर 
उत्पन्न होने वाला रागभाव हैं और उक्त प्रकारकी उन आकाक्षाओकी पूरल्तिम बाधा पहुँचाने वाले कारणोंके 
प्रति होनेवाले अप्रीति व. आत्मपरिणामका ही नाम उक्त मोहरूप आत्मपरिणामकी प्रेरणा मिछनेपर उत्पन्त 
होनेबाला द् धमाव है । इसी प्रकार जीवके भोग और उपभोग आदि परवस्तुओकी अधोनताको प्राप्त जीवनकी 
जो भी आवश्यकतायें हों उनकी पूतिके कारणोका उपयोग करने रूप आत्मपरिणामका ताम अन्तरायकर्मके 
देशभातिस्पद्धंकोंके उदयसे उत्पन्न परवह् तारूप आत्मपरिणामकी प्रेरणा मिलतेपर उत्पन्न होनेवाला रागभाव है 
और उक्त प्रकारकी आवष्यकताओकी पूतिमें बाघा पहुँचानेवाले कारणोका प्रतिरोध करने रूप आत्मपरिणामका 
नाम उक्त परवशतारूप आत्मपरिणामकी प्रेरणा मिलनेपर उत्पन्न होनेवाला द्द्वेष भाव है । 


दर्शनमोहनीयकमंके उदयसे उत्पन्त होनेवाले उक्त मोहको प्रेरणासे उत्पन्न होतेवाले राग और देव 
और अल्तरायकर्म के देशघातिस्पर्धभोंके उदयसे उत्पत्न होनेवाली उक्त परवह्ाताकी प्रेरणासे उस्पन्न होने- 
बाले राग्र और ढं षके अन्तरको सरलतासे समझनेके लिये उदाहरणके खरूपमें यहु बात कही जा सकती है कि 
अभी कुछ मास पूर्व जो पाकिस्तान और भारतके मध्य भयंकर युद्ध हुआ था उसने पाकिस्तानके राष्ट्र पतिकी 
इच्छा भारतकों पददल्ित करतेकी थी हसलिये उतका वह युद्ध करने रूप परिणाम मोहकी प्रेरणासे उत्पस्न 
होनेवाला द बभाव था और चूँकि जब पाकिस्तानका भारतपर आक्रमण हो गया तो भारतको भी परवश युद्ध- 
में कूदना पड़ा । इसलिये भारतके तत्कालीन प्रधानमंत्री स्वर्गीय श्री लालवहादुर क्षास्त्रीका परवशताकी प्रेरणासे 
उतन्न होनेवाला ढं बभाव था । उन दोनोके है बभावमे अन्तर विद्यमान रहनेके कारण ही विवेकशील देशोंने 
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पॉक्स्तानके पक्षकों अ्यायका और भारतके पक्षकों न्यायका पक्ष माना है । 

मोहके कारण उत्पन्त होनेवाले राभ और हद ष प्राणियोंके जीवनको जैेशान्त और संघर्षमय बनाते हैं 
जबकि परवशता (पराधीनता) के कारम उत्पन्न हौनेवाले राग और हूं ष प्रानिम्ोके जीवतकी सुलश्ान्तिमें 
बाधक न होकर केवल आध्यात्मिक जीवनके विकासमें बाघक होते हैं। इसको जैनागमके आज्षारपर यों कहाँ 
जा सकता है कि मोहके कारण होनेवाले राग और हं प्‌ अनन्तानुब-ची कषायरूप होते है, इसलिये वे जीवोंकों 
विवेकी या सम्यर्दृष्टि बननेसे रोकते हैं अर्थात्‌ इससे उनका (जीवोंका) जीवन अध्यांत और संधर्षमय बना 
रहता है| इसो तरह परवह्ता (पराघीनता) के कारण उत्पन्न होनेवाले राग और द्वेष अप्रत्याश्यानावरण, 
प्रह्या्यानावरण और संज्वलन कषायरूप होते हैं। इसलिये वे जीवोंको चारित्रकी और बढनेसे रोकते हैं अर्थात्‌ 
इसके कारण वे अपना जीवन भोजन, वस्त्र, आवास आवदिके बिना सुरक्षित रखनेमें असम रहा करते हैं । 

उपयुक्त कथनका तात्पय यह है कि जिस जीवके मोहका अभाव हो जानेसे उसके कारण उत्पन्त होने 
वाले अनन्तानुबन्घी कषायरूप राग और द्वष समाप्त हो जा) हैं उस जीवमें बीतरागविज्ञानताफा प्रारस्मिक 
रूप आ जाता है और फिर इसके पदचात्‌ एक ओर तो धीरे-धीरे अन्तरायकर्मके देशधातिस्पद्धकोंके उदयका 
अभाव होते हुए वह पूर्णतया नष्ट हो जावे तथा दूसरी ओर उत्तरोसर अप्रत्याद्यानावरण, प्रत्याख्यानावरण 
और संज्वकून कथायके क्रमसे राग और द्वेष भी धीरे-घीरे घटते हुए अन्तमें पूर्णतया नष्ट हो जावे 4 इसके 
अलावा ज्ञान भी इसके बाघक समस्त ज्ञानावरण कर्मका अभाव हो जानेसे पूर्णतया प्रकट हो जावे, तो ऐसी 
स्थिति णब बन जातो है तब उस जीवमें वीतरागविज्ञानता अपने चरमउत्कष॑ पर पहुँच जाती है । 


वीतरागविज्ञानताका उक्त प्रारम्भिकरूप प्रकट हो जानेसे जब जीव विवेकी या सम्यरदृष्टि बन जाता 
है तब अशाति व संघर्षका बीज समाप्त हो जानेके कारण उसको भावनामें, उसकी वाणीमें और उसके प्रत्येक 


कार्यम “जियो और जीने दो”” के सिद्धान्वकी झलक दिखाई देने लगती है। लौकिक धर्म इसोका नाम है । 
यही जीव जब आगे चलकर अप्रत्याख्यानावरण कषायकी किजित हानि हो जातेपर मोक्षप्राप्तिके प्रति उत्सु- 


कतारूप दरंनप्रतिमाका धारी हो जाता है तब वह सर्वप्रथम “मुमुक्ष” संज्ञाको प्राप्त होता है और वह जीव 
बहींसे आध्यात्मिक घ॒र्मके मार्गमे प्रवेश करता है । यहाँसे लेकर जिस जीवमें अध्यात्मिक धर्मका मार्ग जैसा- 
जैसा विकसित होता जाता है उसके लौकिक घमंके मागका दायरा वैसा-वैसा ही सकुचित होता जाता है| 
अर्थात्‌ इसके लिये उक्त क्रमसे जीवनस॑रक्षणका प्रइत् गौण व आर्मविकासका प्रश्न मुख्य हो जाता है। इस 
तरह उस हालतमें जो कुछ वह सोचता है और जो कुछ वह करता है उसका मेल वह मुल्यतया अपने आत्म- 
विकासके साथ ही बिठलाने छगता है । 

इस विषमको इस तरह भी स्पष्ट किया जा सकता है कि लौकिक धर्म प्रवृत्तिप्रक धर्म है और 
आध्यात्मिक धर्म निवुत्तिपरक धर्म है। जिस व्यक्तिके सामने केवल जोवनके संरक्षणका प्रश्न ही भहत्त्वपूर्ण 
है उसका कत्तंव्य है कि वह प्रवृत्तिरक लोकिकधमंके भमार्गपर चले । अर्थात्‌ वह अपनी प्रवृत्ति ऐसा निर्णय 
करके करे कि वह प्रवृत्ति किस दृष्टिसि और कहाँ तक त्यायोतित हैँ तथा स्वके लिये व समाज, राष्ट्र एवं 
बिदवके लिये किसी भी प्रकार विधातक नही है । परन्तु लौकिक ध्ंके मागंपर बलतेंवाले व्यक्तिके लिये स्व, 
तथा समाज एवं राष्ट्रकी रक्षाके निमित्त यदि कद्राचित्‌ आवश्यक हो जावे, तो न्यायोचित्‌ तरीकेसे शस्त्रका 
उपयोग करता भी जैन संस्कृतिके धामिक तस्तवज्ञानके अनुसार अहिंसाकी परिधिमें आता है । इसलिये भारत 
पर पाकिस्तान द्वारा आक्रमण किये जातेपर भारतको अपनी रक्षाके लिये जो युद्धमें प्रवृत्त होता पडा उससे 
भारतको किसी भी प्रकार हिंसक नहीं माना जा सकता है और न इससे उसको (भारतको) अहिलक सीतिमें 
कोई अन्तर ही उत्पन्न होता है । 


४० : सरस्यतो-धरवपुत्र॒ प॑० अंधीयर ध्याकरणाचार्थ अभिभम्वत्न-सव्य 


उबस लौकिक धर्मके मागे पर चलनेके लिये मनुष्यको मनोबरूकी बड़ी आबदश्यकता है। जिस व्यक्ति- 
में सनोगलका अभाव है उसका मंत्र कभी उसके निय॑त्रणमे रहनेवाला नहीं है और अनियन्त्रित मनवांका व्यक्ति 
हमेशा लोकमें अन्याय और अत्याघार रूप अनुचित तथा जीवन-संरक्षणके लिये अनुपयोगी 4 अनावदयक 
प्रवृत्तियाँ किमा करता है जिससे उसके जीवनमें सुक्ष ओर शाति सहो अरथो्में कभी आ ही नहीं सकती है । 
ऐसे व्यक्तिकों जैन संस्कृतिके घामिक तत्त्वज्ञानके अनुसार मिथ्यादृष्टि या अधर्मात्मा कहा जाता है। जो व्यक्ति 
अपनेको भनोबलका घनी बना लेता है उसका मन उसके नियत्रणमें हो जाता है तब वह व्यक्ति उक्स प्रकार- 
की अनुचित, अनुपयोगी और अनावद्यक प्रवृुत्तियोंको समाप्त कर केवल उचित उपयोगी और आवश्यक प्रवृ- 
त्षियों तक हो अपना प्रयास सीमित कर छेता है । व्यक्तिके इस प्रकारके प्रयाससे छोफमे संघर्ष समाप्त होकर 
शाति स्थापित हो सकती है तथा व्यक्तिके जीवनमे सुख और शान्ति आ सकतो है। जो व्यक्ति जब उचित, 
उपयोगी और आवदयक प्रव॒त्तियों तक ही अपना व्यपार सीमित कर लेता है तब जैन संस्क्ृतिके धामिक तत्व- 
ज्ञानके अनुसार उसे सम्यरदृष्टि या लौकिक दृष्टिसे धर्मात्मा कहा जा सकता है । 

इसी प्रकार जो व्यक्तित जब अपने जोबन-संरक्षणके प्रन्‍नको गौणकर आत्मस्वातंत्र्यके प्रश्वको प्रमुख 
बना लेता है तब उसका कत्तंव्य हो जाता है कि वह यभाशक्ति निवृस्तिपरक आध्यात्मिक धर्मके मागेपर चले 
आध्यात्मिक मार्गपर चलनेके लिये प्रत्येक व्यक्तिको ममोबलके साथ-साथ जीवनकी भोगादि वस्तुओंकी परा- 
घीनताकी समाप्त करनेवाले शारीरिक बल और आत्मबलकी भी आवश्यकता है । जैनागममें वर्णित बाह्मतप- 
क्षारोरिकबसूकी वृद्धिके और अन्तरंग तप आत्मबलकी वृद्धिके कारण है। जिस व्यक्तिके अन्दर ये दोनों ही बल 
जितनी वृद्धिको प्राप्त होते जावेंगे उस व्यक्तिके सामने जीवनसंरक्षणका प्रश्न उतना ही गौण होता जायगा । 
इस तरह वह व्यक्ति धीरें-धोरे प्रवृत्ति कर लौकिकघर्मके भागसे ऊपर उठता हुआ क्रमश अणुब्रत और महान्नत 
आहदिके रूपमें निवृत्तिपरक आध्यात्मिक भर्मके मार्गपर अग्रसर होता जायगा और इसके एक सीमा तक पहुँच 
जानेपर वह इतना आध्यात्मिक दृष्टिसे धर्मात्मा बन जाता है कि वह अपने जीवनस रक्षणके लिये दास्त्रादिकका 
उपयोग करना तो दूरकी बात है, अपितु इससे भी आगे वह ऐसी प्रवृत्तियोंका भी त्यागी बन जायगा, जिन 
प्रवृत्तियोंका साक्षात्‌ या परंपरया आत्मविकाससे सम्बन्ध न ही अथवा जिनका त्याग करना उसे थोड़ा भी 
सम्भव हो । ऐसा व्यक्ति अपने आत्मविकासके लिये निःस्पहतापूर्क जीवनको तुख्छ समझकर अवसर आनेपर 
नि्ंद्रतापु्बंक मृत्युकों भी वरण कर लेगा। जैन संल्कृतिमें प्रवृत्तितरक लौकिक धर्म और निवुत्तिपरक 
आध्यात्मिक धर्मेके मध्य यही अन्तर प्रतिपादित किया गया है | 

इस तरह जैन संस्कृतिके घामिक तत्त्नज्ञानकों जो विवेसना यहाँ पर की गई है उससे हमें यह शिक्षा 
मिलती है कि प्रत्येक व्यक्तिको अपने जीवनकी सुरक्षाके लिए अनुवित, अनुपयोगी और अनावक््यक भोग तथा 
संग्रहरूप प्रवृत्तियों (जिन्हें अधर्ंके नामसे पुकारा गया है) का सर्वंथा त्यागकर उचित, उपयोगी और आव- 
हयक भोग तथा संग्रहरूप प्रवृत्तियों (जिन्हें लौकिक घमंके नामसे पुकारा गया है) को स्वीकार करना ही उत्तम 
मार्ग है ओर जिनके अन्तःकरणमें आत्मस्वातंत््य प्राप्त करनेकी उतकट भावना जाग्रत हो चुकी है अर्थात्‌ जो 
मुमुक्षु बन चुके हैं उन्हें लोकिक धर्मके नामसे पुकारों जालेवालो प्रवृत्तियोंको भी त्यागकर निवत्तिख्प आध्या- 
ल्मिक धर्मकों अपनाना ही उत्तम मार्ग है 

जैन संस्कृतिके इस घामिक तत्त्वज्ञानके संरक्षण, विकास और प्रसारके लिए ही विद्वत्परियद्ने सिवनी 
अधिवेशनमें उपर्युच्त छह प्रस्ताव पारित किये थे। इसलिय उन्हें क्रियाः्मकरूप देनेके लिये हमे अपनी पूरी 
छाक्ति लगानेकी आवश्यकता है । उनमेंसे प्रस्ताव संध्या ६ व ७ को क्रियात्मकरूप दिया जा चुका है जिससे 
अनुमान होता है कि इनकी सफलता असंदिस्च है । 


५ | साहिल्‍्य और इतिहास : ४१ 


प्रस्ताव संक््या ९ को कार्यान्वित करनेके लिये जो उपसभिति सिवनी अधिवेशनमें बल्यी गयी थी 
उसने, मुझे जहाँ तक माछूम है, अभी तक अपना कार प्रारम्भ नहीं किया हैं। मेरा उस उपसमितिके संयोजक 
श्री नीरज जैन सतनासे अनुरोध है कि वे इस अस्तावको क्रियात्मक रूप देनेके लिये उचित कायवाही करे । 


प्रस्ताव संख्या १० इस दुष्टिसे पारित किया था कि समाजमे सास्कृतिक विद्वानोंकी संख्या धीरे-धीरे 
कम होती जा रही है और नवीन विद्वान तैयार नहीं हो रहे है, इसलिये दि० जैन संस्कृतिके सरक्षणकी जटिल 
समस्या सामने उपस्थित है । इसको हल करनेका यह उपाय उत्तम था कि गृहुविरत त्यागीजन संस्कृतिके 
संरक्षणकी चिन्ता करने छगें व इस तरह वे अपने जीवसका अमुल्य समय मंस्कृतिके तस्वज्ञानके अध्ययनमें 
लगायें । परन्तु ऐसे गृहविरत त्यागियोंका मिलना दुलेभ हो रहा है, जिनकी अभिरुचि संस्कृतिके तत्त्वज्ञानके 
अध्ययन की हो । अभी तीन-चार माह पूर्व श्रीमहावी रजीमें ब्रती-विद्यालयकी स्थापना हुई थी, लेकिन जनवरी- 
के अन्तिम सप्ताहमें श्री महावोरजी जानेपर देखा तो उस ब्रती-विद्यालयमें व्रतियोका अभाव-सा देखनेको 
मिला । दो-चार बती हैं भी, तो एक तो उनमे अध्ययनकी रुचि नहों देखी गयी । दूसरे, वे वहाँ पर स्थिर - 
होकर अध्ययन करेंगे---यह कहना कठिन है। इन्दौरका उदासोनाश्रम तो लम्बें समयसे स्थापित है, परन्तु 
बहाँते एक भी उदासीन संस्कृतिका सर्वागीण विद्वान बनकर बाहर आया है, यह नहीं कहा जा सकता है । 
इसी तरह और कई ब्रती-विश्ालयोंकी स्थापना तथा समाप्तिके उदाहरण दिये जा सकते हैं । 


गृहविरत त्यागियोंकी अध्ययनकी ओर रुचि क्‍यों नहीं ? इसका एक ही कारण है कि थे अपना लक्ष्य 
अध्ययन करनेका नहीं बनाते है । पुरातन कालमे हमारे महषियोंका लक्ष्य संस्कृतका अध्ययन-अध्यापन रहता 
था, इसलिये उनकी बदौलत ही आज हमें संस्कृतके महान्‌ ग्रन्थ उपलब्ध हो रहे है। यदि अभी भी हमारे 
महषियोंका लक्ष्य संस्कृतके प्रकाण्ड विद्वान बननेगी ओर हो जाय, तो संस्कृतके संरक्षणकी समस्या हल होनेमें 
देर न लगे, परन्तु इसके लिये हमारे मह्ियोंमे एक तो अनुशासनकी भावना हो । दूसरे, ऐसे व्यक्तियोको ही 
गृहविरत त्यागी, ब्रह्मचारी या मुनि बननेकी छूट होना चाहिये, जिनका लक्ष्य संस्कृतके प्रकाण्ड विद्वान 
बनना हो | 

प्रस्ताव संख्या ११ को सफर बनानेके लिये समाजके लब्धप्रतिष्ठ श्रीमान्‌ साहू शान्तिप्रसादजी 
ने १०००) वाधिक विद्वत्परिषद्को देनेकी स्वीकारता दी हैं। इसके लिये विद्वत्परिषद्‌ उनका प्रसन्‍नतापुवंक 
आभार मानती है और विद्वानोसे आशा करती है कि वे इससे समुचित छाभ लेकर सस्कृतिके संरक्षणमे 
अपना ग्रेगदान करेंगे । 


विद्वत्परिषदृने सिवनी अधिवेशनमें ही संख्या ५ का एक प्रस्ताव स्व० पं० गुरु गोपालदासजी 
बरैयाकी सौवी जयन्ती उच्चस्तरपर मनानेके सम्बन्धमें पारित किया था। प्रसन्‍नताकी बात हैं कि इस 
कार्यको सम्पन्न करनेके लिये बनायी गयी उपसभिति तत्परताके साथ काये कर रही है । इसके लिये यह 
उपसमिति और इसके संयोजक डॉ० नेमिचन्द्रजी ज्योतिषाचार्य आरा अधिक-अभधिक धस्यवादके पात्र हैं। 
समाज ब बिद्वानोंने भी इस कार्यमें काफी दिलचस्पी दिखाकर आर्थिक सहयोग प्रदान किया है तथा इनसे 
आगे भी अत्यधिक आर्थिक सहयोग मिलनेकी आशा है । प्रत्येक विद्यानको भी अपना कतंव्य समझकर इसमें 
आशिक सहयोग देना चाहिये । 

विद्वत्परिषदूने सिवनी अधिवेशनके प्रस्ताव संख्या ८ द्वारा लेखक व बक्‍ता विद्वानोंसे अनुरोध किया 
था कि वे लेक्लों ओर प्रबचनोंमें शिष्टसम्मत कैलोका पाऊन करें और व्यक्तिगत आपेक्षसे नें । गत जनवरी 


मासके अन्तिम सप्ताहमें श्रीमहावीरज्ो तीय॑क्षेत्ररर भो उक्त विषयके सम्बन्ध विद्वानों और श्रीमानोंका 
५-६ 


४२ : सरस्यती-गरदपुत धं० अंशीधर व्याकरणात्ार्य अभितस्वम-प्रत्य 


एक सस्मेलन हुआ था । उसमें प्रभावक ढज़ुमें हुए निर्णयसते आदा अबंचती है कि उससे छाभ होगा । वे 
महानुभाव धन्यवादके पात्र हैं। जिन्होंने श्रीमहावीरजीके सम्मेलनका आयोजन किया और एसे सफल 
बनाया । 

इन्दौरमें तेरहपंथ और बीसपंथका संघर्ष सुननेमे आया है तथा कतिपय स्थानोपर सोसगढ़से 
मियंत्रित मुमुझ्ुमण्डलों और पुरातन समाजके बीच भी संघर्ष सुननेमे आये है । यह बड़े दु:खकी बात है | ऐसी 
घटनाओंसे समाज कलंकित होती है। मैं समझता हूँ कि धर्मंके संरक्षण अथवा प्रचारके लिये कषायपूणण संघर्ष 
होना धर्मके ही महत्त्व्कों कम करते हैं । इसलिये परस्पर-विरोधी आस्था रखनेवाले व्यक्तियोंको केबल धर्मा- 
राधनपर ही दृष्टि रखना चाहिये, उनका कल्याण उसीमें है । 

इस प्रसंगमे एक बालमें यह कहना चाहता हैँ कि समाजमें विद्य मान सहनशीलताके अभावसे ही प्राय 
ऐसे या अन्य प्रकारके सामाजिक संघर्ष हुआ करते है । इमलियें हमारी सामाजिक संस्थाओंको अपनी स्थिति 
इतनी सुदृढ़ बनानी चाहिये, ताकि वे सहनशीछताकों अपना सकें व समाजकों संगठित कर सके । 


श्री सम्मेदक्षिलरणी तीर्थ॑क्षेत्र: विषयमें विहार सरकार और श्वेताम्बर मूरतिपूजक समाजके मध्य जो 
इकरार हुआ है उससे दिगम्बर समाजके अधिक्रारोंका हनन होता है । अत इस इकरारकों समाप्त करवानेका 
जो प्रयत्न अ० भा० तीथ्थक्षेत्र कमेटी द्वारा किया जा रहा है वह स्तुत्य है । इसमे सन्‍्देह नहीं कि उस कमेटीने 
गतवर्ष समाजमें श्रीसम्मेदशिखरजी तीर्थक्षेत्र की रक्षा करनेके लिये जो चेतना जाग्रत की, उसके कारण वह 
अत्यन्त प्रदांसाकी पात्र है। परन्तु अब वह क्‍या कर रही है, इसकी जानकारी समाचारपत्रों द्वारा होते रहना 
चाहिए । 

हम मानते है कि तोथ्थक्षेत्र कमेटीके सामने कार्यको तत्परतापूर्वक सम्पन्न करनेमें कुछ कठिनाईयाँ 
सम्भव हैं और हम उसके पदाधिकारियोंको यह विश्वास दिला देना चाहते है कि समाजको कमेटीके ऊपर 
पूर्ण विद्वास है, फिर भी उससे हमारा अनुरोध है कि समाजमें क्षेत्रके विषयमें जो चिन्ता और बेचनो हो रही 
है उसको ध्यानमें रखते हुए वह यथासम्भव अधिक-से-अधिक तत्परतापृ्वंक समस्याको सन्तोषप्रद ढंगसे शासनसे 
शीघ्र हल करवानेका प्रयत्न करे | 

'सरिता' पत्रमें जैनसंसक्षतिके विरुद्ध “कितना महँगा धर्म” छ्ीष॑ेकसे प्रकाशित छलेखसे जैंन समाजका 
क्षुम्ण होना स्वाभाविक है | छेखका लेखक और पत्रका सम्पादक दोनों यदि यह समझते हों कि उन्होंने उत्तम- 
कार्य किया है तो यह उनकी आत्मवठ्चना ही सिद्ध होगी । इसका जैसा प्रतिरोध जैन समाजकी तरफसे किया 
गया है या किया जा रहा है वह तो ठीक है परन्तु जन समाज और उसकी साधुसंस्थारों सस्कृतिके वैज्ञानिक 
और आध्यात्मिक महत्व व उसकी उपयोगिताकी लोककों जआमकारी देनेंके लिये संस्क्ृतिके अनुकूल कुछ 
विधायक कार्यक्रम भी अपनाना चाहिये । 

वाराणसीमें विदृत्परिषद्की कार्यकारिणीकी बंठकके अबसरपर ऐसी चर्चा उठी थी कि विद्वत्परिषद्के 
उद्देश्य और कायंक्रमके साथ भारतीय जैन साहित्यसंसदुके उद्देश्य और कार्यक्रमका सुमेल बैठता है, अतः 
बयों त उसे विद्व्रिषदुके अन्तगंत स्वीकार कर लिया जाय ? इस चर्चाको यदि सार्थकरूप दिया जा सके तो 
मेरे हयालसे सांस्कृतिक लाभकी दुष्टिसे यह अत्यधिक उत्तम बात होगी । 

मैं पुनः विद्वत्मरिषद्‌ और धास्त्रिपरिषदके एकीकरणकी बातको दुहराता हूँ और कहना चाहता हूँ कि 
इसके लिये यदि विद्वत्रियदुको पहल भी करना पड़े तो करना चाहिये । श्रीमहादोरज़ीमे हुए सम्मेलनसे 
विभित वातावरण इस एकोकरणके छिए सहायक हो सकता है । इसके अरूाबा मेरा दृष्टिकोण अब भी प्‌ 
बना हुआ है कि विदृत्परिषदृका एक सांस्कृतिक पत्र अवश्य होना भाहिए। 


५ | साहित्य और इतिहास : ४३ 


अब मैं ऐसे महस्वघूर्ण विषयपर प्रकाधषा डालना चाहता हैं जिसके सम्बन्ध समल्‍्त जैन समाजको रचि 
ओर उत्साह प्रसन्‍्ततापूर्वक दिखलाना चाहिए। वह है इस श्रावस्तों तीर्थक्षेत्रत्रा विकासकार्व । श्रावस्ती 
भआरतव्षकी एक प्राचीनतम सांस्क्रेतिक एवं प्रसिद्ध नगरी रही हैं। सांस्कृतिक दृष्टिसि इसका विशेष महत्त्व 
रहा है। यही कारण है कि इसको भारतवर्षकी सभी संस्कृतियोंके प्रवर्तकोंने अपने-अपने समयमें अपनाया है । 
जैन समाजसे तो इसका सम्बन्ध अतिप्राचीनतम कालसे हैं। जैन संरकृतिके मुख्य प्रवर्सक २४ ती्यकरोंमेंसे 
प्रबंभ तीथंकर श्री ऋषभदेव और हितीय तीर्थंकर श्री अजितनाथके अनन्तर जो नृतीय तीचंकर श्री धांभवनाथ 
हुए हैं उनके गर्भ, जन्म, तप और केवल ये चारो कल्याणक इसी श्रावस्ती नगरीमे ही हुए हैं और तमीसे वह 
मगरी अपने वैभवपूर्ण सौंदयंके कारण इतिहासप्रसिद्ध हैं। साथ ही ऐतिहासिक कालके पूर्व भी यह महती 
वैभवशालिनी रही है--इसको जानकारी हमें पुराणपग्रन्थोमें प्रचुरताके साथ पायी जाने वाली चिवेचनासे प्राप्त 
होतो है । '“जगत्‌की प्रत्येक दुस्यमान वस्तु अस्थिर और अनित्य है” इसका अपवाद यह नगरी भी नहीं बन 
सकी और इसलिये आज यह इस भग्नकायाके रूपमें दृष्टिगोचर हो रही है। बहराहचकी दि० जैन समाज 
और श्री भावस्ती दि० जैन तीर्थक्षेत्र कमेटीको हम इसलिये साधुबाद देना चाहते है कि इन्होने उसे सम्पूर्ण 
जैन समाजके दृष्टिपय पर लानेके लिये यह पण्चकल्याणक महोत्मव कराया है। श्री भारतवर्षीय दि० जैन 
विदृत्परिषद्‌ यहाँ अधिवेशन करके अपनेको कृतायं समझती है । मुझे आशा है कि भारतवर्षंकी सम्पूर्ण दिगम्बर 


जैन सम्राज-- 
“शानदार था भूत, भविष्यत्‌ भो महान्‌ है। 


अगर सम्हाछों आज उसे, जो वतंमान है।॥।”' 

“इस पश्चकी भावनाके अनुसार इस क्षेत्रके सांस्कृतिक उत्थानसे अपना पूर्ण योगदान करेगी तथा उपस्थित 
जन समुदायके इस क्षेत्रके विकासमें यथाशक्ति आ्थिक योगदान किये बिना यहाँसे नहीं लौटेगा । 

सन्‌ १९६६ का वध प्रारम्भ राष्ट्रकी दृष्टिसि बडा दुखदायी सिद्ध हुआ है। राष्ट्रके प्रधानमंत्री 
लालबहादुर शास्त्रीका' अकल्पित वियोग एक ऐसी धटना है जिससे संसार स्तब्ध रह गया है। भारत और 
पाकिस्तानके मध्य १८ वर्षसे चले आ रहे झगडेका ताशकन्द ( रूस ) में सुखद अन्त श्री शास्त्रीजीके द्वारा 
होना ओर फिर करीब ८-९ धन्टेके अनन्तर ही बहींपर उनका स्वगंवास हो जाना इत्यादि बालें हुबयविदारक 
है| श्री नेहरूजीके स्वगंवासके अनन्तर ये भारतके प्रधानमंत्री बने । परन्तु यह भारतका दुर्भाग्य था कि इल्हें 
अपने डेढ़ वर्षके कार्यकालमें विरासतमें प्राप्त और कुछ नवीन जटिल संघर्षसि ही जूझना पडा । इसमे सन्देह 
नहीं कि संभर्षोके साथ जूधना शास्त्रीजीका अजेय बोर योद्धा जैसा युद्ध था। उन्होंने अपने कार्यकलापके 
डेढ़ वर्षके अल्पसमयमें ही भारतका मस्तक विद्वमें ऊँचा कर दिया और स्वय विद्वके श्रद्धाभाजन बन गये । 

सन्‌ ९६६ का प्रारम्भ हमे सामाजिक दृष्टिसे भी दु खदायी सिद्ध हुआ है। श्रीमान बाबू छोटेलाल 
जी कलकत्ताका वियोग सास्कृतिक ओर सामाजिक दोनों दृष्टियोंसे जैन समाजके लिये हानिकारक हैं। जैन- 
साहितय, इतिहास और पुरातस्वका जितना कार्य आपने किया है वह सथ स्वर्णाक्षरोंमें लिखा जाने लायक है । 
किसना दुबल शरोर और कितना अटूट श्रम उनका भा, किन्तु कभी उनका उत्साह भंग नहीं हुआ | ऐसे 
महान्‌ व्यक्तिके प्रति हमारे श्रद्धा-सुमन अपित हैं । 

मेरा भाषण विदत्परिषद्के अध्यक्ष पदका भाषण है। अत. इसमें सास्कृतिक सत्त्यज्ञानकी पुट रहना 
स्वाभाविक था। मैंने इसे बहुत कुछ सरकछ और स्वाभाविक बनानेक़ा प्रयत्त किया है । 

अन्तमें स्वागत समिति द्वारा किसे गये आतिथ्यके लिये अपनी ओरसे और विद्वत्परिषदृकी ओरसे 
आए समका आभार भकट करता हुआ अपना भाषण समाप्त करता हूँ । ७ 


थुगधर्स बननेका अधिकारी कोन ! 


अर्वोाच्चीन युगके इस द्वितीय महामुद्धसमं मानव-जअगत काफी उत्पीडित हुआ है। बर्मों, उड़सवर्मों और 
अणुबमोंके द्वारा निरीह्‌ और निरपराघ जनतासे आबाद अनेक दहर बर्बाद कर दिये गये हैं, बहुतसे छोटे-छोटे 
देश परस्परके शत्रु बड़े देशोंके बोचमें पड जानेके कारण चक्‍कोके दो पाटोंके बीचमें पड़े हुए अनाजके दानोंकी 
तरह पिस गये है, युद्धरत देशोंके लाखों मनुष्य युद्धके मैदानमें मारे गये है और भारत जैसे क्ृषिप्रभान देषामें 
भारत सरकारकी गैर जवाबदारीपूर्ण अव्यवस्थाके कारण अर्थ कोटिके करीब मनुष्य अकालके उदरमें समा 
गये है । 

यद्यपि आज युद्ध समाप्त हो गया है, परन्तु उसकी छाया आज भी मौजूद है। विजित राष्ट्र विजेता 
राष्ट्रोंका बदला लेनेकी भावषनाके शिकार हो रहे है, उन्हें (विजित राष्ट्रोको) कुचछ दिया गया है, परतस्त्र बना 
लिया गया है और अभी भी दमनकी चकक्‍कीमे पीसा जा रहा है। युद्धापरात्षियोंकी सूचीमें आये हुए या तो 
स्वयं आत्मघात कर रहे है या फिर उन्हें कानूनी न्‍्यायके आधारपर गोलीसे उडाया जा रहा है । बहुतसे देशोमें 
शासनकी बागडोर सम्हालने वाली पार्टी अपने ही देशवासियोंको न्यायका ढोंग रच-रच कर खत्म कर रही है 
और बड़े-बड़े राष्ट्रोंके साज्नाज्यवादके शिकार हुए देदा युद्धकालमें किये गये बायदोंके आधारपर स्वतन्त्र होनेके 
लिये छटपटा रहे है, उनका हर तरहसे दमन किया जा रहा है । 


इस युद्धमें जिन लोगोंके कुटुम्बीजनोंका विनाश हो गया है और जिन्हें जबदंस्त आ्थिक क्षति उठानी 
पड़ी है उन लोगोको तो इसकी याद करके जिंदगी भर रोना ही है। परन्तु युद्धकी समाप्लिसे सपूर्ण मानवजातिमे 
वही पुराना शातिका जीवन प्राप्त करनेकी जो आशा उदित हो गयी थी उसकी पूत्तिके आसार नजर नहीं आ 
रहे हैं । युद्धके दरम्यान जिन कानूनी कठिनाइयोका उसे सामना करना पड़ रहा था वे कठिनाइयाँ आज भो 
मौजूद हैं, महंगाई, चोर बाजार और घूृसखोरीसे छोटेसे लेकर बड़े तक हजारों, लाखों और करोडो तकको 
दौलत कमाने वाले लोग, जिनके सौभाग्यसे हो मानो युद्धकी भट्टी घज्क उठी थी, आनन्दविभोर होते हुए 
भाज भी अपनी आदतोंसे बाज नही आये हैं। इसके अतिरिक्त बेकारीकी समस्या भी प्रत्येक देशमे धीरे-धीरे 
घर करती जा रही है | 


इन सब बातोंके परिणाम-स्वरूप दुनियाके इस छोरसे उस छोर तक मानवजातिकी एक ही भाह है 
और एक ही आवाज है कि ऐसे उपाय किये जाने चाहिये कि भविष्यमे कभी भी युद्धका मौका आतेकी सम्भा- 
बना जाती रहे । परन्तु दुनियाँकी बडी-बडी ताकतोकी साम्राज्य-लिप्सा, विजित राष्ट्रोका दमन और आपसमें 
वर्ती जानेवाली दाव-पेंचकी अविश्वासपृर्ण नीतिको देखते हुए यह कहना कठिन है कि निकटमविष्यमे ही युद्ध - 
का मौका नहीं आ सकता है । 

वास्तवमें सम्पूर्ण मानव जाति अब हस किस्मके अमानवीय युद्धोंमें यदि नहीं फेंसला चाहती है तो इसे 
युद्धको प्रोत्साहन देनेवाली स्वार्थपूणं दूषित मनोवृत्तियों और प्रवृत्तियोंकों छोड़कर धाभिकताकी ओर कदम 
बढ़ानेका प्रयत्न करता होगा । विजित राष्ट्र विजेता राष्ट्रों द्वारा बलपूर्वक दबा लिये जाँच, इसकी अपेक्षा 
विजित राष्ट्रोंके प्रति सहृदयता और प्रेमका व्यवहार करनेकी जरूरत हैं ताकि विजेता राष्ट्र सम्पूर्ण मानव 
जातिके प्रति सहृदयता और प्रेमका व्यवहार करना सीख जायें, शक्तिसे युद्धको दबाया तो जा सकता है परस्तु 
उसके बीजोकों समूल नष्ट नहीं किया जा सकता है| पहला महायुद्ध शक्सिसे ही तो दबाया गया था। जिससे 
अल्पकालमे ही हमें उससे भी भयंकर दूसरा युद्ध देखना पडा हैं। घामिकताके आधारपर कायम की गयी शान्ति 
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ही स्थायित्वका प्राप्स हो सकती है । परन्तु धर्म क्या ? यह भी एक विधारणीय प्रदन है। विदवके रंग-संघपर 
धर्मके नामपर हिन्दू, जैन, बौद्ध, पारसी, सिख, मुस्लिम और ईसाई आदि बहुतसे धर्म अपने-अपने भेदों और 
प्रमेदों सहित देखनेमें आ रहे हैं। कया इन सभीको धर्म मान लिया जाय या इनमेंसे किसी एकको धर्म मामसे 
पुकारा जा सकता है ? अथवा इनमेंसे कोई भी धमं, धर्म नामका अधिकारी नहीं हो सकता है ? 

धमंतंत््यके सही अर्थकों समझनेकी इसलिये जरूरत हैं कि उल्लिखित तथा कथित घर्मोंके जरिये संपूर्ण 
मानवजाति अनेक अनिष्टकर वर्गोम विभकक्‍त हो गयी है और मानवजातिके ये वर्ग अपने-अपने तथाक्ित 
धर्मको दूसरे तथा कथित धर्मोंकी अपेक्षा न केवछ अधिक महस््व हो देना चाहते हैं बल्कि अपने तथाकथित 
धर्मेको ही धर्म और दूसरे तथाकथित धर्मोंको अधर्म कहनेमें भी इन्हे संकोच नहों होता है। और आहचय यह 
है कि इन तथाकथित धर्मोमेसे प्रत्येक धर्मको मानने वाले इन अनेक वर्गोंने धामिकताको एक निश्चित दामरेमें 
बाँध रखा है। हिन्दू धमंको मानने वाला हिन्दूवर्ग पक्ष, हवन आदि वैदिक क्रियाकाण्ड और गंगा आदि 
नदियोंमें स्नान आदिको ही धर्म मानता हैं, साधुओंका अटा बढ़ाना, पंचाग्नि तप करना और भंग, गाँजा जादि 
मादक वस्तुओंका सेवन करना आदिको भी वह धर्ममें शुमार करता है । जैनधर्मको मानतेवारा जैस वर्ग जैन- 
धर्मके प्रसारक तीर्थकरोंकी पूजा वंदना और ध्यान करना पुराणोका ही स्वाध्याथ करना और उनमें उपदिष्ट 
ब्रत आदिका अनुष्ठान करना आदिको ही धर्म मानता है। बौद्ध, सिख और पारसी आदि धर्मोको माननेवाले 
यौड़, सिख और पारसी आदि वर्ग अपने-अपमे नियत क्रियाकाण्डोंको ही धर्म समझते हैं, मुस्लिम धर्मका 
उपासक मुसलमानवर्ग मसजिदमे जाकर सम्राज पढ़ना आदिको धर्म मानता है और दूसरे धर्म वालोंको काफिर 
समझकर तकलीफ देना आदि बातोंको भी धर्मकी कोटिमें शुमार करनेका साहत करता है तथा ईसाई धर्मका 
धारक ईसाई भाई गिरजामे जाना और अपने घमं गुरु (पादरो)का उपदेश सुनना आदि बातोंकी ही धर्म मानता 
है। उक्त प्रत्येक वर्ग अपनी-अपनी उक्त घाभिकताम कभी भी अपूर्णता, सदोषता और निरथंकताका अनुभव 
नही करता है । इस प्रकार उबत प्रत्येक वर्ग जहाँ अपने तथाकथित धर्मको धर्म और उसको माननेवबाली 
मानवतमण्टिकों धर्मात्मा मानता है वहाँ वह अपने इस कथित धममंको राष्ट्र-घर्म और यहाँ तक कि विश्व 
धर्म कहनेका दुःसाहस भी करता है । 

जहाँ तक में सोच सका हूँ उससे इस परिणामपर पहुँचा हूँ कि उक्त तथाकथित धर्मोंम कोई भी धर्म, 
धर्म नही है क्योंकि धर्म एक ही हो सकता है, दो नही, और अधिक भी नहीं । धर्मका प्रतिपक्षी यदि कोई हो 
सकता है तो वह अचर्म ही होगा, घमं-धर्मंम प्रतिपक्षिता कभी भी सम्भव नहीं मानी जा सकती है। दुनियाँके 
किसी भी छोरपर जाया-जाय, धर्मके प्रचार और रंग-रूपमें कोई भी भेद नजर नही आयेगा और यदि भेद 
मजर आता है तो उसे धर्म समझना ही भूल है । हस प्रकार धर्म जिस तरह साव॑त्रिक है उसो तरह वह शाइवत 
भी हैं, उसकी युगधमंता अपरिवर्तनीय है, वह हमेशा युगधर्भके रूपमें एक-सा प्रकाशमान होता रहता है । 
प्रत्येक मनुध्य अपने सीमित श्रुद्धािचछसे घर्मं और अधमंका विस्लेषण सहजमें ही कर सकता है । इसके लिये 
बडेंनयड़े ग्रस्थोंकों टटोलने व परिश्रमके साथ उनका अध्ययल और मनन करनेकी जरूरत नहीं है और म बड़े-बड़े 
विद्वामोंकी शरण लेना भी इसके लिये आवश्यक है । 

अपने अन्त:करणमें क्रोध, दुष्ट वित्चार, अहकार, छलत-कपटपूर्ण भावता, दीनता और लछोमभवृत्तिको 
स्थान न देता तथा सरलता, नज्नता और आत्म ग्ौरवके साथ-साथ प्राणिमात्रके प्रति प्रेम, दया और सहानु- 
भूति आदि सदभावनाओंको जाग्रत करना धर्म है और अपनी बाचनिक और का्यिक बाह्य प्रवृत्तियोंमे महिसा, 
सत्य, अचौय॑, ब्रंह्मचयं ओर अपरिग्र हवृत्तिको मानवताके धरातछूपर यथायोग्य स्थान देते हुए समता और 
प्रोपकारको स्थान देना भो धमं है । 
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इस धर्मको न तो क्षेत्रीय और कालिक किसी भी मर्यावामे बाँचा जा सकता है और न उम्र बतलऊायी 
गयी हिखू, जैन बौड़, सिल्ल, पारसी, मुसलमान और इसाई आदि किसी खास समष्टिसे हो इसका ताल्खुक है। 
बह धर्म हिंदू आदि किसी भी समध्टिके किसी भी व्यक्सिका धर्म हो सकता है। इस धर्मकी प्राप्तिमें आह्वाण 
और भंगी, पुरुष और स्त्री विद्वान और मूलं, असीर और गरीबका भेद कहीपर भी कभी भी बाशक नही 
हो सकता है और इसको उपयोगिता कही भी, कभी भी, कैसी भी हालत क्‍यों न हो, मानवससाजके लिये 
बनी हुई है । 

हम देखते है. कि उल्लिखित तथाकथित भर्मोके आधारपर अपनेको. धाभिक समझलतेवाली किसी भी 
स्रप्नष्टिमें सामूहिकरूपसे यह धर्म नही पाया जाता हैँ । प्रत्येक समाजमें स्वाथंका पोषण स्वोपरि है और इसके 
लिये छल-कपट, बेईमानी, असत्यताका व्यवहार और भाई-भाई तथा पिता-पुत्रके लड़ाई-झगड़े तो जीवनके 
अनिवाय॑ अंग बस गये हैं। इन सबके विद्य मान रहते हुए भी मनुष्य केवल मनुष्य बना रहता है भल्कि बह 
घर्मात्मा भी बना रहता है। और तो क्या, चोरबाजार और चंंसखोरी जैसे राक्षसी कृत्य करनेवाले तथा 
उबजित-अनुचित तरीकों द्वारा निर्दयतापुवंक व्यापकरूपसे मानवसमष्टिका संहार करनेवाऊे युद्धोंके प्रवतंक और 
शंज्ञाऊक लोग भी अपनेको धर्मात्मा ही मानते है । हम पूछते हैँ कि इस विश्वयुद्धको क्या एक हो धर्मके मानने- 
बालोकिे ओचका यंद्ध नही कहा जा सकता है और आज कौनसी तथाकथित घामिक समाज गयंके साथ इस 
बातका दावा कर सकती है कि उसके अन्दर घोरबाजार ओर घूंसखोरी थैसे राक्षसी कृत्य करनेवाले व्यक्षित 
अधिकाधिकरूपमें मौजूद नही हैं ? 

तात्पय॑ यह है कि धामिकताके आधारपर निर्मित हिन्दू, जैन, बौद्ध, सिख, पारसी, मुसलमान और 
ईसाई आदि सभी समष्टियोंमें जब न कैवल अधर्म ही बल्कि मनुष्यताका भी अभाव मौजूद है तो उन्हें धार्मिक 
समष्टि और उनकी उस घाभिकताकों धर्म नामसे कैसे पुकारा जा सकता हैं ? छेकिन इस सिलसिलेमें यहाँपर 
एक ओर प्रदन उपस्थित हो जाता है कि जब उह्लिखित तथाकथित धर्म घर्ं नहीं हैं तो क्या वे सब अधर्म 
हैं ? और यदि वे सब अधर्म है तो उन्हें कंसे नष्ट किया जा सकता है ? 


हस विजममें मेरी मान्यता है कि उल्छिखित तथाकथित धमं यदि धरम नही है तो वे सलवंभा अधम भी 
नहीं हैं। परन्तु इस सबके परिष्कृत रूपोंको धर्म-प्राप्तिके उपायोंके रूपमे स्वीकार किया जाना भाहिये और 
इसके परिष्कृतरूपोंकों मैं हिन्दू संस्कृति, जैन संस्कृति, बौद्ध संस्क्ृति, सिक्ष संस्कृति, पारसी संस्कृति, मुस्लिम 
संस्कृति और ईसाई संस्कृति आदि नास देना उपयुक्त समझता हूँ । 

प्रत्येक संस्कृतिको दो भागोंमें विसवत किया जा सकता है--एक तत््वशान और दूसरा आचार । इन 
दोनों विभागोंसे सजी हुई संस्कृतिकों मैं धर्म न मानकर उल्छिखित धमंकी प्राप्तिका साधन मानता हैँ। मेरा 
तो यहू निश्चित विचार है कि संस्कृतिकों घमंका साधन न मालकर उसे ही धर्म सान लेनेसे प्रत्येक संस्कृतिके 
अल्दर ढोंग, कई किस्मके अनर्थवारों विकांर और रूढ़िवादको प्रश्नय मिला है तथा मनुष्यमे अहंकार, पक्ष- 
पात, हट और परस्रर विद्वेष तथा धृणाकों अधिक-सै-अधिक प्रोत्साहन मिला हैँ। अपने धर्मको और अपनेकों 
सच्चा और ईमानदार तथा दूसरोंके धर्मोंको और दुसरोंकों मिथ्या और बेईमान समझनेकी को प्रवशि मानव- 
प्रकृतिमें पायी जाती है. उसका आधार भी घमंकी साधनभूत संस्कृतिको ही धर्म माल लेनेकी हमारी मान्यता 
है। बदि हम इस मात्यताकों छोड़ दें और संस्कृतिकों धमंप्राप्तिका साधन समक्षकर उसके जरिये अपने 
जीवनको धार्मिक जीवन बनानेका प्रयत्न करने छग जायें, तो निश्चित ही वर्तमान प्रत्येक संह्कृतिके अन्दस्से 
होंग, अनशंकारी विकार और रूढ़िवादका खात्मा हो जायगा तथा किसी भी संस्कृतिको अपनानेवाला मनुष्य 
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अहंकार, पक्षपात, हठ और परस्पर-विद्वेष तथा पुृभाका शिक्षार म हो सकेगा। प्रत्थेक समुष्यके अन्दरते 
अपने घमंको और अपनेको सख्छा और ईमानदार तथा दूसरोंके धर्मोंकों और दूसरोको सिथ्या और बेईमान 
समंझनमेंकी प्रवृत्ति उठ जायंगी । 


तात्पय यह है कि प्रत्येक प्राणी अपने ऐहिक जीवनमें भी सुखसे ही रहना चाहता है । मनुष्य चूंकि 
सामाजिक प्राणी है अर्थात्‌ उसका जीवन पशुओं जैसा आत्मनिभर न होकर, प्रायः सामाजिक सहयोगपर ही 
निर्भर है। इसलिये संबद्ध मानवसमष्टिका ऐहिक जीवन जबतक सुली नहीं हो जाता है तबतक संवद्ध मानव- 
व्यक्तिका भी ऐहिक जीवनस सुखी तहीं हो सकता है। संबद्ध मानवसमष्टिका ऐहिंक जीवन सुखपूर्ण बने, 
इसके लिये मानवव्यनितके जीवनमें ऊपर बतलाई गयी अतरंग और बाह्य धामिकताकों लांनेकी जरूरत है । 

मानवजोबनमें उक्त घॉमिकताकों ल्लसेके लिये ही मिन्‍्न-भिन्‍न अहापुरुषोंने अपने-अपने समयमें 
ऊपर बतलायी गयी हिन्दू, जैने आदि भिन्‍्न-भिन्‍न्र संस्कृतियोंकों जन्म दिया है अर्थात्‌ वर्तभानमें हिन्दू, जैन 
बीद्ध, सिख, पारसी, मुस्लिम और ईसाई आदि जितनो संस्कृतियाँ पाथी जाती है इन सबका उद्देष्य उम-उन 
संस्कृतियोंके उपासक मतुष्योंकों पूर्योक्‍्त प्रकारसे धामिक बनाना ही है । लेकिन संस्कृतिकों ही धर्म मान लेनेसे 
जब केवल भिन्‍त-भिन्‍न संस्कृतिकी उपासना मात्रसे मनृष्य घर्मात्मा माना जा सकता है तो उसे अपने जीवनमें 
उक्त धार्मिकताके लानेकी आवश्यकता ही नहीं रह गयी हैं। इसीका यह परिणाम है कि एक ओर तो प्रत्येक 
संस्कृति ढोंग, कई किस्मके अनर्थकारी विकार और रूढिबादसे परिपूर्ण होते हुए भी इन विकारोंकों नष्ट 
करनेकी ओर उसके उपासकोंका यथायोग्य ध्यान नहीं जा रहा है और दूसरी ओर अपनेकों धर्मात्मा तथा 
सच्ची और सर्वहितकारी संस्कृतिकी उपासक समष्टिका अंग मानते हुए भी उनमें (प्रत्येक संस्कृतिके उपासक 
व्यक्तियोमें) मानवताकों कुचरूने वाली स्वाथंपूर्ण असोमित दुराकांक्षाएँ और दुष्प्रवृत्तियाँ बे-रोक-टोक बढती ही 
जा रही हैं। इसलिये आज सबसे बडो आवश्यकता इस बातकी है कि प्रत्येक संस्कृतिकी उपासक समष्टि और 
उस समष्टिका अंगभूत प्रत्येक व्यक्षि अपनी-अपनी संस्कृतिफो धर्म न सानकर घर्का साधन समझने रूण 
जाय । इसका यह परिणाम होगा कि प्रत्येक संस्कृतिके उपासक समाज और इसका अंगभूत व्यक्ति अपनेको 
धर्मात्मा और अपनी संस्कृतिको सच्चो और उपयोगी सिद्ध करनेके लिये अपने जीवनमें पूर्वोकत प्रकारकी 
धामिकताको छानेका ही प्रयरन करने लगेगा और जिस समाजका लक्ष्य इस ओर न होगा उसकी संस्कृति 
निश्चित ही केवल इतिहासके पत्रोंमें रह जायगी । 


मेरी मान्यताके अनुसार वर्तसान सभी संस्कृतियाँ मालवसमाजके लिये उपयोगी हैं। परल्तु जैन 
संस्कृतिको मैं उपयोगी होनेके साथ-साथ अधिक-से-अधिक वैज्ञानिक भी मानता हैँ । उसका तत्त्वज्ञान और 
उसका आधार अधिक-से-अधिक वास्तविकताको लिये हुए है । 


इसलिये दूसरी संस्कृतियोंकी अपेक्षा जैन संस्कृति अधिक स्थायी और अधिक व्यापक बनायी जा 
सकती है। यदि इस विदवयुद्धफे दौरानमें जैन समाज अपनी मनोवृत्तिका संतुलन बनाये रखता और दूसरे 
साम्राजोंके साथ व्यापार भोरबाजारको स्थान नहीं देता तो जैन संस्कृति लिश्चित ही अपने कायक स्थानपर 
खड़ी विश्लाई देती । यह जैन संस्कृतिका उत्थान चाहने वाछोके लिये असीम दु.छका विषय है और सम्पूर्ण जैन 
समाजके लिये लूज्जाका विषय है कि व्यापारी जैन समाजने जैन संस्कृतिको आज इस रूपमे कलंकित किया 
है । क्या यह माशां करना उचित ने होगा कि जैठ संस्कृतिको युगका धर्म (संस्कृति) बनानेंके लिये जैन समाज 
ही पहुछे अपनेकों बुगका समाज बनायेगा । 


ऋषभदेवसे वर्तमान तक जेनधर्मकी स्थिति 


प्रायः प्रमंकी सभी भाष्यताओंमें अमर्यादित कोलको भर्यादित अनन्तकल्पोंके रूपमें विभवत किया गया 
है, लेकिन किन्‍्हीं-किन्ही मान्यताओंमें जहाँ इस दृदयमान्‌ जगत्‌की अस्तितत्वस्वरूप और अभावस्वकृप प्रलूय- 
को आघार मामकश एक कल्पकी सीमा निर्धारित की गई है, वहाँ जैन मान्यतामें प्राणियोंके दुःखके साधनोंकी 
क्रमिक हानि होते-होते सुखके साधनोंको क्रमिक वृद्धिस्वरूप उत्सपंण औौर प्राणियोके सुखके साधनोंकी क्रमिक 
हानि होते-होते दुःखके साधनोंको क्रमिक वृद्धिस्वरूप अवसपंणको आधार मानकर एक कल्पकी सीमा 
निर्धारित की गई है । 


तात्पर्य यह कि घमंकी किन्ही-किन्ही जैनेतर माम्यताओंके अनुसार उनके माने हुए कारणों द्वारा पहले 
तो मह जगत्‌ उत्पन्न होता है और पश्चात्‌ यह विनष्ट हो जाता हैं। उत्पत्तिके अनन्तर जबतक जगत॒का 
सद्भाव बना रहता है उतने कालका नाम सुष्टिकाल और विनष्ट हो जानेपर जबतक उसका अभाव रहता है 
उतने कालफा नाम प्रलमकाल माना गया है। इस तरहसे एक सृष्टिकाल और उसके अनन्तर होनेवाले एक 
प्रलयकालको मिलाकर इन माम्यताओंके अनुसार एक कल्पकालछ हो जाता है । जैन मान्यतामे इन मान्यताओंको 
तरह जगत॒का उत्पाद और बिनाद्ा नही स्वीकार किया गया है। जैन मान्यतामें जगत तो अनादि और 
अनिधन है, परन्तु रात्रिके बारह बजेसे अन्धकारका क्रमपूर्वंक 'छास होते-होते दिनके बारह बजे तक प्रकाशकी 
क्रसपूर्वक होनेवाली वृद्धिके समान जैन मान्यतामे जितना” काल जगतके प्राणियोके दु खके स्थघनोंका क्रमपूर्वंक 
डह्ाास होते-होते सुखके साघनोक्ी क्रमपूर्वक होनेवाली' वृद्धिस्वरूप उत्सपंणका बतलाया गया है उतने कालका 
नाम उत्सपिणीकाल और दिनके बारह बजेसे प्रकाक्षका क्रमपृरंंक' 'हास होते-होते रात्रिके बारह बजे तक 
अस्घकारकी क्रमपृर्वक होनेवाली वृद्धिके समान यहांपर (जैन मान्यतामें) जितनाकार* जगत्‌के प्राणियोंके 
सुखके साधनोंका क्रमपू्वक क्लास होते-होते दु खके साधनोंकी क्रमपूर्वक होनेबाली वृद्धिस्वरूप अवसपेणका 
बतलाया गया है उतने काका नाम अवसर्पिणीकाल स्वीकार किया गया है। एक उत्सपिणीकाल और उसके 
अनन्तर होनेवाले एक अवसर्पिणीकालको मिलाकर जं॑न मान्यताका एक कल्पकाल हो जाता है ।? चूँकि उक्त 
दूसरी मान्यताओंमें सृष्टिकाल और प्रलयकालकी परम्पराको पूर्वोक्त सृष्टिके बाद प्रछय और प्ररूयके बाद 
सृष्टिके रूपमे लथा जैनमान्यतामें उत्सपिणीकार और अवसर्पिणीकारको परम्पराकों पूर्वोक्त उत्सपंणके बाद 
अवसपंण और अवसपंणके बाद उत्सपंणके रूपमें अनादि अनन्त स्वीकार किया गया है, इसलिए उभय 
मान्यताओंमे (जैन और जैनेतर मान्यताओंमें) कल्पोंकी अनन्तता समानरूपसे मान ली गई है । 


जैन मान्यताम प्रत्येक कल्पके उत्सपिणी काल और अवसपिणी कालको उत्सपंण और अवसपंणके खंड 
करके निम्नलिखित छह-छह विभागोमे विभक्‍त कर दिया गया है--(१) दुःबर्म-दु.घ्मा (अत्यन्त दुःखमय 


१. यह काल जैन ग्रत्थोके आधारपर दश कोटो-कोटी सामरोपमसमयप्रमाण है। कोटी (करोड़)को कोटी 
(करोड)से गुणा कर देनेंपर कोटी-कोटीका प्रमाण निकलता है और सागरोपम जैनमान्यताके अनुसार 
असंस्यात वर्षप्रमाण कालविशज्ञेषकी संज्ञा है । 

२. यह काल भी जैन ग्रन्धोंमें व्च कोटो-कोटो सागरोपमसमयत्रभाण ही बतलाया गया है । 

३. आदिपुराण पर्द ३, इलोक १४-१५ । 

४, इक्कीस हजार वर्षप्रमाण । 


५ / लाहित्व ओर इतिहास : ४९ 


काल), (२) दुःबर्मा' (साधारण दुःखमय काल), ३--दु:घम-सुषमा' (दुःख प्रधान सुलमय काल), ४--सुघम- 
दुःजबमार (सुल्प्रधात दुःखभय काल), ५--सुषमा (साधारण सुखमय काछ) और ६--सुधम-सुषभा' (अत्यन्त 
सुछमय काल) । ये छह विभाग उत्सपिणो कालके तथा इनके ठीक विपरीत क्रमको लेकर अर्थात्‌ १--सुषम- 
सुषमा" (अत्यन्त सुखमय छाल), २---सुषमा" (साधारण सुखमय काल), ३--सुषम-दु.पसमा' (सुखप्रधान दु ख- 
मय काल), ४--दुषमा-सुषमा” (दुःखप्रधान सुखमय काल), ५--दुःब्मा*' (साधारण दु.खमय काल) 
और ६--दु.पम-दु'बमा"' (अत्यन्त दुःखमय काल) ये छह विभाग अवसर्पिणी कालके स्वीकार किये 
गये ह# | 
तातपय॑ यह है कि जिस प्रकार सर्यकी गतिके दक्षिणसे उत्तर और उत्तरसे दक्षिणनी ओर होनेवाले 
परिवत॑नके आधारपर स्वोकृत वर्षके उत्तरायण और दक्षिणायन विमाग गतिक्रमके अनुसार तीन-तीन ऋतुओंमें 
विभवत होकर सतत चालू रहते हैं उसी प्रकार एक दूसरेसे बिलकुल उलटे पूर्ओोषत उत्सपंण और अपसपंणके 
आधारपर स्वीकृत कल्पके उत्सपिणी और अवसर्पिणी विभाग भी उत्सपंणक्रम और अवसर्पंणक्रमके अनुसार 
पूर्वोक्त छहु-छह विमागोंमे विभकत होकर अविच्छिस्न रूपसे सतत चालू रहते हैं ।"* अथवा रात्रिके बारह बजे 
से दिनके बारह बजेतक अन्धकारकी क्रमसे हानि होते-होते क्रमसे होमेबाली प्रकाशकी वृद्धिके आधार पर और 
दिनके बारह बजेंसे रात्रिके बारह बजेतक प्रकाशकी क्रमसे हानि होते-होते क्रमसे होनेवाली अन्धकारकी 
वृद्धिके आधारपर जिस प्रकार चार-चार प्रहरोंकी व्यवस्था पाई जाती है उसी प्रकार उत्सपिणी काल और 
अवसपिणी कालमें भी पूर्वोक्त छहु-छह विभागोंकी व्यवस्था जैन मान्यतामें स्वीकृत की गई है । 
जैनमान्यताके अनुसार प्रत्येक उत्सपिणी कालके तीसरे" और प्रत्येक अवसर्पिणी कालके चौथे दू षममा- 
सुषमा नामक विभागमें घमंको प्रकादमे छानेवाले एक्रके बाद दूसरा और दूसरेके वाद तीसरा इस प्रकार क्रमसे 
मिममपूर्वक 'बौंवीस तीथंकर (धर्मप्रवतंक महापुरुष' उत्पन्न होते रहते हैं। इस समय जैनमान्यताके अनुसार 
- वही । 
» व्यालीस हजार वर्ष कम एककोटोकोटी, सागरोपमसमयप्रमाण । 
दोकोटीकोटीसागरोपमसमयप्रमाण । 
लीनकोटीकोटीसाग रोपम समय प्रमाण । 
लारकोटीकोटोसागरोपमसमयप्रमाण । 
/» अवसपिणी कालके समाप्त हो जानेपर जब उत्सपिणी कालका प्रारम्भ होता है उस समयका यह वर्णन है-- 
+--तिलोयपण्णत्ती, चोथा महा अधिकार, गाथा १५५५, १५५६ | 

७. भारकोटीकोटीसागरोपभसमयप्रमाण । 

८. तीनकोटीकोटीसागरोपमसमयप्रमाण । 

९. दोकोटीकोटीसागरोपमसमयप्रमाण । 
१०. ब्यालीस हजार वर्ष कम एककों टोकोटीसागरोपमसमयप्रमाण । 
११. इक्‍्कीस हजार वर्ष प्रमाण । 
१२. हक्‍कीस हजार वर्ष ध्रमाण । 
१३. आदिपुराण पर्व २, इलोक १७, रै८ | 
१४. आदिपुराण पर्व ३, इलोल २०, २१। 
१५. उत्सपिणी कालके तीसरे दुःबमसुषसा कालका वर्णत करते हुए मह कथभ है--- 

“-तिलोयपण्णत्ती, चौथा महाधिकार, गाथा १५७८ । 
५-५ 
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५० : सरस्यती-धरदबुज ५० बंशोधर व्याकरणायाय अभिमम्तत-प्त्ण 


कल्पका दूसरा विभाग अवसपिणीकाल चालू है और उसके (अवसपिणी कालके) पाँचवें दुःधा मामक विभाव- 
मेंसे हम गुजर रहे हैं।* आजसे करीब हाई हजार (२५००) वर्ष पहले हस अवसर्पिणीकाऊका दुःपसासुध्मा 
नामक चतुर्थ विभाग समाप्त हुआ है। उस समय धर्मको प्रकाशमें लानेवाले और इस अवसर्पिणीकालके अन्तिम 
तौर्थकर भगवान महावीर इस घरातलूपर मौजूद थे तथा उनके भी पहले पूवंपरम्परामें नेईसवें तीर्थंकर भगवान 
पाइबेताथसे प्रथम तोथंकर भगवान्‌ ऋषभदेव तक तेईस तीर्थंकर धर्ंका प्रकाश कर चुके थे । 


तात्पये यह है कि जैन मान्यतामें उत्सपिणीकालके भौथे, पाँचनवें और छठे तथा अवसर्पिणीकालके 
पहले, दूसरे और तीसरे विभागोंके समदायकों भोगयुग एवं अवसरपिणीकालके चौथे, पाँचयें ओर छठवें तथा 
उत्मपिणीकालके पहले, दूसरे और तीसरे विभागोंके समुदायको कर्मयुग बतराया गया है ।* भोगयुगका मत- 
रूम यह है कि इस युगमें मनुष्य अपने जीवनका संचालन करनेके लिए साधन-साभग्रीके संचय और संरक्षणकी 
ओर ध्यान देना अनावह्यक ही नहीं, व्यय और यहाँतक कि मानवसमष्टिके जोवन-सिर्वाहिके लिए अत्यन्त 
चातक समझता है। इसलिए प्रत्येक मनुष्य अपने जीवनका संचालन निश्िचिन्तता और संतोषपूर्वक सर्वत्र बिखरे 
हुए प्राकृतिक साधनों द्वारा बिना किसी भेद-भावके समाल रूपसे किया करता है। उस समय मानब-जीवनके 
किसी भी क्षेत्रमें आजकल जैसी विषमता नहीं रहती है। उस कालमे कोई मनुष्य न तो अभीर और न गरीब 
ही रहता है ओर न ऊँच-नीचका भेद ही उस समयके मनुच्योंम पाया जाता है। आहार-बिहार तथा रहन- 
सहनकी समानताके कारण उस कालूके मनुष्योंमें न तो क्रोध, मान, माया और छोभ रूप मानसिक दुबंखताएँ 
ही पाई जाती हैं और न हिंसा, झूठ, चोरी व्यभिचार तथा पदार्थोका संघय रूप परिग्रहमें ही उनकी भ्रवृत्ति 
होती है । लेकिन उत्सपिणी कालमें जीवन-संचालनकी साधनसामग्रीमें उत्तरोत्तर वृद्धि होते-होते उसके परा- 
काध्ठापर पहुँच जानेके बाद जब इस अवसंपिणीकालमे उसका 'छहास होने छगा और वह ह्वास जब इस सीमा 
तक पहुँच गया कि मनुष्योंको अपने जीवन-संचालनमें कमीका अनुभव होने छगा तो सबसे पहिले मनुष्योमें 
साधन-सामग्रीके संप्रह करनेका छोम पैदा हुआ तथा उसका संवरण न कर सकनेके कारण धीरे-धीरे माया, 
मान और क्रोधरूप दुबंलताएँ भी उनके अन्त करणमे उदित हुईं और इनके परिणामस्वरूप हिंसा, झ्ृठ, चोरी 
व्यभिचार और परिग्रह इल पाँच पापोंकी और यथासंभव उत्तका शुकाव होने गा । आर्थात्‌ सबसे पहले 
जीवन-संचालनकी साधनसामग्रीके संजय करनेमें जन किन्‍्हीं-किन्हीं मनुध्योंकी प्रवृत्ति देखनेमें आई तो उस 
समयके विद्येपविच्चारक व्यक्तियोंने इसे मानव-समष्टिके जीवन-संचालनके लिए जबरदस्त खतरा समक्षा । 
इसलिए इसके दूर करने लिए उन्होंने जनमतकी सम्मतिपूर्वक उन छोगोंके विरुत्ध हां! नामक दण्ड कायम 
किया । अर्थात्‌ उस समय जो लोग जीवन-संचालनकी साधन-सामग्रीके संचय करनेमें प्रवृत्त होते थे उन्हें इस 
दण्डविधानके अनुसार ' हमें खेद है कि तुमने मानव-समष्टिके हितके विरुद्ध यह अनुचित कार्य किया है ।--- 
इस प्रकार दंडित किया जाने लगा और उस समयका मानव-हृदय बहुत ही सरल हो नेके कारण उसपर इस दंड- 


१. भगवान ऋषमदेवसे लेकर भगवान महावीर पयं॑न्त चौबीस तीर्थंकर इस अवस पिणीकालके चौथे दुधम- 
सुषमा कालमें ही हुए हैं । 
२. भोगयुग और कर्मयुगका विस्तृर्त वर्णन आधिपुराणके तोसरे पर्वमें तथा तिलोग्रपण्णत्तीके चतुर्थ महाधिकार , 
में किया गया है । 
- लिछोयपण्णली, चोथा महाधिकार, गरथा ४५१ । 
४. वही, गाथा ४५२ । 


पके 


५ | साहिय और इशिहास ५६ 


विधानका यदापि बहुत अंशोर्मे असर भी हुआ । लेकिन धीरे-धघोरे ऐसे अपराधी लोगोंकी शैंक्धा बढ़ती ही गई । 
साथ ही उनमें कुछ चृष्टता भी आने लगी। तब इस दंडविधानको निरुपयोगी समझकर इससे कुछ कदर 
मा” नासक देडविघान तैयार किया गया। अर्थात्‌ खेद प्रकाश करने मात्रसे जब्न लोगोंने जींबम संचाहकी 
साधन-सामग्रीका संचय करना नही छोड़ा, तो उन्हें हत अनुचित प्रवुलिसे शक्सिपूवंक रोका जाने सभा | काने 
अजब इस वंडविघानसे भी ऐसे अपराधी लोगोंको बाढ़ न घटी तो फिर 'घिक्‌*” नामका बहुत ही कठोर दईँह- 
विधान लागू कर दिया गया | अर्थात्‌ ऐसे लोगोको उस समयकी सामाजिक श्रेणीसे बहिष्कृत किया जाने लगा; 
लेकिन यह वंडविधान भी जब असफल होने लगा, साथ ही इसके द्वारा ऊँच और नीचके भेदकी कल्पना भी 
लोगोंके हृदयमें उदित हो गई तो हस विषम परिस्थितिमें राजा नाभिके पुत्र भगवान्‌ ऋषभदेव इस पथ्वीतल- 
पर अवतीर्ण हुए । इन्होंने बहुत ही गम्भीर चिन्तनके ग्राद एक और तो कर्मयुगका प्रारम्भ किया अर्थात्‌ 
तरकालीन मानव-समाजमें वर्णव्यवस्था कायम करके परस्प र सहयोगकी भावना मरते हुए उसको जीवन-संचालन- 
के लिए यथायोग्य असि*, मथि, कृषि, सेवा, शिल्प ओर वाणिज्य आदि कार्योंके करने की प्रेरणा की तथा दूसरी 
ओर लोगोंकी अनुचित प्रवत्तिको रोकतेके लिए धाभिक दंडविधान चालू किया। अर्थात्‌ भनुष्योको स्वयं ही 
अपनी---क्रोष, मान, माया और लोमरूप-मानसिक दु्बंताओंकों नष्ट करने तथा हिंसा, झूठ, चोरी, व्यभिचार 
और परिय्रह स्वरूप प्रवुसिको अधिक-से-अधिक कम करनेका उपदेश दिया । जैन-मान्यताके अनुसार धर्मोत्पक्ति 
का आदि समय यही है | 

धर्मोत्पत्तिके बारेमें जैन-मान्यताके अनुसार किये गये इस विवेचनसे इस निष्कषंपर पहुँचा आ सकता 
है कि मानव-समाजमे व्यवस्था कायम करनेके लिए यद्यपि सर्वप्रथम पहले प्रजातंत्रके रूपमे और बावमें 
राजतंत्रके रूपमें शासनतंत्र ही प्रकाशमें आमा था। परन्तु इसमे अधूरेपनका अनुभव करके भगवान ऋष भदेवने 
इसके साथ धमंतंत्रकों भी जोड़ दिया था। इस तरह शासनतंत्र भौर धमंतंत्र ये दोनों तबसे एक दूसरेका 
बल पाकर फूलते-फलते हुए आज तक जीवित हैं । 

यद्यपि भगवान ऋषमदेवते तत्कालीन मानव-समाजके सम्मुख धर्के ऐहिक और आध्यात्मिक दो 
पहलू उपस्थित किये थे और दूसरे ( आध्यात्मिक ) पहलुको पहले से ही स्वयं अपना कर” जनताके सामने 
महान्‌ आदर्श उपस्थित किया था--आज भी हमें भारतवर्षम साधुवर्गके रूपमे घर्मके इस आध्यात्मिक पहलू- 
की झांकी देखनेको मिलती हैँ। परन्तु आज मातव-जीवन जब धर्मके ऐहिक पहलूते ही शून्य है तो वहाँपर 
उसके आध्यात्मिक पहछूका अंकुरित होना असम्भव ही है । यही कारण है कि प्रायः सभी धर्मग्रंथोमे आजके 
समयमें मुक्ति प्राप्तिकी असंभवताकों स्वीकार किया गया है । इसलिए इस लेखमे हम धमंके ऐहिक पहलूपर 
ही वियार करेंगे । 

धर्मके आध्यात्मिक पहलूका उद्देश्य जहाँ जन्म-मरणरूप संसारसे मुक्ति पाकर अविनाशी अनन्तसुख 


» लि० प०, गाया ४७४ । ४ 

- आविपुराण, पर्व ३, इलोक २१४, २१५ ॥ 

- यही, पर्थष १६, दलोक १८३ | 

. (क) बही, पं १६, दछोक १७९, १८० । 

' (ख) प्रजापतियें: प्रथम जिजोविषु. शशास कृष्यादिवु कमंसु प्रजा: ॥--स्वयंभूस्तोत्र । 

५. विहाय यः सागरवारिवाससं व्धूमिवेमा वमुधावधूं सतीम्‌ । 
मुमुलुरिध्याकुफुछादिरात्मवान्‌ प्रभु: प्रव्षाज' सहिष्णुरच्युत. ॥--स्वयंमूस्तोत्र एलोक रे, ४ । 
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५२ : शसस्यत्ी-बरबंपुत्र पं० अंज्ौगर व्याफरणाचाय अमिनग्वत-परॉल्य 


प्राप्त करना है कहाँ उसके ( घरमंके ) ऐहिक पहलूका उद्देश्य अपने वर्तमान जीवनको तुलसी बनाते हुए 
आध्यात्मिक पहलुकी ओर अग्रसर होना है। यह तभी हो सकता हैं जब कि मातव-समाजमें सुझ्ष और 
झास्तिका साआाज्य हो । कारण कि मनुष्य स्वभावसे समष्टिगत प्राणी है। इसलिए उसका जीवन मानव- 
समाजके साथ गुंथा हुआ है । अर्थात्‌ व्यक्ति तभी सुखी हो सकता है जबकि उसका झुटुम्य सुखी हो, ऊुंटुम्ध 
भी तब सुसख्ती हो सकेगा जबकि उसके मुहल्लेमें अमन-चैन हो । इसी क्रमसे आगे भी मुहल्लेका अम्त-जैन 
ग्रामके अमन-चैसपर, ग्रामका अमन-चैन प्रान्तके अमन-चैनपर और प्रान्तका अमन-चैन देशके अमस-चैनपर 
ही निर्भर हैं तथा आज तो प्रत्येक देशके ऐसे अन्तर्राष्ट्रीय सम्बन्ध स्थापित हो थुके है कि एक देशाका 
अमन-चैन दूसरे देशके असन-चैनपर निर्भर हो गया है। यही कारण है कि आज दुनियाके विशेषज्ञ विधय- 
संघकी स्थापनाकी बात करने रूगे हैं, लेकिन विध्यसंज तभी स्थापित एवं सार्थक हो सकता है जबकि 
मानव अपनी क्रोध, मान, माया और लोभरूप मानसिक दुबंलताओंकों नष्ट करना अपना फत्तंव्य समझ ले | 
साथ ही अहिसा, सत्य, अस्लेय, ब्रह्मचर्य और जअपरिग्रहताको अपने जीवनमें समाविष्ट कर छे। इसके ।बना 
न तो विश्वसंघकी स्थापना हो सकती है और न दुनियामे सुखशान्तिका साम्राज्य ही कायम हो सकता है । 
महात्मा याँधीजीने विश्वमे दान्ति स्थापित करनेके लिए इसी बातको आज विश्वके सामने रखा है, परन्तु 
यह विद्वका दुर्भाग्य है कि उसका लक्ष्य अभी इस ओर नही है । 


इस प्रकार भगवान ऋषमभदेवने जिस धर्मको आत्मकल्याण और विद्यसे व्यवस्था कायम करनेके लिए 
चुना था, वह क्रोध, मान, माया, लोभ आदि विकारोंसे शून्य मानसिक पवित्रता तथा अहिंसा, सत्य, अस्तेय, 
ब्रह्मचयं और अपरिग्रहता विशिष्ट बाहाप्रवृत्ति स्वरूप है। हम देखते है कि आज भी इसकी उपयोगिता 
नच्ट नहीं हुई है और भविष्यमे तो मानव-समष्टिमे मानवताके विकासका यही एक अद्वितीय चिल्ल माना 
जायगा। भगवान ऋषभदेवसे लेकर चौबीसवें तीथंकर भगवान महावीर पयंन्त सब तीर्थंकरोंने भगवान 
ऋषभदेव द्वारा प्रतिपादित इसी धर्मका प्रकाश एवं समुत्थान किया है । इनके अतिरिक्त आगे या पीछे जिन 
महापुरुषोंने धर्मफे बारेमें कुछ शोध की है वह भी इससे परे नहीं हैं। अर्थात्‌ न केवल भारतवर्षके, अपिलु 
विश्वके किसी भी महापुरुष द्वारा जब कभी धमकी आवाज बुलन्द की गई, उस घर्मकी परिभाषा भगवान 
ऋषभदेव द्वारा प्रतिपादित धर्मकी परिभाषासे भिन्‍न नहीं हैं। इसका कारण यह है कि एक ही देशमें 
रहनेवाली भिन्‍न-भिन्‍त मानवसमष्टियोंकी तो बात ही क्‍या, दुनियाके किसी भी कोनेमें रहने थाले 
मनुष्योंकी जीवनसम्बन्धी आवश्यकंताओंमें जब भेद नहीं किया जा सकता है तो उनके धर्ममें भेद करना 
मानवससष्टिके साथ घोर अन्याय करना है । इसलिए घधर्मके जैन, बौद्ध, वैदिक, इस्लाम, क्रिश्थियन इत्यादि 
जो भेद किये जाते है, ये सब किसी हालतमें घर्मके भेद नहीं माने जा सकते हैं। धर्मरूप वस्तु तो इन सबके 
अन्दर एक रूप ही मिलेगी और हमें इनके अन्दर जो कुछ भेद दिखलाई देता है वह भेद या तो धर्मेका 
प्रतिपादन करने या उसके प्राप्त करनेके तरीकोंका है या फिर वह अधर्म ही कहा जायगा । 


इस तरह अपने जोवनको सुख-शान्तिमय बनानेके उद्देदयसे मामव-समप्टिमें सुख-दान्तिका वातावरण 
लानेके लिए प्रत्येक मनुष्यको जिस प्रकार अपनी क्रोध, मान, माया, छोभ आदि मानसिक दु्बंलताओंको कम 
करना तथा हिसा, झूठ, चोरी, व्यभिचार और परिम्रहस्वरूप प्रवृत्तिको रोकना आवध्यक है उसी प्रकार 
परस्पर सौहाद, सहानुभूति और सहायता आदि बातें भी अधवद्यक हैं । इसलिए इन सब बातोंका समावेश 
भी घ॒र्मके ही अन्दर किया गया हैँ । इसके अतिरिक्त अपने जीवनको सुझी अनानेमें शारीरिक स्वास्थ्यको भी 
महत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त है। अत. शारीरिक स्वास्थ्य-सम्पादनफे लिए जो नियम-ठपतियम उपयोगी सिद्ध होते 
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हैं साहें भी भैन-भान्यताके अनुसार भर्मकी कोटिमें रखा गया है। जैसे पानी छानकर पीना, रात्रिमें मोजन 
महीं करना, मद्य, मांस और मधुका सेवन नही करना, असावधानीसे तैयार किग्रा हुआ भोजन नहीं करना, 
भोजसमें शाजर और सससस्‍्य आटा, चायर, साम-कूल आदिका उपयोग करना, उपवास या एकादान करना, 
डसस संचति करमा भादि इन सब प्रव॒त्तियोंकों धर्मरूप ही मास लिया गया है तथा ऐसी प्रव्तियोंको अघर्म 
या पाप ज्ञान लिया जया हैं, जिनके द्वारा साक्षात्‌ था परंपराते हमारे शारीरिक स्वास्थ्यको हानि पहुँचनेकी 
सम्भावना हो या जो हमारे जीवनको लोकसिश् और कब्टमय बना रही हों । जुआ खेलना, शिकार खेरना 
और बेश्यागसन आदि प्रवृत्तियाँ इस अघर्मकी ही कोटिमे आ जाती है। जैन मान्यताके अनुसार अभक्यमक्षण- 
को मी अधर्म कहा गया है और अभक्यकी परिभ्ाषामे उन चीजोंको सम्मिलित किया गया है, जिनके खानेसे 
हमे कोई राम त हो अथवा जितके तैयार करनेमें या खानेमें हिसाका प्राधात्य हो अथवा जो प्रकृतिविरुद् 
हों या लौकिक दृष्टिसे अनुपसेण्य हों । जैन मान्यताके अनुसार अधिक खाना भी अधमं है और अनि्कापूर्वक 
कम खाना भी अधरमं है। तात्पयं यह है कि मानव-जीवनकी प्रत्मेक प्रवुत्तिको जैन-समान्यतामें धर्म और अधर्म- 
की कसौटीपर कस दिया गया है। आज भले ही पचड़ा कहकर इस सब बातोंके महस्यको कम करनेकी 
कोशिश की जाय, परन्तु इन सब बातोंकी उपयोगिता स्पष्ट है। पृज्य साँधीजीका भोजनमें हाथ-चवकीसे पिसे 
हुए ताजे आटेका और हाथसे कूटे गये चावकका उपयोग करनेपर जोर देना तथा प्रत्येक व्यक्तिको अपनी 
प्रत्येक प्रवृतिमं भावद्यकता, सादगी, स्वच्छता, सच्चाई आदि बातोंपर ध्यान रखनेका उपदेश देना इन 
बातोंकी उपयोगिताका ही दिग्दशंन है । 


इस प्रकार जैन समाज जहाँ इस बातपर गय॑ कर सकती है कि उसकी मान्यतासे मानव-जीवनकों 
छोटी-से-छोटी और बडी-से-यडी प्रत्येक प्रवृत्तिको धर्मं और अधमंकी मर्यादामे बॉँधकर विश्वको सूपथपर 
अलनेके लिए सुगमता पैदा की गई है, वहाँ उसके लिए यह बड़े सन्तापकी बात है कि इन सब बातोंका जैन 
समाजके जीवसमें प्राय, अभाव-सा हो गया है और दिन-प्रतिदिन होता जा रहा है तथा जैन समाजकी 
कोधादि कथधायरूप परिणति और हिसादि परापमय प्रवृत्ति आज शायद ही दूसरे समांजोंकी अपेक्षा कम हो । 
जो कुछ भी घार्भिक प्रवृत्ति आज जै॑न समाजमे मौजूद है वह इतनी अब्यवस्थित एवं अज्ञानमूलक हो गई है 
कि उस प्रवृत्तिको धर्मका रूप देनेमें संकोच होता है । 

जैन समाजमे पूर्वोक्त धर्मको अपने जोवनमे न उतारनेकी यह एक बुराई तो वर्तमान है ही, इसके 
अतिरिक्‍त दूसरो बुराई जो जैन समाजमें पाई जाती है, वह है खाने-पीने इत्यादिके छुआ-छूतके भेद की । 
जैन समाजमे वह व्यवित अपनेको सबसे अधिक घारमिक समझता है, जो खाने-पीने आदिमे अंधिक-से-अधिक 
छुआ-छूतका विच्वार रखता हो । परन्तु भगवान ऋवभदेवने द्वारा स्थापित और छष तीर्थंकरों द्वारा पुनरु- 
ज्लीवित धर्ममें इस प्रकारके छुआछूतको कतई स्थान प्राप्त नहीं हैं। कारण कि धर्म मानव-मानवमे भेद 
करमा नहीं सिख्चछाता है और यदि किसी भर्मंसे ऐसी शिक्षा मिलती हो दो उसके बराबर अधरमं दुनियामे 
दूसरा कोई महीं हो सकता। हम भ्रब॑ंपूंक कह सकते हैं कि जैन तीथंकरो द्वारा प्रोक्त घमं न केबल 
राष्ट्रधम ही हो सकता हैं, अपितु यह विश्वधर्म कहठलानेके योग्य है । परन्तु छुआछूतके इस संकुचित दायरेमे 
पड़कर बह एक ब्यक्तिका भी घर्म कहानसे योग्य नही रह गया है, क्योंकि यह भेद न केवल राष्ट्रीयताका 
ही विरोधी है, बल्कि मानवताका भी विरोधी है और जहाँ मानवताको स्थान नही, वहाँ धर्मको स्थान 
मिलना असम्भव ही है । 

यद्यपि ये सब दोष जैन समाजके समान अन्य घामिक समष्टियोमे भी पाये जाते है, परन्तु प्रस्तुत 
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२ . सरस्वतो-बरब॒पुत्र पं० बंद्ीपर व्याकरणाचार्य अभिनश्वन-प्रत्ष 


हुये उदं इयकी सिद्धिमे जब बाह्य सामग्रीका कोई उपयोग नहीं, तब भगवदाराधममें बाह्य सामग्रीका समावेश 
क्यों किया गया हैं? इस आक्षेपका बथोखित समाधान न मिलनेके कारण जैनियोंमे द्रब्यपूजाके बजाय मूति- 
माम्यताके विरोधी पंथ बन गये हैं । 


तात्पय यह कि मृतिवी मान्यताकों अनिवार्थ रूपसे प्रत्येक व्यक्तिके हृदयमे स्थान है । यह निश्चित है 
कि मूत्तिमास्यताके विरोधी स्वयं मूतिकी भान्यताकों छोड नहीं सकते, बल्कि आवश्यकतानुसार उसका उपयोग 
ही करते रहते है । मूर्ति मुख्य वस्तुका प्रतिनिधि होती है, जो हमको मुख्य वरतुक्के किसी निश्चित उहिष्ट 
स्वरूप तक पहुँचानेमे समर्थ है। किसी वस्त॒का प्रतिनिधि आवश्यकता व उ्ं इयके अनुकूल सचेतन व अच्ेतन 
दोनों पदार्थ हो सकते हैं ॥ एक वस्तुके समझनेमे जो दृष्टान्त वर्गरहका उपयोग किया जाता है उससे मूति 
सान्यताका अकाटय समथेन होता हैं। परल्तु व्रब्यपूजाके विषयमे कई तरहके आक्षेप उठाये जा सकते हैं, 
जिनका समाधान हो जानेपर ही व्रव्यपूजा उपयोगी मानी जा सकती है। नीचे सम्भवित आशक्षेपोके समाधान 
करतेका ही प्रयत्म किया जाता हैं । 


आक्षेप १--जबकि भगवानमें इच्छाका सबंथा अभाव है तो उनके उद्देब्यसे मूर्तिके समक्ष मंत्रोच्चारण- 
पूर्वक नाना उत्तमोत्तम पदार्थ रख देनेपर भो वे उनको तप्तिके कारण नहों हो सकते, मूलि तो स्वयं अचेतन 
पदार्थ है, इसलिये उसके उद्देश्यसे इन पदाधोके अपंण करनेकी भावना हो पूजकके हुंदयमें पैदा नहीं हो 
सकती और न वह इस अभिप्रायसे ऐसा करता ही है। इसलिये भगवानकी पूजा अष्टद्रव्यसे ( द्रव्यपूजा ) 
नहीं करनी चाहिए । 

इस आक्षेपका समाधान कई प्रकारते किया जाता है। परस्तु वे प्रकार सस्तोषजनक नही कहे जा 
सकते । जैसे-- 

समा० १--जिनेन्द्र भगवान तृथा आदि दोषोके विजयी हे। इसलिये वे हमारे तृषा आदि दोषोंके 
नष्ट करनेमें सहायक हों, इस उद्देश्यसे पूजक उनको मुत्ति के समक्ष अप्टद्रव्य अपेण करता है। 

आलोचना--यह तो माना जा सकता है कि जिनेन्द्र भगवान तुषा आदि दोषोके विजयो है, परन्तु 
उनको अष्टद्रव्य चढ़ा देने मात्रसे हमारे दोष भी नब्ट हो जायेंगे, यहू बात तके ओर अनुभवको कसौटीपर 
भहीं टिक सकती । 

समाधान २--जिनेन्द्र भगवानको अष्टद्रव्य इसलिए चढ़ाये जाते है कि इसके द्वारा पूजकमे बाह्य 
वस्तुओंसे रागपरिणति घटकर त्यागबुद्धि पैदा हो जाती हैं जो कि तृषा आदि दोषोंके नाश करनेका प्रधान 
कारण है। 

आलोचना--८6 समाधान भी ठीक नही, कारण कि शास्त्रोका स्वाघ्याय विद्वानोंके उपदेश व जिनेन्द्र 


भगवानके गुणोंका स्मरण आदि हो वाह्म वस्तुसे हमारी रागपरिणति घटाने व त्यागबुद्धि पैदा करनेके 
यथोचित कारण हो सकते हैं । 


समाधान ३-- दानकी परिपाटी चछानेके छिए यह एक निमित्त है! 

आलोचना--ऐसे निरथंक दान ( जिनका कि कोई उपयोग नहीं ) की कोई सराहना नहीं करेगा | 
वास्तविक दान बाह्य वस्तुओंमे अपनी ममत्वब्रुद्धोनों नष्ट करना हो सकता हैं। यह तो हम करते नही। 
जोर न इस तरहसे यह नष्ट की भी जा सकती हैं । यह तो शास्त्रस्वाध्याय, उपदेश व जिनेस्द्र अगवानके गुण- 
स्मरण आदिसे ही होगी, ऐसा पहले वतलाया जा चुका है । व्यावह्ञारिक दाम दूसरे प्राणियोंकी ज्रावश्यकताओं- 


हमारी द्रव्य-पूजाका रहस्य 


पूजाका अथथं भक्ति, सत्कार या सम्मान होता है और वह छोटों द्वारा बडों ( पृण्यों ) के प्रति प्रकट 
किया आता है। इसका मूल कारण पृुजककों अपनी रूघुता और पृज्यकी महृत्ताको स्वीकार करना है तथा 
उद्देश्य अपनी रूघुताको नष्ट कर पूज्य जैसी महलांकी प्राप्सिमे प्रयत्न करना है। इसके प्रकट करनेके साधन 
मन, वचन और काय तो हैं ही, परन्तु कही-कहीं बाह्य सामग्री मी हसमें साधनभूत हो जाया करती हैं । जहाँ 
पर मन, वचन और कायके साथ-साथ बाह्य सामश्री इसमें साघनभूत हो, उसका नाम द्रव्यपूजा है तथा जहाँ 
कैवल मन, वचन और कायसे हो भक्ति-प्रदांन किया जाय उसे भावपूजा समझना चाहिए । वैसे जो मनके 
द्वारा भक्तिप्रदर्शन भावषपूजा तथा वचन और कायके द्वारा भक्तिप्रदर्शन द्रव्यपूजा कही जा सकती है, 
परम्सु यहाँपर इस प्रकारकी द्रब्यपूजा और भावपूजाकी विवक्षा नहीं है। शास्त्रोंमें जो द्रब्यपूजा और भावपूजा- 
का उल्लेख आता है वह क्रमसे बाह्य सामग्रीकी अपेक्षा और अनपेक्षामें ही आता है । 


उल्लिखित प्रव्यपूजाका लोकव्यवहारमें समानेश तो परंपरागत कहा जा सकता है । अपनेसे बड़े पुरुषो- 
को उनकी प्रसनन्‍नताके लिये उत्तमोत्तम सामग्री भेंट करना शिष्टाचा रमे ज्ञामिल है । भगवदाराघनमे भी कबसे 
इसका उपयोग हुआ, इसको गवेथणा यश्षपि ऐतिहासिक दृष्टिसि की जा सकती है। लेकिन यहाँपर इसकी 
आवश्यकता नही है, यहाँ तो सिर्फ इस बातकों प्रकट करना है कि हमारे यहाँ ईक्वरोपासनामे द्वव्यपुजाका 
जो प्रकार है वह ब्सि अथंको लिये हुए है। यद्यपि मेरे विचारोंके अनुसार शास्त्रोंमें स्पष्ट उल्लेख तो जहाँ 
तक है, नही मिलता है। परन्तु पुजापाठोंके अवतरण, अभिषेक व जयमाला आदि भागोंमें, मेरे इन विचारोंका 
आभास जरूर है। और फिर यह तो घ्यानमें रखना ही 'बाहिये कि जो विचार युक्ति और अनुभव विरुद्ध 
नही, थे शास्त्रवाह्म नही कहें जा सकते । इसी विचारसे मैं अपने विचारोंकों प्रकट करनेके लिये बाध्य हुआ हूँ । 


शास्त्रोंमें द्रव्यपूजाका अध्टद्रव्यसे करनेका विधान पाया जाता है और हमारा श्रद्धाल समाज बिना 
किसी तक॑-वितकके निःसंकोच अहँन्त, सिद्ध, गुरु, शास्त्र, धर्म, व्रत, रत्नत्रयण, तीर्धस्थान आदिको पूजा करते 
समय निश्चित अष्टद्रव्योॉंको उपयोगमे लाता है। समाजके उदार हुदयमे यह विचार ही पैदा नही होता कि ये 
वस्तुयें जिसके लिये अपंण की जा रही है वह जड है या चेतन है अथवा आत्माकी अवस्थाविद्ेष है । अरहंत, 
सिद्ध, शास्त्र, धर, व्रत, रत्नश्रय व तीर्थस्थानोको जलादि अध्टद्रव्यकां भ्र्पण करना बुद्धिगम्य कहा जा 
सकता हैं या नही ? परन्तु तकंशील छोगोंने इसके अपर हमेशासे आक्षेप उठाये है और वे आज भी उठाते 
चले जा रहे हैं । उन आक्षेपोंका यथोचित समाधान न होनेके कारण ही एक संप्रदायमें मूर्तिमान्यताके विरोधी 
दलोंका आविष्कार हुआ है। जैनियोंके द्वेताम्बर सम्प्रदायमे ढूँंढिया पंथ और दिगम्बर सम्प्रदायमे तारण 
पंथ इन आक्षेपोके समाधात न होनेके ही फल हैँ । केवल जैनियोंमे हो नही, जैनेतरोंमे भी इस प्रकारके पथ 
कायम हुए है, परन्तु यह संभव है कि जैनेतरोंमें विरोधके कारण जैनियोंसे भिन्‍न है । 

कुछ भी हो, परन्तु जेन सिद्धान्त इस बातकों नही मानता कि ओ द्रव्य भगवानके लिये अपंण किया 
जाता है वह उनकी तृप्तिका कारण होता है, कारण कि उनसे इच्छाका सर्वंधा अभाव है। इसलिये कोई भी 
बाह्य वस्तु उनकी तृप्सिका कारण नहीं हो सकती, उनको तृप्ति तो स्वाभाविक ही है। इसलिये अपने विचारों 
व आचरणोंको पवित्र व उन्‍नत बनातेके लिये भगवानके गुणोंका स्मरण ( भावपूजा ) ही पर्याप्त है। भगवान- 
के गुणस्मरणमें मूति सहायक है, मूतिको देखकर गुणस्मरणमे हृदयका झुकाव सरख्सासे हो जाता हैं । इसलिये 
भगवातके गुणोंका स्मरण करते समय मूत्रिका अवलम्बन युक्ति और अनुभव विरुद्ध सहो; परन्तु ऊपर बतलाये 
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की यथाहवित पूति करना कहा जाता है। जिनेन्द्र भगवान कृतकृत्य है उनकी कोई ऐसी आवश्यकता नहीं, 
जिसकी पूछ्ति हमारे अध्ठद्रव्यके अप॑ण करनेसे होती हो, इसलिए ऐसा दान निरर्थक हो माना जायगा । 

समाधान ४--भगवानके गुण स्मरणमें बाह्य सामग्रीसे सहायता मिलती है, इसलिये पूजक भगवान- 
को अध्टद्रव्य अपंण करता है । 

आलोचना--गुणस्मरणका अवलम्बन मृति तो है ही तथा स्तोत्रपाठ वर्गरहसे गुण-स्मरण किया 
जाता ही है, बाह्य सामंग्रीकी उपादेयता इसमे कुछ भी नहीं है। बल्कि जब एजक भगवानके लिये अष्टद्रव्य 
अपंण करता है तो द्रब्यपूजा यह उनको वोतरागताको नष्ठ कर उनको सरागी सिद्ध करनेकी ही कोशिद है । 

समाधान ५--पूजक भक्ततिके आवेशमे यह सब किया करता हैं, इसका ध्यान इसकी हेयोपादेयता तक 
पहुँचता ही नहीं और न भक्तिमें यह आवश्यक हो हैं, इसलिये द्रव्यपुआके विषयमे किसी तरहुके आक्षेपोंका 
उठाना ही व्यर्थ है | 

आलोचना--भक्तिमे विवेक जाग्रत रहता है, विवेकशून्य भक्तित हो ही नहीं सकती । जहाँ विवेक 
नहीं है उसको सक्ति न कहकर मोह ही कहा जायगा, इसलिये यह समाधान भो उचित नही माना जा 
सकता है । 

इसके पहले कि इस आक्षेपका समाधान किया जाय, दूसरे आक्षेपोपर भी दृष्टि डाल लेना आब- 
एयक है--- 

आक्षेप २--अ्रतिमामे जब भगवानकी स्थापना की जा चुकी है और वह पूजकके सामने है तो फिर 
अवतरण, स्थापन और सनब्निधिकरणकी क्‍या आवश्यकता रह जाती हैं ? 

समाधान--ज़िनकी प्रतिमा पूजकके सामने है उनकी पूजा करते समय अवतरण, स्थापन और 
सन्निधिकरण नहीं करना चाहिये, लेकिन जिनकी पूजा उनकी प्रतिमाके अभावमें भी यदि पूजक करना चाहता 
है तो उनकी अतदाकारस्थापना पृष्पोंगे कर लेना आवश्यक है, इसलिये अवतरण स्थापना और सन्निधि- 
करणकी क्रिया करनेका विधान बतलाया गया है। 

आलोचना--एक तो यह्‌ कि किन्‍्ही भी भगवानकी पूजा करते समय--चाहे उनकी प्रतिमा सामने 
हो, या न हो--समान रूपसे अवतरण आदि तीनो क्रियायें की जाती है, इसल्यि बिना प्रबल आधारके यह 
मानना अनुचित है कि जिनकी प्रतिमा न है, उनकी पूज। करते समय ही पुष्पोमे अतदाकारस्थापनाके लिए 
अवतरण आदि क्रियाये करनी चाहिये | 

दूसरे यह कि जब पूजक भावोंकी स्थिरताके छिए केवल भगवानकी पुष्पोमे अतदाकारस्थापना करता 
है, तो इतना अभिप्राय स्थापन और सन्निधिकरणमेंसे किसी एक क्रियासे ही सिद्ध हो सकता है। इन 
दोनोमिंसे कोई एक तथा अवतरणकी क्रिया निरर्थक ही मानी जायगी । इस समाधानको साननेसे स्थापन और 
सब्निधिकरण दोनोंका एक स्थानमें प्रयोग लोक-व्यवहारकी दृष्टिसे भी अनुचित मालुम पडता है। लोकव्यव- 
हारमें जहाँ समानताका व्यवहार है वहाँ तो पहुले “आइये बैठिय'” कहकर, “यहाँ पासमे बैठिये'” ऐसा कहा 
जा सकता है परन्तु अपनेसे बडोंके प्रति ऐसा व्यवहार कभी तहीं किया जायगा । 

बहुतसे लोग “सम सन्निहितों भव'” इस वाबयक्रा अर्थ करते हैं “हे भगवान मेरे हृदयमें विराजों” । 
लेकिन यह अर्थ भी ठीक मालूम नही पड़ता है, कारण कि एक तो इधर हम पुष्पोंगे भगवानका आरोप कर 
रहे हैं और उधर उनको हृदयमे स्थान दे रहे है ये दोनो बाते विरोधी हैँ। दूसरे पूजक हृदयमे स्थापित 
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भगवानको दम करके दृब्य नहीं बढ़ाता, उसका लक्ष्य तो उस समय प्रतिमाकी ओर ही रहता है । इस*« 
लिये दूसरे आश्षेपका भी समाधान ठोक-ठीक नहीं होता है। 

आक्षेप ३--भगवान क्या हमारे बुलानेसे आते हैं और हमारे विसर्जन करमेपर चले जाते हैं ? यदि 
हाँ, तो जैन सिद्धान्तसे इससे जो विरोध आता है उसका क्‍या परिहार होगा ? यदि नहीं, तो फिर अवसरण व 
विसजंन करनेका मग्या अभिप्राय है ? 

आक्षेप ४--आजकरू जो प्रतिमायें पायी जाती है उनको यदि हम अरहन्त व सिद्ध अव॑स्थाकी भागते 
हैं तो इन अवस्थाओंमें अभिषेक करना क्या अनुचित नहीं माना जायगा ? यह आतक्षेप अभी थोड़े दिन पहले 
किसी महाशयने जैनमित्रमें भी प्रकट किया है ! 

मे चारो आक्षेप बड़े महत्त्वके हैं, इसलिये यदि इनका समाघान ठीक तरहसे नहीं हो सकता है, तो 
निश्चित समझना चाहिये कि हमारी द्रब्यपूजा तक एवं अनुमवसे गम्य न होनेके कारण उपादेय नहीं हो सकती 
है! परन्तु उद्देश्वकी सफलताके लिये रत्नत्रयवाद, पदार्थोंकी व्यवस्थाके लिए निक्षेपवाद तथा उनके ढीक-ठीक 
ज्ञानके लिए प्रमाणवाद और नयवाद तथा अनेकान्तवाद, सप्तभंगीषाद आदिका तक और अनुभवपुर्ण व्यस्थापक 
जैनघर्म इस विथयमें अधूरा ही रहेगा, यह एक आशचरयंकी बात होगी । इसलिये मेरे विचारसे जैन सिद्धास्ता- 
नुसार द्रग्यपूजाका रहस्य होता चाहिये, वह नीचे लिखा जाता है । 

द्रव्यपूजा निम्नलिखित सात अंगोंमें समाप्ल होती है--१ अवतरण, २ स्थापन, ह सन्निधिकरण, 
४ अभिषेक, ५ अष्टक, ६ जयमाऊझा और ७ विसर्जन | शान्तिपाठ व स्तुतिपाठ जयमालाके बाद उसोका एक 
अंग समझना चाहिये । यद्यपि अभिषेककी क्रिया हमारे यहाँ अवतरणके पहलेकी जाती है। परन्तु यह विधान 
हास्त्रोकत नहीं । शास्त्रोंमे सम्नधिकरणके बाद हो चौथे नंबर पर अभिषेककी क्रियाका विधान मिलता है । 
दरब्यपूजाके ये सातों अंग हमको तीर्थकरके गर्भसे लेकर मुक्ति पर्यग्त माहात्म्यके दिग्दशंन कराने, घामिक 
व्यवस्था कायम रखने व अपना कल्याणमार्ग निश्चित करनेके लिये है--ऐसा समझना 'चाहिये। 

यह निष्चित बात है कि ससारमें जिसका अ्यक्षितत्व मान्य होता है वही व्यक्ति छोकोपकार करनेमें 
समय होता है, उसीका प्रभाव लोगोंके हृदयको परिवर्तित कर सकता है, अतएव तोर्थकरके गर्भमें आनेके पहले- 
से उनके विषयमे असाधारण घटनाओंका उल्लेख शास्त्रोंमें पाया जाता है । १५ मास असंद्य रत्नोंकी थृृष्टि, 
जन्म समय पर १००८ बड़े-बड़े कलशों द्वारा अभिषेक आदि क्रियायें उनके आश्वयकारी प्रभावकी झोतक नहीं 
तो और क्या हैं ? वर्तमानमे हमछोग भी उनके व्यक्तित्वको समझनेके लिये तथा आचार्यों द्वारा शास्त्रोमें 
गूंथे हुए उनके उपदिष्ट कल्याणमार्गंपर विश्वास करने व उसपर चललेके लिए और “परंपरामे भी लोग 
कल्याणमार्गसे विभुख न हो जावे” इसलिए भी साक्षात्‌ तीर्थकरके अभावम उनको मूर्ति द्वारा उनके जीवनको 
असाधारण घटनाओं व बास्तविकताओका चित्रण क रनेका प्रयत्न करें, यही द्रव्यपूणाके विधानका अभिन्नाय 
है। हमारा यह प्रयसन मिल्य और नैमित्तिक दो तरहसे हुआ करता है। नैमिलक प्रयतनमें तीर्यकरके पंच- 
कल्याणकोंका बड़े समारोहके साथ विस्तारपूर्यवक चित्रण किया जाता है तथा प्रतिदिनका हमारा मह प्रमत्म 
संक्षेपतते आवश्यक क्रियाओमें हो समाप्त हो जाता हूँ । 

१--हमारी द्रव्यपुजा नित्य प्रयल्ममें शामिल है। इसमे सबसे पहले अवशरणकी क्रिया की जाती है। इस 
समय पूजक यह समझकर कि तीथंकरपर्यायकों भारण करनेके सन्मुख विशिष्ट पुण्यात्षिकारी देव स्थगंसे अब- 
शेहण करनेवाला हूँ, प्रतिमामें तींकरके प्रागुरूपका दर्शन करता हुआ अपरिमित हृंसे 'अन्र अवहर-अवतर” 
कहता हुआ पुष्प बर्षा करके अवतरण महोत्सन मनाने । 
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२०--चूसरी क्रिया स्थापनकी है। हस समय पूजक यह समझकर कि तीथंकर माताके गर्भमें भा रहे हैं। 
प्रतिमामें गर्भप्रवेशोस्मुख तीब॑करके रूपको देखता हुआ बडे आनन्दके साथ “अतन्र तिष्ड-तिष्ठ” कहता हुआ 
वुष्परर्षा करके गर्मस्थिति-महोत्सव मनावे । 

३--सौसरी किया सत्निधिक रणकी हे । जिस प्रकार तीर्थकरका जन्म हो जातेपर अभिषेकके लिए 
सुमेद पव॑तपर ले जानेके उद्देदयसे इन्द्र उनको अपनी गोदमें लेता है उसी प्रकार इस क्रियाके करते समय 
पृथक यह समझकर कि तीर्थंकरका जन्म हो गया है” प्रतिमामें जन्मके समयके तीर्थकरकी कल्पना करता 
हुआ उनके जन्म-अभिषेककी क्रिया सम्पन्न करनेके लिये “मम सन्निहितों भव-भव”” कहकर पुष्पवर्षा 
करते हुए प्रतिमाकों यधास्थानसे उठाकर अपनी गोदीमें लेता हुआ बडे उत्साहके साथ सन्निधिकरण- 
अह्लोत्सव भनावे । 

इसके अनन्तर बह कल्पित सुमेरु पव॑ंतकी कल्पित पाडुक शिलापर इस प्रतिमाको स्थापन करे । 

४--चौथी क्रिया अभिषेककी हैँ। इस समय पुजक घंटा, वादित्र आदिके शब्दोके बीच मंगलूपाठका 
उच्चारण करता हुआ बडे समारोहके साथ प्रतिमाका अभिषेक करके तोर्यकरके जन्माभिषेककी क्रिया 
सच्य्म करें | 

यह चारों क्रियायें तीथंकरके असाघारण महत्त्वको प्रकट करनेवाली है। इनके द्वारा पूजकके हुदयमें 
तीथंकरके असाधारण अमक्तित्वकी गहरी छाप लगती है। इसलिये इनका समावेश द्रव्यपुजामे किया गया है | 
इसके बाद तीरथंकरके गाहंस्थ्य जीवनमे भी कुछ उपयोगी घंटतायें घटती है । परन्तु असाधारण व नियमित न 
होनेके कारण उनका समावेश द्रव्यपूजामे नहीं किया गया है । 

५--थयह क्रिया अष्टद्रण्यके अर्पण क रनेवगे है । पूजकका कर्तंव्य है कि वह इस समय प्रतिभामें तीर्थकर- 
की भिग्नंथ-मुनि-अवस्थाकी कल्पना करके आहारदानकी प्रक्रिया सम्पल्न करनेके लिए सामग्री चढावें। 
तीर्थकझ्कुरकी निम्नंथ-मुनि-अवस्थामें इसी तरहकी पूजा उपादेय कही जा सकती है। इसलिए बाह्मसामग्री 
चढानेका उपदेश शास्त्रोंमें पाया जाता है । इस क्रियाके द्वारा पूजकके हृदयमे पात्रोंके लिए देनेकी भावना पैदा 
हो । इस उद्देश्यसे ही हस क्रियाका विधान किया गया हूँ । 

किसी समय हम छोगोमे यह रिवाज चालू था कि जो भोजन अपने घर पर अपने निमित्तसे तैयार 
किया जाता था उसीका एक भाग भगवानकी पूजाके काममे लाया जाता था, जिसका उद्देश्य यह था कि हम 
छोगोंका आहार-पान शुद्ध रहे, परन्तु जबसे हम लोगोमे आहारपानकी शुद्धताके विषयमे शिथिछाचारी हुई, तभी 
से वह प्रथा बन्द कर दी गई हैं। और मेरा जहाँ तक खयाल है कि कही-कही अब भी यह प्रथा जारो हूं । 

६--छठी क्रिया जयमाछाकी है । जयमालाका अर्थ गुणानुवाद होता है । गुणानुवाद तभी किया जा 
सकता हैं जबकि विकास हो जावे । केवलज्ञानके हो जानेपर तीर्थकरके गुणोंका परिपूर्ण विकास हो जाता है । 
इप्तछिए जयसारा पढ़ने समय पूजरू प्रतिमाम केवलज्ञानी-सयोगी-अहंन्त तीथंकरकी कल्पना करके उनके 
गुणोंका अनुवाद करे । यही उस समयकी 'एजा हैँ। तीथकरके स्ंशपने, बोतरागपने और हितोपदेशपनेका 
आग पूथककों होगे, यह उद्देदय इस क्रियाके विधानका समझना चाहिए । यही कारण है कि जयसालाके बाद 
शाम्सिपांठके द्वारा जगतके कल्याणको प्रार्थना करते हुए पूजकको तदनन्तर प्रार्थना पाठके द्वारा आत्मकल्याणकी 
भावता मगवासको प्रतिमाके सामने प्रकट करनेका विधान पूजाविधिमे थाया जाता हैं। जयमाछा पढनेके बाद 
अर्थ चढ़ामेकी जो प्रवृत्ति अपने यहां पायी जाती हैं वह ठीक नही, क्योंकि अरन्त अवस्थामे तीर्थंकर कृतकृत्य 
सर्वाभिष्लधा्ोते रहित होनेके कारण हमारे द्वारा अपित किसी भी वस्तुको ग्रहण नही करते हैं । अतएव केवल 
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गुणानुवाद करके ही पृजकको यह क्रिया समाप्त करता चाहिए । इसके बाद बह जगतके कल्याणकी भावनासे 
झान्तिपाठ व इसके आद आत्मकल्याणकी भावनासे स्तुतिपाठ पढ़े। ये दोनों बातें तीर्थंकरकी अरहुंद 
अवेस्थामे ही सम्भव हो सकती हैं, कारण कि तीथंकरका हितोपदेशीपना इसी अवस्थामें पाया जाता है । 


७---सातवी क्रिया विसर्जनकी है ) इस समय पूजक यह समझ कर कि भगवानकी मुक्ति हो रहो है, 
अपरिभित ह॒षंसे पृष्पवर्षा करता हुआ विसर्जनकी क्रियाकों समाप्त कर | जयमाला पढ़ते हुए भी यदि पुष्प- 
वर्षा की जाय तो अनुचित नहीं, क्योकि उससे हर्षातिरेकका बोध होता है, परन्तु अर्थ चढ़ाना तो पूर्वोक्त 
रीतिसे अनुचित ही हूं । 

यह हमारी द्रव्यपुजाकी विधिका अभिप्राय है । और पूजककों प्रतिदिन इसी अभिप्रायस्ते दव्यपूजामें 
भाग लेना चाहिये। ऐसी प्रक्रिया तक॑ और अनुभव विरुद्ध नही कही जा सकतो है। तथा जो जार आक्षेप 
पहले बतला*आये हैं उतका समाप्रान भी इसके जरिये हो जाता है कारण कि प्रतिमा तीथंकरकी किसी अवस्था 
विशेषकी नही है वह तो सामान्यतौरपर तीर्थंकरकी प्रतिमा हैं, उसका अवलम्बन लेकर हमलोग अपने लिए 
उपयोगी तीर्थकरकी स्वर्गावतरणते लेकर मुक्तिपर्यन्तकी जीवनीका चित्रण किया करते है । यदि हम अब- 
तरण करते हैं तो तीर्थकरके स्वरगसे चय कर गभ॑में आते समय, यदि अभिषेक करते है तो तीर छूरके जम्भके 
समय, यदि सामग्री चढाते है तो तीर्थड्धूरकी साथु अवस्थामें, जिस तरह अवतरण द्वारा मुक्त तीथंझु रको हम 
बुलाते नही, उसी प्रकार चिसर्जनके द्वारा भेजते भी नहीं, केवल विसजंनके द्वारा मोक्ष कल्याणकका उत्सव 
मनाया करते है । इस तरह पूर्वोक्त आक्षेपोंके होनेकी सम्भावना भी हमारी द्रष्यपूजाकों प्रक्रियामे नही रह 
जाती है । 

ऐसा मान लेनेपर हमारा कत्तंव्य हो जाता है कि सिद्धोंकी पूजा उनकी प्रतिमाका अबलम्बन छेकर 
केवल उनके स्वरूपका अनुवाद व चिन्तवनमात्रसे करे, तीथंडूरके समान अवतरणसे लेकर विसर्जन पर्यन्त- 
की क्रियाओंका समारोह न करें क्योकि यह यह प्रक्रिया तो सिर्फ तीर्थद्धूरकों पूजामे ही सम्भव हैं । हमारे 
धास्त्र एक दूसरे प्रकारसे भी उस अभिप्रायकी पुष्टि क रते है-- 

प्रतिमा जितनी बनाई जाती हैं वे सख तीथंकरोंकी बनायी जाती है और प्रतिष्ठा करते समय तीथ॑कर- 
के ही पाँच कल्याणकोंका समारोह किया जाता है, क्योकि तीथकर ही मोक्षमागगंके प्रवतंक है और उन्हींके 
जीवनमे वह असाधारणता (जिसका कि समारोह ह। किया करते हैं) पायी जाती है। सामान्यकेवलियोंकी 
इस तरहसे प्रतिमायें प्रतिष्ठित नही की जाती, क्योकि वे भोक्षमार्गके प्रवर्तक नहीं माने जाते और न उनका 
जीवन हो इतना असाधारण रहता है । केवल उन्होंने शुद्ध आत्मस्वरूपकी प्राप्ति कर ली है। उनकी त्याग- 
वुसिका ध्येय भी उनके जीवनमे आत्मकल्याण रहा है, इसके लिये उनकी पूजा केवल सिद्ध-अवस्थाकों लक्य 
करके की जाती हैं। यही कारण है कि सिद्ध-प्रतिमाओकी प्रतिष्ठा पंचकल्याणकरूपसे न करके केजल मोक्ष- 
कल्याणक खूपसे की जाती है। अरहन्त और सिद्धकी छोड़कर अन्य किसीकी प्रतिमाओंकी प्रतिष्ठा 
करनेका रिवाण हमारे यहाँ नही है। इसका कारण यहा कि आचार्य, उपाध्याय और मुनि ये तीनों 
सामान्य तौरसे मुनि ही है। मुनियोका अस्तित्व शास्त्रोंमे पंचमकालके अन्त तक बसलाया हैं, इसछिये 
हमारे कल्याणभार्गंका उपदेश, जो साक्षात्‌रूपसे विद्यमान है, उसकी मृतिकी आवश्यकता ही कया रह ज़ाती 
है ? क्योंकि मूति-प्रतिष्ठाका उद्देश्य तो अपने कल्याणमार्गंकी प्राप्ति ही है। पूजा करते समय पूजकका कर्सव्य 
यह अवदय है कि वह जिन तोथंडूरकी प्रतिमा अपने समक्ष हो उनको द्रव्यपूजा ऊपर कहे अभिप्रायकों छेकर 
करे, जिनकी प्रतिमा न हो, उनकी पूजा यदि बह करना चाहता है तो उनको कल्पना दूसरे तीयंकरकी 
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प्रतिभामें करके उनकी द्रव्यपृजा करे, क्योंकि जब हमारी पूजा ही कल्पनासय है तो दूसरे ती्ंझूरकी 
प्रतिमामें दूसरे तीर्थ दुरकी कल्पना अपने भावोंकों विशुद्धिके लिये अनुचित नहीं कही जा सकती | 

तथा जिस प्रकार सिद्धोंकी पूजा उतके स्वरूपका अनुवाद व चितनसात्र ही ?क्ति-अनुमवगभ्य कही 
जा सकती है उसी प्रकार शास्त्रकी पूजा केवल उसकी बाँचना, पच्छना, अनुप्रेक्षा, आम्नाय और घर्मोपदेश 
रूप स्वाध्याय करना ही है । तीर्थक्षेत्रोंकी पूजा उनका अवलंग्रन कछेकर भगवानके गुणोंकी भावना सानना, 
रस्‍्नतयकी पूजा उनकी प्राप्तिका प्रयत्न करना, घर्म व ब्रतोंकी पूजा उनका यथाशक्ति पालन करना समझना 
चाहिये । तीर्थंकरोके समान उनकी अवतरणसे लेकर विसजंन पर्यन्त सात प्रकारसे द्रव्यपूजा करना तो केवल 


हमारी तर्क और अनुभवकी शूनन्‍्यताका दोतक है । मझे विष्वास है कि समाज इस तरहसे पूजाके रहस्यको 
समझ कर इसमें सुधार कर तेका प्रयत्न करेगा । 





साधुत्वमें नग्नताका महत्व 
पृष्ठयूमि : 


एक लेख “दिगम्बर जैन साधुओका नग्मत्व” शोष॑कसे जैन जगत (वर्णा, फरवरी १९५५का अंक) 
में प्रकाशित हुआ है। लेख मूलतः गुजराती भाषाका था और “प्रबुद्ध जीवन” हवे० गुजराती पत्रमें प्रकाशित 
हुआ था। लेखके लेखक प्रयुद्ध जीवन के सम्पादक श्रीपरमानन्द कुंवरजी कापडिया हैं तथा जैनजगतवाला 
केख उसी लेखका श्रीभंवरलाल सिंधी द्वारा किया गया हिन्दी अनुवाद है। 

जैन जगतके संपादक भाई जमनालाल जैनने लेखकका जो परिचय सम्पादकोय नोटमें दिया है उसे 
ठीक मानते हुए भी हम इतना कहना चाहेंगे कि लेखकने दिगस्बर जैन साधुओंके नग्तत्वपर विचार करनेके 
प्रसंगसे साधुत्वमेसे नग्नताकी प्रतिष्ठाको समाप्त करनेका जो प्रयत्व किया है उसे उचित नहीं कहा जा 
सकता है । 

इस विषयमे पहली बात तो यह है कि छेखकते अपने लेखमें मानवीय विकासक्रमका जो छाका 
खींचा है उसे बुद्धिका निष्कर्ष तो माना जा सकता है, परन्तु उसकी वास्तविकता निविवाद नहीं कही जा 
सकती है | 

दूसरी बात यह है कि सम्यताके विषयमें जो कुछ लेखमें लिखा गया है उसमें लेखकने केवल भौतिक" 
वादका ही सहारा लिया है, जबकि साधुत्वकी आधारशिला विशुद्ध अध्यात्मवाद है। अत भौतिकवादको 
सम्यताके साथ अध्यात्मवादमें समाथित नग्तताका यदि मेल न हो, तो इसमें आश्चयं नहीं करना चाहिये । 

तीसरी बात यह है कि बदलती हुई शारीरिक परिस्थितियाँ हमे नग्ततासे विमुख तो कर सकती है, 
परन्तु सिफे इसो आघार पर हमारा साधुत्वमेंसे नग्नताके स्थानकों समाप्त करनेका प्रयत्न सही नहीं 
हो सकता है। 


साघुत्वका उद्देद्य 

प्राय' सभी संस्कृतियोंमें मानववर्गको दो भागोंमें बांठा गया है-एक तो जन-साधारणका वर्ग 
गहस्थवर्ग और दूसरा साधुवर्ग । जहाँ जनसाधारणका उद्देश्य केवल सुस्तपूर्वक जीवनयापन करनेका होता है 
वहाँ साधुका उद्देश्य या तो जमसाधारणको जीवन के कर्तंब्ममार्गका उपदेश देनेका होता है अथवा बहुतसे 
मनुष्य मुक्ति प्राप्त करनेके उद्देश्यसे ही साधुमागंका अवलंबन लिया करते है | जैन संस्कृतिमे मुख्यत. मुक्ति 
प्राप्त करनेके उद्देश्यसे ही साधुमार्गके अवलंबनकी बात कही गयी है । 

"जीवका शरीरसे सर्वथा सम्बन्ध विच्छेद हो जाना” मुबिति कहुरूती है परन्तु यह दिगम्बर जैन 
संस्कृतिके अभिप्रायानुसार उसी मनुष्यको प्राप्त होती है जिस मनुष्यमें अपने वर्तमान जीवनकी सुरक्षाका 
आधारभूत दारीरकी स्थिरताके लिये भोजन, वस्त्र, औषधि आदि साधनोंकी अवाश्यकता ध्ोष नहीं रह जाती 
हैं और ऐसे मनुध्यको साधुओका चरमभेद स्नातक (निष्णात्‌) या जीवन्मुक्त नामसे पुकारा जाता है । 
साधुत्वमे नग्नताको प्रश्नय क्यों ? 

सामान्यख्यसे जैन संस्क्ृतिकी मान्यता यह है कि प्रत्येक दारीरतें उस शरीरसे अतिरिबत जभीवका 
अस्तित्व रहता है। परन्तु वह धारीरके साथ इतना चुछा-भिलछा है कि शरीरके रूपमें ही उसका अत्तित्व 
समझमें आता है और जीवके अन्दर जो ज्ञान करनेकी क्षष्षित मानी शगी है वह भी शरीरका अंगभूत इस््रियों- 
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के सहयोगके बिना पंगु बनी रहती है, इतना ही नहीं, जीव शरीरके इतना अधीन हो रहा है कि उसके 
जीवनकी स्थिरता शरीरकों स्वास्थ्यमय स्थिरता पर ही अवलंबित रहती है। जीवकी शरीरावलंबनताका 
यह भी एक विचित्र फिर भी तथ्यपूर्ण अनुभव है कि जब शरोरमे शिथिलूता आदि किसी किस्मके विकार 
पैदा हो जाते हैं तो जोवको क्लेशका अनुभव होने लगता है और जब उन विकारोंको नष्ट करनेके लिये 
अनुकूल भोजन आदिका सहारा ले लिया जाता है हो उनका नाश हो जानेपर जोवको सुखानुभव होने लगता 
है । तात्पयं यह है कि यद्यपि भोजनादि पदार्थ शरोरपर ही अपना प्रभाव डालते हैं परन्तु दारीरके साथ 
क्षमन्धमयी पराधीनताके कारण सुखका अनुभोकता जीव हीता है । 
दिगम्वर जैन संस्कृतिकी यह मान्यता है कि जीव जिस शरीरके साथ अनन्यमय हो रहा है उसकी 
स्वास्थ्यप्म स्थिरताके लिये जबतक भोजन, वस्त्र, औषधि आदिकी आवश्यकता बनी रहती है तबतक 
उस जीवका मुक्त होना असभव है और यही एक कारण है कि दिगम्बर जैन संस्कृति द्वारा साधुत्वमे नग्नताकों 
प्रश्रय दिया गया है। दूसरी बात यह है कि यदि हम इस बातकों ठीक तरहसे समझ लें कि साधुत्वकी 
भूमिका मानव जीवनमे किस प्रकार तंयार होती है ? तो सम्भवतः साधुत्वमे नग्नताके प्रति हमारा आकर्षण 
बढ़ जामगा । * 
साधुत्वकी भूमिका 
जीव केवल दारीरके हो अधीन है, सो बात नही है; प्रत्युत बहू मनके भी अधीन हो रहा है और 
इस मनकी अधीनताने जोवको इस तरह दबाया है कि न तो वह अपने हितकी बात सोच सकता है और 
न शारीरिक स्वास्थ्यकी बात सोचनेकी ही उसमे क्षमता रह जाती है । वह तो केवल अभिलाषाओंकी पूर्तिके 
लिये अपने हित और शारीरिक स्वास्थ्यके प्रतिकूल ही जाचरण किया करता है । 


यदि हम अपनो स्थितिका श्रोढासा भी अध्ययन करनेका प्रयत्न करें तो माछुम होगा कि यश्षपि 
भोजन आदि पदार्थोंकी मनके छिये कुछ भी उपयोगिता नहीं है, वे केवल क्षरीरके लिये ही उपयोगी सिद्ध 
होते हैं। फिर भी मनके वज्ञीभत होकर हम ऐसा भोजन करनेसे नहीं चकते है जो हमारी छारीरिक प्रकृतिके 
बिल्कुल प्रतिकूल पडता है और जब इसके परिणामस्वरूप हमे कष्ट होने लूगता हैं तो उसका समस्त दोष 
हम भगवान या भाग्यके ऊपर थोपनेकी चेष्टा करते हैं। इसी प्रकार वस्त्र था दूसरी उपभोगकी वस्तुओंके 
जिषयमें हम जितनी मानसिक अनुकूलताकी बात सोचते है उत्तती शारोरिक स्वास्थ्यकी अनुकूलताकी बात 
नही सोचते । यहाँ तक कि एक तरफ तो शारीरिक स्वास्थ्य बिगडता चला जाता है और दूसरी तरफ मनकी 
प्रेरणासे हम उन्हीं साधनोंकों जुटाते चले जाते है जो साधन हमारे शारीरिक स्वास्थ्यको बिगाडनेवाले होते 
हैं। इतना ही नहीं, उन साधनोंके जुटानेमे विविध प्रकारकी परेशानीका अनुभव करते हुए भी हम परेशान 
नहीं होते बल्कि उन साधनोंके जुट जाने पर हम आनन्दका ही अनुभव करते है । 

भनकी आधीनतामें हम केवल अपना था शरीरका ही अषिंत नही करते है, बल्कि इस सनकी 
अधीनताके कारण हमारा इतना पतन हो रहा है कि बिना प्रयोजन हम दूसरोका भी अहित करनेसे नहीं 
चकते है और इसमें भी आनन्दका रस लेते हैं । 

दिग॑म्बर जैन संस्कृतिका मुक्ति प्राप्तिके विषयमे यह उपदेश है कि मनुष्यकों इसके लिए सबसे पहले 
अपनी उक्त मामसिक पराधीनताको नष्ट करना चाहिए. और तब इसके बाद उसे साधुत्व ग्रहण करना 
शाहिए। प्रधपि आजकल प्रायः सभी सम्प्रदायोग उक्त मानसिक पराधीनताके रहते हुए ही प्राय. साधुत्व 
भ्रहण करने की होड़ लूगो हुई है, परन्तु नियम यह है कि जो साधुत्व मानसिक पराधीनतासे छुटकारा पानेंके 

| 
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बाद ग्रहण किया जाता है वही साथंक हो सकता है और उसीसे ही मुक्ति प्राप्त होनेकी आदा की जा सकत- ६ 
है । तालय॑ यह है कि उक्त मॉनसिक पराधीनताकी समाप्ति ही साघुत्व ग्रहण करनेके लिए मनुष्यकोी भूमिका 
काम देती है । इसको (मानसिक पराधीनताकी समाप्तिको) जैन संस्कृतिमें सम्बस्दर्शन नामसे पुकारा गया हैं 

और क्षमा, भादंव, आजंव, सत्य, शौल और संयम ये छह धर्म उस सम्यग्दशंनके अंग माने गए है । 


मानव-ओवनमें सम्यग्दर्शनका उद्भव 


प्रत्येक जीवके जीवनकी सुरक्षा 'परस्परोपग्रहों जीवानाम्‌” सूत्रमे प्रतिपादित दूसरे जीवोंके सहयोग 
पर निर्भर है। परन्तु मानव जोवनमें तो इसकी वास्तविकता स्पष्ट रूपमे दिखाई देती है । इसीलिए ही 
भनुष्यको सामाजिक प्राणी स्वीकार किया गया है, जिसका अथं यह होता है कि सामान्यतया मनुष्य कौटुम्मिक 
सहवास आदि मानव ममाजके विविध संगठनोंके दायरेंमें रहकर ही अपना जीवन सुखपूर्वक बिता सकता है । 
इसलिए कुटुम्ब, ग्राम, प्रान्‍्त, देश और विध्वके रूपमें मानव संगठनके छोटे-बडे जितने रूप हो सकते है उन 
सबको सगठित रखनेका प्रयत्न प्रत्येक मनुष्यकों सतत करते रहना चाहिए । इसके लिये प्रत्येक मनुष्यको 
अपने जीवनमें “आत्मन प्रतिकूलानि परेषां न समाचरेत्‌”का सिद्धान्त अपनानेकी अनिवायय आवश्यकता है, 
जिसका अर्थ यह है रि “जैसा व्यवहार दूसरोंसे हम अपने प्रति नहीं चाहते है वैसा व्यवहार हम दूसरोंके 
साथ भी न करें और जैसा व्यवहार दूसरोंसे हम अपने प्रति चाहते है वैसा व्यवहार हम दूसरोंके 
साथ भी करें ।” 

अभी तो प्रत्येक मनुष्यकी यह हालत है कि वह प्रायः दूसरोंको निरपेक्ष सहयोग देनेके लिए तो 
तैयार ही नहीं होता है। परन्तु अपनी प्रयोजन सिद्धिके लिए प्रत्येक मनुष्य न केवल दूसरोसे सहयोग लेनेके 
लिए स॒धा तैयार रहता है । बल्कि दूसरोंको कष्ट पहुँचाने, उनके साथ विषमताका व्यवहार करने और उन्हें 
धोखेमे डालनेसे भी वह नहीं चूकता है। इतना ही नहीं, प्रत्येक मनुष्यका यह स्वभाव बना हुआ है कि 
अपना कोई प्रयोजन न रहते हुए भो दूसरोंके प्रति उक्त प्रकारका अनुचित व्यवहार करनेमे उसे आनन्द 
आाता है। 

जैन संस्कृतिका उपदेश यह है कि “अपना प्रयोजन रहते न रहते कभी किसीके साथ उक्त प्रकारका 
अनुचित व्यवहार मत करो । इतना ही नहीं, दूसरोंको यधा-अवसर निरपेश्ष सहायता पहुँचानेको सदा तैयार 
रहो' ऐसा करनेसे एक तो मानव संगठन स्थायी होगा दुसरे प्रत्येक मनुष्ययों उस मानसिक पराधीनतासे 
छुटकारा भिक जायेगा, जिसके रहते हुए वह अपनेको समय नागरिक तो दूर मनुष्य कहलाने तकका अधिकारी 
नहीं हो सकता है । 

अपना प्रयोजन रहते न रहते दूसरोंको कष्ट नहीं पहुंचाना, इसे हो क्षमाघम॑, कभी भी दूसरोंके साथ 
विधमताका व्यवहार नहीं करना व इसे ही मार्दव धममं; कभी भी दूसरोंको धोलेंमे नहीं डालना, इसे ही आजंब 
धममं; और यथा-अवसर दूसरोंको निरपेक्ष सहायता पहुँचाना, इसे ही सत्यघर्म समझना चाहिए | इन चारों 
धर्मोंको जीवनमें उतार छेनेपर मनुष्यको मनुष्य, नायरिक या समय कहना उपयुक्त हो सकता हैं । 

यह भी देखते हैं कि बहुत मनुष्य उक्त प्रकारसे सभ्य होते हुए भी लोसके इतने बशोभूत रहा करते 
हैं कि उन्हें सम्पत्तिके संग्रहमें जितना आनन्द आता है उतना आनन्द उसके भोगनेमें नहीं आता । इसछिए 
अपनी शारीरिक आवश्यकताओंकी पूतिमें वे बडी कजूसीसे काम लिया करते हैं, जिसका परिणाम यह होता 
है कि उनका स्वास्थ्य बिगड जाता है। इसी तरह दूसरे बहुतसे मनुष्योंकी प्रकृति इतनों लोखुप रहा करती है 
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कि में संपत्तिका उपभोग आबवश्यकतास अधिक करते हुए भी कभी तृप्त नहीं होते । इसलिए ऐसे मनुष्य भी 
अपना स्वास्थ्य बिगाड़ कर बैठ जाते हैं । 


जैन संस्कृति बतऊाती है कि भोजन आदि सामग्री शारीरिक स्वास्थ्यकी रक्षाके लिए बड़ी उपयोगी 
है इसलिए इसमें कंजूसीसे काम नहीं लेता चाहिएं। लेकिन अच्छी बातोंका अतिक्रमण भी बहुत बुरा होता हैं, 
अतः भोजनादि धाभग्रीके उपभोगमे लोलुपता भी नही दिखछाना चाहिये, क्योंकि शारीरिक स्वास्थ्यरक्षाके 
लिए भोजनादि जितने जरूरी हैं उतना ही जरूरी उनका शारीरिक प्रकृतिके अनुकूल होना और निदियत 
सीमातक भोगना भी हैं। इसलिए शरीरके लिए जहाँ तक इनकी आवश्यकता हो, वहाँ तक इनके उपभोगमें 
कंजूसी नहीं करना चाहिए और इनका उपभोग आवश्यकतासे अधिक भी बहीं करना चाहिए । 

आवदयकता रहते हुए भोजनादि सामग्रीके उपभोगमे कंजूसी नही करना, इसे ही शौचघर्त और अनर्गल 
तरीकेसे उसका उपभोग नहीं करना हसे ही संयमघर्म समझना चाहिए | 


इस प्रकार मानव जीवनमें उक्त क्षमा, मार्दव, आजंव ओर सत्यधर्भोक साथ क्षौच्र और संयप्त-धर्मोंका 
भी समावेश हो जानेपर सम्पूर्ण भानसिक पराधीनतासे मनुष्यकों छुटकारा मिल जाता है और तब उस सनुष्य- 
को विवेकी या सम्यस्दुष्टि नामसे पुकारा जाने लगता है क्योंकि तब उस भमुध्यके क्षीवनमे त केवल “ आत्मनः 
प्रतिकूछानि परेषां न समाचरेत्‌”का सिद्धान्त समा जाता है, बल्कि वह मनुष्य इस सथ्यको भी हृदयंगम कर 
लेता है कि भोजनादिकका उपयोग क्‍यों करना बाहिये और किस ढंगसे करना चाहिये ? 


सम्यग्दुष्टि मनुष्यकी साधुत्वको और प्रगति 


इस प्रकार मानसिक पराधीनताके समाप्त हो जानेपर मनुष्यके अन्त-करणमें जो विधेक या सम्यग्दर्दान- 
का जागरण होता है उसकी वजहसे, वह पहले जो भोजनादिकका उपभोग मनकी प्रेरणासे किया करता था, 
अबसे आगे उनका उपभोग वह शरीरको आवश्यकताओंको ध्यानमे रखते हुए ही करने लगता है | 


इस तरह साधुल्वकी भांमका तैयार हो जानेपर वह मनुष्य अपना भावी कत्तंब्य-मार्ग इस प्रकार निश्चित 
करता है कि जिससे वह शारीरिक पराधीनतासे भी छुटकारा पा सके । 


वहू सोचता है कि मेरा जीवन तो छारीराश्चित है ही, लेकिन शरीरकी स्थिरताके लिये भी मुझे 
भोजन, वस्त्र, आवास और कौट्म्बिक सहवासका सहारा लेना पढ़ता है, इस तरह मैं मानव सगठतके दिश्वाल 
चककरमे फेसा हुआ हूँ ।' 

इस डोरीको समाष्ठ करनेका एक ही युक्ति संगत उपाय जैन संरकृतिमे प्रतिपादित किया गया है कि 
हारीरको अधिक-से-अधिंक आत्म निभेर बनाया जावे । इसके लिए (जैन संस्कृति) हमे दो प्रकारके निर्देश देती 
है---एक तो आत्मचितन द्वारा अपनी (आत्माकी) उस स्वावरऊूम्वन दाक्तिकों ाग्रत करने की, जिसे अन्तराय- 
कसेने दबोचकर हमारे जीवनको भोजनादिकके अधोन बना रखा है और द्वूसरा ब्रतादिकके द्वारा शरीरको 
सबलरू बनाते हुए भोजनादिककी आवध्यकताओंकों कम करनेका । इस प्रयत्नसे जैसे-जैसे शरीरके लिये भोजना- 
दिकेकी आवद्यकतायें कम होती जायेगी (याने शरीर जितना-जितना आत्म-निरभर होता जायगा) पैसे-बैसे हो 
हम अपने भोजनमें सुघार और वस्त्र, आवास तथा कौट्म्बिक सहवासमें कमी करते जावेंगे जिससे हमें 
मानव संगठनमके अबकरसे निकक्कर (याने समष्टि गत जोवनकों समाप्त कर) वैयमितिक जीबन बितानेकी क्षमता 
प्राप्त ही जामगी । 

जात्माकी स्वावरंबन दावितको जाग्रत करने और शरोर सम्बन्धी भोजनादिकको आवश्यकताओोंकी 
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कम करनेके प्रयत्नोंको जैन संस्कृतिमें क्रण्: अन्तरंग और बाह्य दो प्रकारका तपर्म तथा भोजनादिकर्मे सूधार 
और कमी करनेको त्यागरधर्म कहा गया है । 
साधु भार्गमें प्रवेश 

जीवनमे तप और त्याग इन दोनों घर्मोकी प्रयति करते हुए विवेक यो संम्यग्दर्शन सम्पन्त मनुष्य जब 
जन साधारणके वर्गसे बाहुर रहकर जीवन बितानेमे पूर्ण सक्षमता प्राप्त कर छेता है और शारीरिक स्वास्थ्य- 
की रक्षाके लिये उसको वस्त्र भ्रहणकी आवश्यकता समाप्त हो जाती है तब बह नरन दिगम्भर होकर दिसम्बर 
जैन संस्कृतिके अनुसार साधुमार्गमें प्रवेश करता है । नग्त दिगम्बर बनकर जीवन बितानेको दिग्रम्बर जैन 
संस्कृतिमं आकिचन्य धर्म कहा गया है। आककिचन्य शब्दका अथ॑ है, पासमें कुछ नही रह जाता, अर्थात्‌ जब 
तक मलुष्यने जो शरीर रक्षाके लिये वस्त्र, आवास, कुटुम्य और जन साधारणसे सम्बन्ध जोड़ रखा था, वह 
सब उसने समाप्त कर दिया हैं केवल धारी रकी स्थिरताके लिये भोजनसे ही उसका सम्बन्ध रह गया है और 
भोजन ग्रहण करनेकी प्रक्रियामे भी उसने इस किस्मसे सुधार कर लिया है कि उसे पराश्षयताका लेशमात्र भी 
अनुभव नही होता है । इतनेपर भी कदाजित्‌ पराश्रयताका अनुभव होनेकी सम्भावना हो जाय तो पराश्रयता 
स्वीकार करनेकी अपेक्षा सन्‍्यस्त होकर (समाधिमरण घारण करके) जीवन समाप्त करनेके लिये सदा तैयार 
रहता हैं। भोजनसे उसका सम्बन्ध भी तब तक रहुता है जब तक कि शरीर रक्षाके लिये उसकी आवश्यकता 
बनी रहती है, इसलिये जब छारीर पूर्णरूपसे आत्म निर्भर हो जाता है तब उसका मोजनसे भी सम्बन्ध विष्छेद 
हो जाता है और फिर दरीरकी यह आत्मनिर्भरता तब तक यनी रहतो है जब तक कि जीवका उस दारीरसे 
सम्बन्धविच्छेद नही हो जाता है। क्षरीरका पूर्ण रूपसे आत्म निर्भर हो जानेसे मनुष्यका भोजनसे भी सम्बन्ध 
विच्छेव हो आानेको आकिचन्य घर्मकी पूर्णता कहते हैं ओर इस तरह आकिचन्यघर्मकी पूर्णता हो आमेपर उसे 
साधु वर्गंका चरमभेद स्नातक नामसे पुकारने लगते है । जैन संस्कृतिमे यहीं जोवन्मुब्त परमात्मा कहलाता 
है । यह जीवन्मुक्त परमात्मा आयुकी समाप्ति हो जानेपर शरीरसे सर्वंधा सम्बन्ध विच्छेद हो जानेके कारण 
जो अपने आपमें स्थिर हो जाता हैं यही ब्रह्मचयं धर्म हैं और यही मुत्रित हैं। इस ब्रह्मत्॑यं धर्म अथवा मुक्ति- 
की प्राप्तिमे ही मनुष्यका साधुमागंके अवलम्बनका प्रयास सफल हो जाता है । 

यहाँपर हम यह भी स्पष्ट कर देना चाहते है कि दि० जैन संस्कृतिमें साधुओको जन-साधारणके 
वर्गसे अछग परस्पर समूह बनाकर अभवा एकाकी वास करनतेका निर्देश किया गया है । अत जब उन्हें भोजन- 
ग्रहण करनेकी आवदयकता महसूस हो, तभी और सिर्फ भोजनके लिये ही जनसाधारणके सम्पर्कमें आना 
चाहिये । वैसे जनसाधारण चाहें, तो उनके पास पहुँच कर उनसे उपद्रेश ग्रहण कर सकते हैं । 
अन्तिम निष्कर्ष 

इस लेखमें साधुत्वके विथयमे लिखा गया है बह यथ्पि दि० जैन संस्कृतिके दृष्टिकोणके आधारपर 
ही लिखा गया है परन्तु यह समझना भूछ होगी कि साधुस्थके विधयमें इससे भिमन दृष्टिकोण भी अपनाया 
जा सकता है कारण कि साधुस्व ग्रहण करते समय मनुष्यके सासले निधिवाद रूपसे आत्माकी स्वामलम्धन 
शक्तिको उत्तरोसर बढ़ाना और दारीरमे अधिकसे-अधिक आत्मनिर्भरता छाता ही एक मात्र लक्य रहता 
उचित हैं। अतः किसी भी सम्प्रदायका साधु क्यों न हो, उसे अपने जीवनमें दिमम्दर जैनसंस्कृति दारा समर्थित 
दृष्टिकोण ही अपनाना होगा अन्यथा साधुर्त ग्रहूण करनेका उसका उद्देश्य सिद्ध नही होगा । 

वर्तमानमे सभी सम्भ्रदायोंके साधु-जिनमें दि० जैन सम्प्रदायके साथु भी सम्मिलित हैं, साधुत्वके स्वरूप, 
उद्देष्ष ओर उत्पक्तिक्मकी नासमझीके कारण बिल्कुल पथभृष्ट हो रहें हैं। इसक्तिए केवल सम्प्रदाय विशेषके 


है | संल्कृति और समाज : १३ 


सावओऑकी आलोचता करता यद्यपि अनुलित हो माना जायगा फिर भी जित सम्प्रदायके साधुओंकी जालोबना 
की जाती है उस सम्प्रदायके लोगोंको इससे रुष्ट भी नहीं होना चाहिये कारण कि आशझिर जे साधु किसी-स- 
किसी रूपमें पथभृष्ट तो रहते ही हैं अत. दुष्ट होनेको अपेक्षा दोषोंको निकाझनेका ही उन्हें प्रथस्भ करमा 
शाहिए | अच्छा होता, यदि भाई परमारन्द कुवरजी कापड़िया साधुल्वमेंसे नग्नताकी अतिष्ठाकों समाप्त 
करनेका प्रयत्न न करके केवल दि० जैन साधुओंके अवगुणोंकी इस तरह आलोचना करते, जिससे उसका भार्ग- 
वर्दान होता । ' 

प्रदन--जिस प्रकार पीछी, कमण्डलु और पुस्तक पासमें रखमेपर भी दि० जैन साधु अकिचम 
( निम्रग्थ ) बना रहता है उसी प्रकार वस्त्र रखनेपर भी उसके अकिचन बने रहनेमें आपत्ति क्‍यों होना 
चाहिये ? 

उत्तर--दि० जैन साधु कमण्डलु तो जीवनका अनिवाये कार्य मलणुद्धेकि लिए रखता है, पीछी 
स्थान शोधनके काममें आती है और पुस्तक शानवृद्धिका कारण हैं अत अकिचन साधुकी इनके पासमें 
रखनेकी छूट दि० जैन संस्कृतिमें दी गयी है परन्तु इन वस्तुओंकों पासमें रखते हुए बह इनके सम्बन्धर्मे 
परिग्रह्ली ही है, अपरिग्रही नहीं । इसी प्रकार जो साधु हरीर रक्षाके लिए अथवा सभ्य कहलानेके लिए वस्त्र 
घारण करता है तो उसे कम-से-कम उस वस्त्रका परिप्रही मानना अनिवार्य होगा । 


तात्पर्य यह है कि जो साधु वस्त्र रखते हुए भी अपनेको साधुमार्गी सानते हैं या छोक उन्हें साधुमार्गी 
कहता है तो यह विषय दि० ज॑न संस्क्ृतिके दृष्टिकोणके अनुसार विवादका नहीं हैँ क्‍योंकि दि० जैन 
संस्कृतिमें साघुस्वके विषयमे जो नग्नतापर जोर दिया गया है उसका अभिप्राय तो सिर्फ इतना ही है कि 
सबस्त्र साधुमे नग्न साधुकी अपेक्षा आत्माकी स्वावलम्बन शक्तिके विकास और शरीरकी आत्मनिर्भरताकी 
उतनी कमी रहना स्वाभाविक है जिस कन्तीके कारण उसे वसरुनत्र ग्रहण करना पड़ रहा है । दस प्रकार वस्त्र 
स्यागकी असाभरथ्य॑ रहते हुए वस्त्रका धारण करना निदनीय नही भाना जा सकता है प्रत्युत बस्त्र-त्मागकी 
असामथ्यं रहते हुए भी नग्नताका धारण करना निनन्‍्दनोय ही माना जायेगा क्योंकि इस तरहके प्रयत्नसे 
साधलमें उत्कर्ष होनेकी अपेक्षा अपकर्ष ही हो सकता है यहा कारण है कि दिगम्बर जैनसंरक्षृतिमें नग्नताको 
किसी एक हृदतक साधुत्वका परिणाम ही माना गया है साधुत्वमे मग्नताको कारण नही भाना गया है । 

इसका स्पष्टीकरण इस प्रकार समझना चाहिये कि साधुत्व ग्रहण करनेकी योग्यता रखनेवाऊे, पहुले 
तीसरे, चौथे और पाँचनें गृणस्थानवर्ती भनुष्योंम जब साधुत्वका उदय होता है तो उस हालतमे उनके पहले 
पत्वाँ गुणस्थान ही होता है. छठा गुणस्थान तो, इसके बादमें ही हुआ करता हैं इसका आदाय यही है कि 
अब मनुष्यकी मानसिक परिणतिमे साधुत्व समाबिष्ट हो जाता है तभी बाह्यरूपमें भी साधुत्वको अपनाते हुए 
वहू नम्नताकी ओर उन्मृल होता है । 

तालय॑े यह है कि सप्तम गुणस्थानफा आधार साघुत्वकी अन्तमुश्ल प्रयुत्ति है और यष्ठ गुणस्थानका 
आधार साधुत्यकी बहिर्मुख प्रवृत्ति है । साधुत्वकी ओर अभिमुख होनेवाले भनुष्यकी साधुत्वकी अम्तर्भुख प्रवृत्ति 
पहले हो जाया करती है, इसके बाद ही जब वह मनुष्य बहिःप्रवत्तिकी ओर झुकता हैं तब वस्त्रोंका त्याग 
करता है अत. मह बात स्पष्ट हो जाती है कि साधुत्वका कार्य नरगता है नग्नताका कार्य साधुत्व नहीं । यद्यपि 
नग्तता अंतरंग सानुत्वके बिना भी देखनेमें आती है परन्तु जहाँ अन्तरंग साघुत्वकी प्रेरणासे बाह्य वेशमें नम्तता 
को अपनाया जाता हैं वही सच्चा साधुत्व है । 


प्रशत--जन ऊपरके कथनसे यह स्पष्ट होता है कि मनुष्यके सातवाँ गुणस्थान प्रारम्भमें सवस्त्र हालत 
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में ही हो जावा करता है और इसके बाद छठे गुणस्थानमें आनेपर वह वस्त्रको अछग करता है | तो इससे थह 
मिल्क भी तिकलता हैं कि सातवें गुगस्थानकी तरह आठवा आदि गुणस्थानोंका सम्बन्ध भी सनुष्यकी अम्त्रंग 
प्रशत्तिस होनेके कारण सबस्त्र मुक्तिके समर्थनमे कोई भाघा नही रह जाती है और इस तरह दि० जैनसंस्कुृतिका 
स्भीमुक्ति नियेध्र भी असंगत हो आता है ! 

उत्तर--यशयपि सभी गुणस्थानोंका सम्बन्ध जीवर्का अन्तरंग प्रवुसिसे हो है, परन्तु कुछ गुणस्थाम ऐसे 
है जो अन्तरंग प्रवृत्तिके साथ बाह्यवेशके आधघारपर व्यक्हारमे आने योग्य है। ऐसे गुणस्थान पहुला, तीसरा, 
जौथा, पाँचवाँ; छठा और तेरहवाँ ये सब है । श्षीष गुणस्थान याने दूसरा, सातवाँ, आठवाँ, नववाँ, दाना, 
श्योरहवा, बारहवाँ और चोदह॒वाँ ये सब केवल अन्तरंग प्रवृत्तिपर ही आधारित हैं। इसलिए जो भनुष्य 
सबस्त्र होते हुए भी केवकू अपनी अन्तःप्रवुत्तिकी ओर जिस समय उन्मुख हो जाया करते है उन मनुष्योके उस 
समयमे वस्त्रका विकल्प समाप्त हो जानेके कारण सातबेंसे बारह तकके गुणस्थान मान लेनेमे कोई आपत्ति 
नहीं हैं। दि० जैन संस्कृतिमे भी चेलोपसुष्ट साधुओका कथन तो आता हो है । परन्तु दि० जैनसंस्कृतिकी मान्य" 
तानुसार भनुष्यके छठा गुणस्थान इसलिये सम्भव नही है कि वह बुणस्थान ऊपर कहे अनुसार साधुटवफी अन्त- 
रंग प्रवृत्तिके साथ उसके बाह्य वेशपर आधारित है, अत जबतक्र बस्त्रका त्याग बाह्यरूपमे नहीं हो जाता है 
तबतक दि० जैनसंस्कृतिके अनुसार वह साधु नही कद्टा जा सकता है। इसी आधारपर सवस्त्र होनेके कारण 
द्रथ्यस्त्रीके छठे गुणस्थानकी सम्भावना तो समाप्त हो जाती है। परन्तु पुरुषकी तरह उसके भी सातवाँ आदि 
गणस्थान हो सकते हूँ या मुक्ति हो सकती हैँ इसका निर्णय इस आधारपर ही किया जा सकता हैँ कि उसके 
संहनन कौन-सा पाया जाता है। मुक्तिके विधयमें जैन संस्कृतिकी यही मान्यता है कि वह बज्वृषभनाराच- 
संहनन वाले मनुष्यको हो प्राप्त होती है और यह संहनन द्रथ्यस्त्रीके सम्भव नहीं है। अतः उसके मुक्तिका 
निषेध दि० जैनसंस्कृतिम किया गया हूँ। भनुष्यके तेरइबें गुणस्थानमें वस्त्रकी सत्ताको स्वीकार करना तो 
सर्वंधा अयुक्त है क्योकि एक तो तेरहवाँ गुणस्थान षष्ठगुणस्थानके समान अन्तरग प्रवृत्तिके साथ-साथ बाह्य 
प्रवृत्तिपर अवलम्बित हूँ, दूसरे वह्पर आत्माकी स्वाहृम्बन शक्ति और शरीरकी आत्मनिभ॑रताकी पूर्णता हो 
जाती है, इसलिए वहाँ वस्त्रस्वीकृतिकी आवश्यकता हो नहीं रह जातो हूँ । दि० जैनसंस्कृतिमे द्रव्यस्त्रीको 
मुक्ति ल साननेका यह भी एक कारण हूं । 

जिन छोगोंका यह झ््याल हें कि साधुके भोजन ग्रहण और बअस्त्र ग्रहण दोनोमे कोई अन्तर नही है 
उनसे हमारा इतना कहना ही पर्याप्त हैं कि जीवनके लिए या शरीर रक्षाके लिए जितना अनिवायं भोजन है 


उतना अनिवायं वस्त्र नही हैं, जितना अनिवाय॑ वस्त्र है उतना अनिवार्य आवास नही है और जितना अनिवाय॑ 
अगवास है उतना अनिवाय॑ कौटुम्बिक सहुवास नहीं है । 


अन्तमे स्थूछ रूपसे साधुका लक्षण यही हो सकता है कि जो मनुष्य मनपर पूर्ण विजम पा लेनेके 
अनन्तर यथाशक्ति शारीरिक आवद्यकताओंको कम करते हुए भोजन आादिको पराघोनताकों धढाता हुआ 
चुरा जाता है वही साधु कहलाता हूं । 


जनदष्टिसे मनुष्योंमें उच्च-नीच व्यवस्थाका आधार 


जैन संस्कृतिमें समस्त संसारी अर्थात्‌ नारक, तियंक्‌, मनुष्य और देव---हन चारों ही मतियोंसें विद्वमान 
सभी जीवोंको यथायोग्य उज्च ओर नीच दो भाणोंमें विभक्‍्त करते हुए यह बतलाया भया है कि जो जीव 
उच्च होते हैं उनके उज्थगोत्र कमंका और जो जीव नीच होते हैं उनके नीचभोत्र कर्मका उदय विद्यमान रहा 
करता है| 

यद्यपि जैत संस्क्ृतिके माननेवाऊोके लिये यह व्यबस्था विवाद या शंकाका विषय नहीं होना चाहिए । 
परन्सु समस्या यह है कि प्रत्येक संसारी जीवमे उज्चता अथवा नीलताकी व्यवस्था करनेवाले साधनोंका जब- 
तक हमें परिज्ञान नहीं हो जाता, लबतक यह कैसे कहा जा सकता है कि अमुक जोव तो उच्च हैं और अमुझ 
जीव नीच है ? 

सदि कोई कहे कि एक जीवको उच्चगोंश्रक के उदयके आधारपर उच्च और दूसरे जीवकों नीच- 
गोत्रकम के उदयके आधारपर नीच कहनेमें क्या आपत्ति है ? तो इसपर हमारा कहना यह है कि अपनी बर्ल- 
मान अल्पशताकी हालतमें हम लोगोंके लिये जीवोंमें यथायोग्यकपसे विद्यमान उच्चगोत्र-कर्म और नीचगोतन्र- 
कर्मके उदयका परिज्ञान न हो सकनेके कारण एक जीवको उच्चगोत्र-कर्मके उदयके आधारपर उच्च और दूसरे 
जोवको नीजगोत्र-कर्मके उदयके आधारपर नोच कहना क्षतय नही है । 


माना कि जैन संस्कृतिके आगम-प्रन्थोंके कथनानुसार नरकगति और तियंग्गतिमे रहनेवाले संपूर्ण जीवॉमें 
केवल नीचगोत्रकमंका तथा देवगतिमे रहनेवाले सम्पूर्ण जीवोमे केवछ उच्चगोन्नवर्मका ही सर्वदा उदय विश्व- 
मान रहा करता है । इसलिए यद्यपि संपूर्ण नारकियों और संपूर्ण तियंचोंमें नीचगोत्रकमंके उदयके आधारपर 
केवल नोचताका तथा सम्पूर्ण देवोंमें उच्चभोन्रकर्मके उदयके आघारपर केवछ उच्चताका व्यवहार करना हम 
लोगोंके लिये अशक्य नहीं है । परन्तु उन्ही जैन आगमग्रन्थोंमें जब संपूर्ण मनुष्योंमेंसे किन्हीं मनुष्योके तो उच्च- 
गोत्रकर्सका और किन्‍ही मनुष्योंके नीचगोत्रकमं का उदय होना बतलाया है तो जबतक संपूर्ण मनुष्यों 
पुथक्‌-पुथक्‌ यथायोग्य रूपसे विद्यमान उक्त उच्च तथा नीच दोनों ही प्रकारके भोत्रकर्मोंके उदयका परिजशञान 
नहीं हो जाता तबतक हम यह कैसे कह सकते हैं कि अमुक मलुष्योमें चूँकि उच्चगोत्र-कमंका उदय विद्यमान 
है इसलिए उन्हें तो उच्च कहना चाहिए और अप्रुक मनुष्योमें चूँकि नीचगोत्र-कमंका उदय विद्यमान है इसछिए 
उसे नीच कहना चाहिए ? इसके अतिरिक्‍त मनुष्योंमे जब गोत्र-परिवर्तनकी बात भी उन्हीं आगम-अन्धोमें 
स्वीकार की गयी है तो जबतक उनमे (मनुष्योंम) यथासमय रहनेवाले उच्चगोत्र-कर्म तथा नोचगोत्र-कर्मके 
घदयका परिज्ञान हमें नहीं हो जाता, तबतक यह भी एक समस्या है कि एक ही मनुष्य को कय तो हमें उच्च- 
गोज-कर्मके सदयके आधघारपर उच्च कहना चाहिए और उसी मनुष्यकों कब हमें नीचगोत्र-कर्मके उदयके आधार 
पर नीच कहना चाहिए ? एक बात और है। जैन संस्कृतिकी मान्यताके अनुसार सातों नरकोंके सम्पूर्ण 
नारकियोंमें परस्पर तथा एकेन्द्रिससे लेकर पंचेन्द्रिय तककी सम्पूर्ण तियंगू-आतियों और इनकी उपजातियोंमें 
रहनेवाले सम्पूर्ण तियंत्रोमें परस्पर उच्चता और नीचताका कुछ न कुछ भेद पाया जानेपर भी यदि सभी 
नारकी, नरकगति सामान्‍्यकी अपेक्षा और सभी तिर्यच, तिय॑ग्गति सामास्यकी अपेक्षा लीच गोत्र-कर्मके उदयके 
आधारपर नीच माने जा सकते हूँ तो, और इसी प्रकार भवनवासी, अ्यन्तर, ज्योतिष्क और वेमानिक नासकी 
सम्पूर्ण देव जातियों और इनको उपजातियोंमें रहनेवाले सम्पूर्ण देवोंमें परस्पर उच्चता और नोचताका कुछ 
से कुछ भेद पाया जानेपर भी यदि सभी देव देवगति सामान्‍्यकी अपेक्षा उच्चगोत्र कमंके उदयके आधार पर 


१६ : सरत्यती-वरक्पुत्र पं० अंशौधर व्याकरणाजाय अभिमलाम-प्रण्ण . 


उच्च भागे जा सकते हैं तो, फिर मनुध्यगतिमें रहनेवाले सम्पूर्ण मनुष्योंमें भी मशुष्य"यति सम्भन्धी विविध 
प्रकारकी समानता रहते हुए अन्य ज्ञात साधनोंके अभावमें केवल अज्ञात उच्चगोत्र-कर्भ और सीचमोत्र-कर्मके 
उदंयके आधारपर पृथक्‌-पृथक्‌ क्रमता. उच्चता और नीचताका व्यवहार कैसे किया जा सकता है ? 


ये सब समस्याएं हैं जिनका जबतक यथोचित समाघान प्राप्त नही हो जाता, तबतक जैन संस्कृतिके 
अनुयामी होने पर सी हम लोगोंके सस्तिष्कमें मनुष्योंको छेकर उच्चता और नीचता सम्बन्धी संदेह पैदा होते 
रहना स्वाभाविक ही है । 

बट्खण्डागमके सूत्र १३५ का आसाय॑ श्रीवीरसेन स्वामी ढ्वारा किया गया जो व्यास्यान घवलाशास्थ- 
की पृस्तक १३ के पृष्ठ २८८ पर पाया जाता है, उसे देखनेसे माछूम पडता है कि मनुष्योंकी उच्चता और 
तीचताके विषयमें आचार्य औवीरसेन स्वामीके समयमें भी विवाद था, इतना ही नही आज्ाय श्रीवी रसेन स्वामी - 
के उस व्यास्यानसे तो यहाँ तक भी मारूम पडता है कि उनके समयके कोई-कोई विश्वारक विद्वान्‌ मनुष्य-ग्िमें 
माने गये उचक््य और नीच उभयभोत्र क्मोंके उदयके सम्बन्धमें निर्णययात्समक समाधान न मिल सकनेके कारण 
उच्य और तीच दोनों भेदविशिष्ट व समूचे गोत्र-कर्मके अभाव तकको माननेके लिये उद्यत हो रहे थे, आचार्य 
ओवीरसेन स्त्रामीका यह व्याश्यान निम्न प्रकार है : 

/उज्जैगेत्रिस्य कथा व्यापार: ? न लावद राज्यादिरुक्षणायां सम्पदि, तस्या- सद्देश्त 
समुत्पत्त: नापि पंचमहाद्व॒तग्रहणयोग्यता उच्चैगत्रेण क्रियते, देवेष्यभव्येषु न तद्ग्रहर्ण प्रत्यययोग्येषु 
उच्चेगोत्रस्योदयाभावप्रसंगातू, न सम्यस्ज्ञानोत्पसतो व्यापार: श्ञानावरणक्षयोपशसहाय सम्यग्दर्शन- 
तस्तदुलत्ते:। तियंग्नारकेष्वपि उच्चग्रोश्रस्योदय. स्यात्‌, तत्र सम्यग्जश्ञानस्यथ सत्त्वात, नादेयत्वे, यशसि, 
सौभाग्ये वा ब्यापारः, तेषा नामत” समुत्पत्तेः, नेकबाकुकुलायुत्पतो, काल्पनिकाना तैषा परमार्थतो- 
आ्सत्वात, विश्वाह्मणसाधुष्यपि उच्चैगोत्रस्पोदमदर्दांनातू, न सम्पन्नेम्यों जीवोलपत्तो तद्व्यापार:, 
म्लेज्छराजसमुत्पन्नपृथुकस्यापि उज्चैगोत्रोदयप्रसंगात्‌, नाणुत्रतिम्य' समुत्पत्तौ तदृव्यापार , देवेष्वौ- 
पषादिकेषु उच्चैगोत्रोदयस्यासत्वप्रसंगातू, साभेयस्य नीचग्रोजतापत्तोश्च, ततो निष्फलमुच्चैगोंतरमू, तत 
एव न तस्य क्त्वमपि, तदभावे ले नीचैगोंत्रमपि, हयोरन्योन्याविनाभावित्वातू, ततो गोत्र" 
कर्माभाव इति ।”/ 


इस व्याल्यानमें प्रथम ही' यह प्रधन उठाया गया है कि जीवोंमें उच्जयोंत्र-कर्मका क्या कार्य होता है ? 
इसके आगे उच्चगोत्र-कर्मके कार्य पर प्रकादा डालनेवाली तत्काछीन प्रथलित मान्यताओका निर्देश करते हुए 
उनका खण्डन किया गया है और इस सरह उक्त प्रदतका उचित समाधान न मिल सकनेके कारण अन्त 
निध्कषंके रूपमें गोश्र-कर्मके जमावको प्रस्थापित किया गया है, व्यास्यानका हिन्दी विवरण निम्न प्रकार हूँ । 

शंका--जीवोमें उज्बगोत्र-कर्मका किस रूपमें व्यापार हुआ करता है? अर्थात्‌ जोबोंमे उच्चगोव्- 
कमंका कार्य क्या है ? 

१. समाधान--जीबोंस उच्चगोत्र-कर्मका कायये उनको राज्यादि सस्पत्तिकी प्राप्ति होना है । 

खण्डन--यह समाघान गलत है क्योंकि जीवोंको राज्यादि सम्पत्तिकी प्राप्ति उच्चगोत्र-कर्मके उदयंसे 
न होकर सातावेदनीय कर्मके उदयसे ही हुआ करती है । 

हे समाधान--जीवोंम पंच महाद्वतोफे ग्रहण करमेकी योग्यताका प्रादुर्माव होना ही उच्यगोश्न-कर्म- 
का कांय॑ हैं । * ह 


६ | संस्कृति ओर समाज १७ 


खण्डन--यदि जीवोंमें उच्चगोत्र-कर्मके उदयसे पंचमहापन्रतोंके ग्रहण करनेकी योग्यताका प्रादुर्भाव 
होता है तो ऐसी हालतमें देवोंमें और अभव्य जीवोंमें उत्जगोत-कर्म के उदयफा अभाव स्वोकार करना होगा, 
जबकि उन दोनों प्रकारके जीवोमे, जैन संल्कृतिकी मान्यताके अनुसार, उच्चगोश्र-कर्मके उदयका तो सदुभाव 
और पंचमहाब्रतोंके ग्रहण करनेकी योग्यवाका अभाव दोनों ही एक साथ पाये जाते हैं । 

हे, समाधान--जीवोंमें सम्यशझ्ञानकी उत्पत्ति उच्चगोंत्र-कर्मके उदयसे हुआ करती है । 

खुष्डन-- यह समाधान भी सही नहीं है बयोंकि जैन संस्कृतिफी शान्यताकें अनुसार जीवोंमें 
सम्यक्ञानकी उत्पक्ति उच्चगोत्र-कर्मका कार्य म होकर शानावरणकर्मके शयोपशमकी सहायतासे सापेक्ष 
सम्यग्व्शंनका ही कार्य है, दूसरो बात यह हैं कि जीवॉमे सम्यस्झानकी उत्पक्तिको थदि उच्चगोत्र-कमंका कार्य 
माला जायगा त्तो फिर तियंथो और सारकियोंमे भी उच्चगोत्रकर्मके उदयका सद्भाव माननेके लिये हमे 
बाध्य होना पडेगा, जो कि अथुक्त होगा, क्योकि जैनशास्‍्त्रोंकी सान्यताके अनुसार जिन तिय॑ंत्रो और 
जिन नारकियोंमे सम्यस्क्ञानका सदभाव पाया जाता है उससे उच्चगोत्र कर्मके उदयका अभाव ही रहा 
करता है । 

४.समाधान--लजीवोंमे ज्ादेयता, यण और सुभगताका प्रादुर्भाव होना हो उच्चगोश्र-कर्मका कार्य हे । 


खण्डन --यह सम्राधान भी इसीलिए गलत है कि जीवोंमे आदेदता, यक्ष और सुभगताका प्रादुर्भाव 
उच्चगोत्र-कर्मके उदयका कार्य न होकर क्रमश आदेय, यशःकीति और सुभग संज्ञा वाले नामकर्मोंका 
ही काय॑ है । 

५. समाधान--जोबोंका इध्याकुकुल आदि क्षत्रियकुलोंमें जत्म लेना उच्चगोत्र-कममका कायं है ।' 

खण्डन--यह समाघान भी उल्लिखित प्रदनका उत्तर नही हो सकता है क्योंकि इदवाबुकुल आदि 
जितने क्षत्रियकुलोको लोकमे मान्यता प्राप्त है वे सब काल्पनिक होनेसे एक तो अतद्रप ही है, दूसरे यदि 
इन्हें बस्तुत सद्र्प ही माना जाय तो भी यह नहीं समझता चाहिए कि उच्चागोत्र-कर्मका उदय केबल 
इक्याकुकुछ आदि क्षत्रियकुलोंमें ही पाया जाता है; कारण कि जैन सिद्धान्तकी मान्यताके अनुसार उक्त 
क्षत्रियकुलोंके अतिरिक्त वेदयकुलों और ब्राह्मणकुलोंस भी तथा सभी तरहूके कुलोंसे बन्घनसे मुक्त हुए 
साधुओमें भी उच्चगोत्र-ऊमंका उदय पाया जाता है ।* 

६ समाधान--सम्पन्न (धनाढ्य) लोगोमे जीवोकी उत्पत्ति होना ही उच्चगोत्र-कर्मका कार्य है । 

खण्डन--यह समाधान भी सही नही है क्‍योंकि सम्पन्त (बनाक्म) छोगोमे जोवोकी उत्पत्तिको बदि 
उच्चगोत्र-कर्मका कार्य माना जायगा तो ऐसी द्वालतमे स्लेच्छराजम्ले उश्पन्न हुए बालकमे भी हमे उच्चगोतर- 
कमके उदयका सदूभाव स्वीकार करना होगा, कारण कि स्लेब्छराजकी सम्पन्तता तो राजकुलका व्यक्ति 
होनेके लाते निविवाद हैं, परन्तु समस्था यह है कि जैन-सिद्धान्तमे स्लेफ्छजातिके सभी लोगोके नियमसे 
नीचंगोत्र-कर्मका ही उदय माना गया है । 


१ “नेक्याकुकुलायुत्पलौ'का हिन्दी अर्थ बट्खण्डागम पुस्तक १३ मे 'इक््याकुकुछ जादिकी उत्पत्तिमें इसका 
व्यापार नहीं होता' किया गया है जो गलत है, इसका सही अर्थ 'इक्दाकुकुल आदि क्षत्रियवुलोमें 
जीवोंकी उत्पत्ति होना इसका व्यापार नहीं है' होना भाहिए । 

२३. यहाँ पर घट्खण्डाग़म पुस्तक १३ में विशज्ञाह्मणसाधुर्ष्यप' वाक्यका हिन्दी अथं वेह्य और ब्राह्मण 
साथुओऑमे” किया गया है ज़ो गलत है, इसका सही अर्थ 'बैदयों, ब्राह्मणों और साधुओंमे' होना चाहिए । 
६३ 


। १८ : शरस्वती-अरदपुत्र घै० अंशीयर व्याकरणाचार्य अभिनस्वत-प्रन्‍् 


७. समाधान--अणुव्रतोंको घारण करनेवाले व्यक्तियोंसे जीवोंकी उत्पत्ति होना उच्चगोत्र-कर्मका 
कार्य है । 


खण्डन--यह समाधान भी निर्दोष नहीं है क्योंकि अणुव्रतोकों धारण करनेवाले व्यक्तिसे जीवकी 
झत्यश्तिको यदि उच्चमोत्र-कर्मका कार्य माना जायगा तो ऐसी हालतमें देवोंमें पुन. उच्चगोश्र-कर्मके उदयका 
अभाव प्रसवत हो जायगा, जो कि अयुक्त होगा। देवोंमें एक और तो उच्चगोत्र-क्मंका उदय जैनघर्मसें 
स्वीकार किया गया है तथा दूसरी ओर देवभतिमें अणुब्रतोंके धारण करनेकी असंभवताके साथ-साथ मात्र 
उपपादश्य्यापर ही देबोंकी उत्पत्ति स्वीकार को गई है । जीवॉकी अशुश्तियोंसि उत्पत्ति होना उच्चगोतन्रक मेंका 
कार्य माननेपर दूसरी आपत्ति यह उपस्थित होती है कि इस तरहसे तो नाभिराजके पुत्र भगवान्‌ ऋषभदेवको 
भी नीचगोत्ी स्वीफ़ार करना होगा क्योंकि नाभिराजके समयमें अणुब्रत आदि धार्मिक प्रवृत्तियोंका मार्ग खुला 
हुआ नही होनेसे जैन-संस्कृतिमें उन्हें अणुत्नती नहीं माना गया है । 

इस प्रकार उच्चगोत्र-कर्मके कार्यपर प्रकाश डालने वाले उल्लिखित सातो समाधानोंमेंसे जब कोई भी 
समाघान निर्दोष नहीं है तो इनके आघारपर उच्चगोत्र-कर्मको सफल नहीं कहा जा सकता है और इस तरह 
निष्फल हो जानेपर उच्चगोत्र-कर्मको कर्मोके वर्ग में स्थान देना हो अयुक्त हो जाता है जिससे इसका (उच्चगोत्र- 
कमका) अभाव सिद्ध हो जाता है तथा उत्चगोत्र-कर्के अभावमें फिर नीचग्रोत्र-कर्मका भी अभाव निश्चित 
हो जाता है, कारण कि उच्च और नीच दोनों ही गोत्र-कर्म परस्पर एक-दूसरेंसे सापेक्ष होकर ही अपनी 
सत्ता कायम रक्‍्खें हुए हैं। इस प्रकार अतिम निष्कर्षके रूपमे सम्पूर्ण गोत्र-कर्मका अभाव सिद्ध होता हैं । 


उक्स व्याख्यानपर बारीकीसे ध्यान देनेपर इतनी बात अच्छी तरह स्पष्ट हो जाती है. कि आचाये 
श्रीवी रसेन स्वामीके समयके विद्वान्‌ एक तरफ तो जैन-सिद्धान्त द्वारा मान्य नारकियों और तियंचोमे नोचता- 
की ब्यवस्थाको तथा देवोंमें उच्चताकी व्यवस्थाको निवियाद ही मानते थे लेकिन दूसरी तरफ भनुष्योंमे जैन- 
शास्त्रों हारा स्वीकृत उच्चता तथा नीघता सम्बन्धी उभयरूप व्यवस्थाकों वे धंकास्पद स्वीकार करते थे । 
मारफियों और सियंघोंमे नीचताकी व्यवस्थाकों और देवोंमे उच्चताकी व्यवस्थाकों निविवाद माननेका कारण 
यह जान पढसा है कि समी नारकियों और सभी तियंत्रोंमें स्बंथा नीचगोत्र-कर्ंका तथा सभी देवोंमें सबंदा 
उच्चगोत्र-कर्मका उच्चय ही जैन आगमों हारा प्रतिपादित किया गया है और मनुप्योमे उच्चता तथा नीचता 
उम्रगरूप व्यवस्थाको शंकास्पद माननेका कारण यह जान पड़ता है कि चूंकि मलुष्योंसे नीचगोत्र-कर्म तथा 
उच्चगोत्र-कर्मका उदय छद्मस्थों (अल्पज्ञों) के लिये अज्ञात ही रहा करता है। अत उनमें नीचगोत्र-कर्मके 
आंधघारपर नीचताका भौर उच्चगोत्र-कर्मके उदयके आधारपर उच्चताका व्यवहार करना हम लोगोंके लिये 
शकक्‍्य नही रह जाता है । 


यद्यपि धवलाणास्त्रकी पुस्तक १५ के पृष्ठ १५२ पर तियंचोंमे भी उच्चगोत्र-कमंकी उदीरणाका 
कथन किया गया हैं हसलिए मनुष्योंकी तरह तियंचोंमें भी उच्चता तथा नीचताकी दोनो व्यवस्थायें दंंकास्पद 
हो जाती हैं परन्तु वहीपर यह बात भी स्पष्ट कर दी गई है कि लिय॑चोंमें उच्चगोश्र-कर्मशी उदीरणाका 
सदभाव माननेका आधार केवऊछ उनके (तियंज्ोंके) हाशा संयमासंयमका परिषालन करना ही है। वह कथन 
निम्न प्रकार है : 


तिरिक्खेसू णीचायोदस्य चेव उदीरणा होदि त्ति सब्बत्थ परूषिदं, एत्थ पुण उच््णागोदस्स 
वि उदीरणा परूविदा । तेज दृष पुष्वावरविरोहो त्ति भणिदे, ज, तिरिक्लेसु संजमांसंजमपरि- 


६7 |संस्कृति और समाज . १९ 


पालय॑लेषु उज्चांगोसुवरूमावो, उच्चागोदे देससयछसंजमणिबंधणे संते मिच्छाइट्टीसु तदभावों त्ति 
॥ जासकरणिउजं, तत्यवि उच्चागोदजणिदर्जमजोगतावेक्खाए उल्चागोदर्स पड़ि विरोहाभावादो ' । 

यह व्याश्यान शंका और समाघानके रूपमें है। इसमें निदिष्ट जो दांका है वह इसलिए उत्पन्न हुई 
है कि इस प्रकरणमें इस व्याख्यानके पूर्व ही तियंग्गतिमें भी उच्चगोत्र-कर्मकी उदीरणाका प्रतिपादन किया गया 
है ।' व्याध्यानका हिन्दी अर्थ निम्न प्रकार है-- 

कंका--पियंधोंम्रें नीचमोत्रक्मंकी उदीरणा होती है यह तो आगममें सबंत्र प्रतिपादित की गई है, 
लेकिन हस प्रकारमें उनके उच्चगोतन्रकर्मकी उदीरणाका भी प्रतिपादन किया गया है इसलिए आमगममें पूर्वापर 
विरोध उपस्थित होता है। 

समाधान--यह शंका ठीक नहीं, क्योंकि संयसासयमका पालन करनेवाले तिय॑धोंमें ही उच्चगोत्रकी 
उपलब्धि होती है । 

शंका--यदि जीवोमे देशसंयम और सकलसंयमके आघारपर उच्चगोत्रका सदभाव माना जाय तो इस 
तरह मिध्यादृष्टियोंमें उच्चगोत्रका अभाव मातमा हागा जबकि जैनसिद्धान्तकी मान्यताके अनुसार उनमें उच्च- 
गोजका सो सद्भाव पाया जाता है । 


समाधान--यह शंका ठीक नहीं, क्योंकि मिथ्यादृष्टियोंमें देशसंयम और सकलसंयमकी योग्येताका 
पाया जाना तो सम्भव है ही इसीलिए उनकी उच्चग्रोत्रताके प्रति आगमंका विरोध नही रह जाता है | 

यशापि घवलाके उक्त शंका-समाधानसे तियंग्गतिमें उच्चगोत्रकी उदीरणा सम्बन्धी प्रदन तो समाप्त हो 
जाता है परन्तु इससे एक तो देशसंयम और सकलसंगमको उच्चगोत्रकर्मके उदयके सद्भावमें कारण माननेसे 
पंत्रम गुणस्थानमे जैनदर्शनके कर्म-सिद्धान्तके अनुसार प्रतियादित नीचगोत्र कमंके उदयका सद्भाव मानना अस- 
गत होगा और दूसरे भनुष्यंगतिकी तरह तियंग्गतिमें भी देशरुंमम धारण करनेकी योग्यताका परिज्ञान अल्पज्ञों 
के लिये अससस्‍्मव रहनेके कारण उच्ष्नगोत्रकर्म और नीचगोत्र-कर्मके उदयकी व्यवस्था करना मनुष्यगर्तिकी 
तरह जटिल ही होगा । 

उक्त दोनों ही प्रश्न इतने महस्त्वके हैं कि जबतक इनका समाधान नहीं होता तबतक तिय॑र्गतिमें भी 
उच्चगोत्र और नीचगोत्रकी व्यवस्था सम्बन्धी समस्याका हल होना असंभव हो प्रतीत होता है। विद्वानोंको 
इलपर अपना दृष्टिकोण प्रकट करना चाहिए । हमारा दृष्टिकोण निम्न प्रकार है-- 

प्रथम प्रदनके विषयमें हम ऐसा सोचते है कि आगम द्वारा तिय॑ग्गतिमें उच्चगोषकर्मकी उदीरणाका 
थो प्रतिपादन किया गया है उसे एक अपवाद-सिद्धान्त स्वीकार कर, यही सातना चाहिए कि ऐसा कोई 
तियंज--जो वेशसंयम धारण करनेकी किसी विशेष योग्यतासे प्रभावित हो---उसीके उक्त आगमके आधारपर 
उच्चगोत्र-कर्मका उदय रह सकता हैँ। इस तरह सामान्यरूपसे देशसयमकों धारण करनेवाला तियंच नीचगोत्री 
ही हुआ करता है । 

बूसरे प्रबमके विषयमे हमारा यह कहना है कि नरकगति, तियंग्गति और देवगनिके ीबोको जोवन- 
बृत्तियोंमं समानकृपसे प्राकृतिकताकों स्थान प्राप्त है, इसलिए तियंब्त्चोंमें उच्चता और नीचताजन्य भेदका 
सद्भाव रहते हुए भी जीवनवृत्तियोकी उस प्राकृतिकताके कारण नारकियों और देवोके समान ही सभी तिय॑ों 


१. तिरिक्‍क्षमईए'"''उज्चागोदस्य जहृण्णद्दिउदीरणा संखेज्जगुणा, जट्िठदि० विसेसाहिया । 
चवला, पुस्तक १५, पृष्ठ १५३ । 


२० : सरस्वतो-बरक्पुज पं० अंशीयर व्योक्रणाजार्थ अभिम्वन-पस्थे 


में परस्पर जीवनब॒त्तिजन्य ऐसी विषमताक! पाया जाना सम्भव नहीं है जिसके आधारपर उनमें यथायोग्य 
दोनों गोत्रोंके उदमकी व्यवस्था स्वीकार करनेंसे प्यववहारिक गड़बड़ी पैदा होनेकी सम्भावना हो । केबल 
मानव-जीवन ही ऐसा जोवन है जहाँ जीवनबृशिके लिये अनिवायं सामाजिक व्यवस्थाकी स्वीकृतिके आधारपर 
गोत्कर्मके उच्च तथा नीचरूप उदयभेदका ध्यावह्वारिक उपयोग होता है। तात्पयं यह है कि नरकशति, 
सिय॑म्गति और देवगतिके जीवोंकी जीवनवृत्तियोंमें प्राकृतिकताको जैसा स्थान प्राप्त है. वैसा स्थान मनुष्योंकी 
जोबनवृत्तियोंमें प्राकृतिकताको प्राप्त नहीं है। यही कारण है कि सनुष्यको सामान्यरूपसे कौटुम्बिक संगठन, 
गआम्य संगठन, राष्ट्रीय संगठन और यहाँतक कि मानव संगठन आदिके रूपमे सामाजिक व्यवस्थाओंके अधीन 
3 ही पुरुषार्थ द्वारा अपनी जीवनवृत्तिका संचालन करना पडता है। परन्तु यह सब तियंचोंके किये आवश्यक 
नहीं है । 


यद्यपि हम मानते हैं कि भोगभूमिगत मनुष्योंकी जीवनवृत्तियोंमें प्राकृतिकताके ही दर्शन होते हैं और 
यही कारण है कि उन मनुष्योंमें सामाजिक व्यवस्थाओका स्वेथा अमाव पाया जाता है। इसके अछावा, उनमें 
केवल उच्ज्यगोनश्रकर्मका ही उदय सर्वेडदित विद्यमान रहता है। इसलिए उनके जीवनमें व्यावहारिक विषभता- 
को स्थान प्राप्त नही होता है छैकिन कर्म भूमिगत भनुष्योंकी जीवनवृत्तियोंमें जो अन्राकृतिकता स्वभावत. पांगी 
जाती है उसके कारण उनको अपनी जीवनवृत्तिकी सम्पन्नताके लिये उक्त सामाजिक व्यवस्थाओंकी अधीनतामें 
पुरुषायंका उपयोग करना पडता है और ऐसा देखा जाता है कि उनके द्वारा अपनी जीवनबवृत्तिके संघालनके 
छिये अपनाये गये भिन्‍न-भिन्‍न प्रकारके पुरुषा्थोर्में उत्बता और नीचताका वेषम्य स्वभावत: हो जाता है जिसके 
कारण उनकी जोवनवृत्तियाँ भी उच्च ओर नीचके मेदसे दो वर्गोिं विभाजित हो जाती हैं। यद्यपि कर्मभूमि- 
गत मनुष्योंमें जीवनवृत्तियोंको बहुत-सी विविधतायें पायी जाती है और जीवनवृत्तियोंकी इन्ही विविधताओंके 
आधारपर ही उनमे ब्राह्मण, क्षत्रिय, बेदय और छूद्र--इन चार वर्णोंकी तथा इन्हीं वर्णोके अन्तगंत जीवन- 
वृत्तियोंके आघारपर ही यथायोग्य लुहार, चमार आदि विविध जातियोंकी स्थापनाकों जैनसंस्कृतिम स्वीकार 
किया गया है। परन्तु जीवनवृत्तियोंके आधारपर स्थापित सभी वर्णों और उनके अन्तर्गत पायी जानेवाली उक्त 
प्रकारकी सभी जातियोंको भी जीवनवृत्तियोंम पायी जानेवाली उच्चता और नीचताके अनुसार ही उच्च और 
मीच दो वर्गोंमे संग्रहीत कर दिया गया है । इस प्रकार उच्च और नीच दोनों प्रकारकी जीवनवृत्तियोंको हो 
कमश' उच्चगोत्र कम और नीचगोन्न कम के उदयका जैन संस्कृतिमे मापदण्ड स्वीकार किया गया हैं । 

जीवोंमें उच््नगोत्र कर्मंका किस रूपमें व्यापार होता है ? अथवा जीवॉम उच्चगोत्र कर्मका क्या कार्य 
होता है ? इस प्रदनका जो सभाघान आधाय॑ श्रीवीरसेन स्वामोने स्वयं किया है और जिसे उन्होंने स्वयं ही 
निर्दोष माना है उसमें मनुध्योंकी इसी पुरुषार्थप्रधान जीवनवृत्तिकों आधार प्र€पित किया है। भायाय॑ श्रीवीरसेन 
स्वमीका वह समाधानरूप अ्याख्यान निम्न प्रकार है । 


“न, जिनवचनस्थासत्यत्वविरोधात्‌ । तद्विरोधोअपि तत्र तत्कारणाभावतोध्वगम्यते । न श्र केवल- 
ज्ञानविषयीकृतेष्वर्थेधु सकलेण्वपि रजोजुषा शानानि प्रवतेन्ते, थेनानुपलम्भाज्जिनवचनस्थाग्रमाणत्व- 
मुच्येत्‌ । न जे निष्फलमुज्वैगोत्रमू, दीक्षायोग्यसाध्वाचाराणा साध्वाचारै. कृतसंबन्धानां आपंप्रत्यया- 
भिधानव्यवहारनिबन्धनानां पुरुषाणा संतान: उच्यगोत्रम, तत्रीत्पत्तिहेतु: कर्माप्युस्वैंगोश्रम । न चात्र 
पूर्वॉक्तदोषा, संभवन्ति, विरोधात, तद्निपरीत नीचेगोत्रम । एवं गोअस्य द्वे एव प्रकृती भवतः ।” 

पहले जो समूचे गोश्रकमंके अभावकी आशंका इस लेखमें उद्घृत घवलाक्षासत्रकी पुस्तक १३ के पृष्ठ 
२८८ के व्याश्यानमें प्रकट कर आये हैं, उसीका समाघान करते हुए आगे वही पर ऊपर लिखा व्याक्षयान 
आजाय॑ श्रीवीरसेन स्वामीने किया हैं। उसका हिन्दी अर्थ निम्त प्रकार है-«« 


६ / संल्यृति और तमत्थ . २१ 


“पोत्रकर्मके अभावकी आशंका करना ठोक नहीं है क्योंकि जिनेन्द्र भगवानते स्वयं ही गोश्कर्मके 
अस्तिस्वका प्रतिधादन किया है और यह बात निश्चित है कि जिसेन्द्र ममवानके वचन कभी असत्य नहीं होते 
हैं, असत्यताका जिसेन्द्र भगवान्‌के व नके साथ विरोष है अर्थात्‌ वचन एक ओर तो जिनेर्द्र भगवानके हों 
और दूसरी ओर वे असत्य भी हों--यह बात कभी संभव नही है, ऐसा इसलिए मानना पडता है कि जिन 
अयवानके वचनोंको असत्य माननेका कोई कारण ही दुष्टिगोचर नही होता है । 

जिस भगवानने ग्रद्मयपि गोत्रकमंके सदभावका प्रतिपादन किया है किन्तु हसे उसकी (गोत्रकर्मकी) 
उपलब्धि नहीं होती है, इसलिए जिनवचनकों असत्य माना जा सकता है, पर ऐसा मानना ठोक नही है, 
क्योंकि केवलझानके विषयभूत सम्पूर्ण पदार्थॉमि हम अल्पन्ञोंके श्ञानकी प्रवृत्ति ही नही होती । 

इस प्रकार उच्चगोत्रक्रमंकों निष्फल मानना भी ठीक नहीं है क्योंकि जो पुरुष स्वयं तो दीक्षाके योग्य 
साधु आचारवाले हैं ही तथा इस प्रकारके साधु आचारवाले पुरुषोके साथ जिनका सम्बन्ध स्थापित हो 
चुका है उनमें आर्य” इस प्रकारके प्रत्यय और “आय” इस श्रकारके शब्द-व्यवहारकी प्रवृत्तिक भी जो निमित्त 
है, उन पुरुषोके संतान" अर्थात्‌ कुलकी जैन संस्क्ृतिमे उच्चगोत्र संज्ञा स्वीकार की गयी है तथा ऐसे कुलोंमे 
जीवके उत्पन्त होनेके कारणभृत कर्मको भी जैन संस्कृतिमें उच्चगोन्र-कर्मके नामसे पुकारा गया है । 

इस समाघानमे पूर्व प्रदर्शित दोषोंमेसे कोई भी दोष सम्भव नहीं है क्योंकि हसके साथ उन सभी दोषों 
का विरोध है । इसी उच्चगोत्रकर्मके ठीक विपरीत ही नीचगोश्रकर्म है। इस प्रकार गोत्रकमंकी उच्च और 
नीच ऐसी दो ही प्रकृतियाँ है । 

आजा श्रीवीरसेन स्वाम्ीने जीवोमे उच्चगोन्र-क्ंका किस रूपमे व्यापार होता है, इस प्रइनका 
समाध्नाम करनेके लिये जो ढग अपनाया है उसका आशय उन सभी दोषोंका परिहार करना है, जिनका निर्देश 
ऊपर उद्घुत पूर्व पक्षके व्याख्यानमें आचार महाराजने स्वयं किया हैं। वे इस समाघानमें यही बतछाते हैं कि 
दीक्षाके योग्य साधु-आचारवाले पुरुषोषा बुल ही उच्चगोत्र या उच्चकुल कहलाता है और ऐसे गोत्र या कुल- 
में ओवकी उत्पत्ति होना ही उच्चगोत्रकमंका कार्य हूँ | हस प्रकार मनुष्य-गतिमें दीक्षाके योग्य साधु-आचारके 
अआधारपर ही जैन संस्कृति द्वारा उच्चगोश या उच्चकुलकी स्थापना की गयी है। इससे निष्कषं निकलता है कि 
मनुच्यगतिमें तो जिन कुछोंका दीक्षाके योग्य साधु आचार न हो वे कुछ नीच-गोत्र या नोच कुल कहे जाने 
योग्य हैं, गोत्र” झ्षब्दका व्यूत्पस्यर्थ गोत्र शब्दके निम्नलिखित विग्नहके आधार पर होता है--- 

“मूयते नाब्धते अर्थात्‌ जीवस्य उच्चता वा नीचता वा छोके व्यव्ियते अनेन इति गोत्रम” 


इसका अर्थ यह है कि जिसके आधारपर जीवोंका उच्चता अथवा नीचताका लोकमे व्यवहार किया 
जाय वह गोत्र कहलाता हैं । हस प्रकार जैन सस्कृतिके अनुसार मनुष्योकी उच्च और नोच जीवनवृत्तियोंके 
आधारपर लिदलय किये गए ब्राह्मण, क्षत्रिय, वे्य और छूट ये चार वर्ण तथा लुहार, चमार आदि जातियाँ 
ये सब गोत्र, कुछ आदि नामोसे पुकारने योग्य हैँ । इन सभी गोत्रों या कुलोमेसे जिन कुलोंमे पायी जाने बाली 
अनुष्योंकी जीअनव॒स्तिकों लोकमें उच्च माना जाए वे उच्चगोत्र या उच्च कुल तथा जिन कुलोमे पायी जाने 
बाली मनुष्योंकी जीवनवृत्तिको लोकमे तीच माना जाए वे नीचगोन्र या नोच कुल कहे जाने योग्य है, इस 
है. संत तर्गोत्र जननकुलान्यभिजनान्वयौ । वंशोडन्वाय. संतान ।--अंमरकोष, ब्रह्म वर्ग । 


२३. 'दीक्षायोग्यसाध्वाचाराणा” ' आदि वाक्यका जो हिन्दी अर्थ घट्खण्डागम पुस्तक १३ में किया गया है, 
बहू गलत है, हमने जो यहाँ अर्थ किया है उसे सही समझना चाहिए । 


२४२ : सरहयतो-धरकपुन्र पं० अंशीयर व्यावरणायाय अभिनम्दत-तान्य 


तरह. उम्रधरभोज्र या कुलमें जन्म छेने वाले मनुष्योंको उच्च तथा नीच गोत्र या कुछमें जन्म हैने वाले भनुष्योकी 
भौच्ष कहना श्राहिए । आचार्य श्रीवीरसेन स्वामीके उल्लिखित व्यास्यानसे यह बात बिलकुल स्पष्ट हो जाती है 
कि उच्चगोश्मे पैदा होनेवाले भनुष्योंके नियमसे उच्चगोज-कर्ंका सथा नीचगोभमें पैदा होनेवाले भनुष्योंके 
नियमसे नीचगोत-कर्मका हो उदय विद्वमान रहा करता है अर्थात्‌ बिना उच्चगोत्र-कर्मके उदंयके कोई भी 
जौव उच्च कुलमे और बिना नीचगोत्र-कर्मके उदयके कोई भी जीव नीच कुलमे उत्पन्न नहीं हो सकता है । 
तस्वाभंसूतरको टीका सर्वा्थ सिद्धेमि उसके आठवें अध्यायके 'उल्चै्नीचंद्श' (सूत्र १२) सूत्रकी टीका करते 
हुए आचाय॑ श्रीपूज्यपादने भी यही प्रतिपादन किया है कि-- 


“यस्योदयाल्लोकपूजितेषु कुलेब जन्म तदुच्चेगोत्रसु । 
यदुदयाद गहितेषु कुलेष जन्म तन्‍लीचेग्रोत्रस ।” 

अर्थात्‌ जिस गोत्र-कर्मके उदयसे जीवोंका लोकपूजित (उच्च) कुछोंमे जन्म होता है उस ग्ोत्रकमंका 
नाम उच्चगोत्र कर्म है और जिस गोत्रकर्मके उदयसे जोवोका लोकगहित ( नीच ) कुलोंमे जन्म होता हैं उस 
गोत्र कर्मका नाम नीचगोन्र कर्म है । 

जैन संस्कृतिके आचारश्षास्त्र ( चरणानुयोग ) और करणानुयोगसे यह सिद्ध होता हैं कि सभी देव 
उच्चमोत्री और सभी तारको और सभी तिय॑झच नीचगोत्री ही होते है, परन्तु ऊपर जो उच्चगोन्न-कर्मकी 
उदीरणा करने वाले तियंचरोंका कथन किया गया हैं उन्हें इस नियमका अपवाद समझना चाहिए, मनुष्यों भी 
केवल आयंखण्डमे बसने वाले कमंभमिज मनुष्य ही ऐसे है जिनसे उच्चगोत्री तथा नीचगोश्री दोनो प्रकारके 
वर्गोंका सदूभाव पाया जाता है अर्थात्‌ उक्त कर्म-मूमिज भनुष्योंमेसे चातुवंण्य व्यवस्थाके अन्तगंत ब्राह्मण, 
क्षत्रिय और वैश्य वर्णों और इन वर्णोंके अन्तर्गत जातियोके सभी मनुष्य उच्चगोत्री ही होते हैं, इनसे अतिरिक्त 
जितने छुद्र वर्ण और इस वर्णके अन्तगंत जातियोंके मनुष्य पाये जाते हे वे सब तथा चातुव॑ंण्ध व्यवस्थासे 
बाहा जो शक, यवन, पुलिन्दादिक है, वें सब नीचगोत्री ही माने गये हैं। आयंखण्डमे बसनेवाले इन कमंभूमिज 
मनुष्योकों छोडकर होष जितते भी मनुष्य लछोकमें बतलाये गये है उनमेंसे भोगभूमिके सभी मनुष्य उच्चगोत्री 
तथा पाँचों म्लेच्छलण्डोंमे बसने वाले मनुष्य और अन्तद्वीपज मनुष्य नीचगोत्री ही हुआ करते हैं, आर्यखण्डमे 
बसने वाले शक, यवन, पुलिन्दादिककों तथा पाँचो स्लेल्छलण्डोमे और अन्‍्तर्दीपोमे .बसने वाले मनुष्योको 
जैन संस्कृतिम म्लेल्छ मंशा दी गयी हैं और यह बतलाया गया है कि ऐसे स्लेल्छोंको भी उच्चगोत्री समझना 
चाहिए, जिनका दीक्षाके योग्य साधु आचारबालोंके साथ सम्बन्ध स्थापित हो चुका हो और इस तरह जिनमें 
“आये! ऐसा प्रत्यय तथा 'आयं' ऐसा दाब्द व्यवहा र भी होने लगा हो। इससे जैन संस्कृतिमे मान्य योत्रपरिवर्तन 
के सिद्धान्तकी पुष्टि होती है, गोत्रपरिवर्तनके सिद्धान्तको पुष्ट करने वाले बहुतसे लौकिक उदाहरण आज भी 
प्राप्त है । जैसे--यह इतिहासप्रसिद्ध है कि जो अग्रवाल आदि जातियाँ पहले किसी सभयमे क्षत्रिय वर्णमें थीं 
वे आज पू्णत वैश्य वर्णमे समा चुकी है, जैनपुराणोंमे अनुलोम और प्रतिकोम विवाहोका उल्लेख है, वे 
उल्लेख स्त्रियोंके गोत्र-परिवर्तनकी सूचना देते हे । आज भी देखा जाता है कि विवाहके अनन्तर कन्या पितुपक्ष- 
के गोत्रकी न रहकर पतिपक्षके ग्रोत्रकी हो जाता है। इस संपूर्भ कथनका अभिप्राय यह है कि यदि परिवर्तित 
गोत्र उच्च होता है तो नीजगोन्रमें उत्पन्न हुई कन्या उच्चगोत्रकी बन जाती है और यदि परिवर्तित गोज नीच 
होता है तो उच्चगोत्रमे उत्पन्न हुई नारी भी नीचग्रोश्रकी बन जाती है और परियतित गोन्के मनुसार ही 
नारीके यथायोग्य नीचग्रोत्र कर्मका उदय न रहकर उच्चगोत्र कर्मका उदय तथा उच्चगोतका उदय समाप्त 
होकर नीचगोत्र कर्मका उदय आरम्भ हो जाता है। इसी प्रकार मनुष्यमे जीवनवृस्तिका परिवर्तन न होगेपर 
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भी गोण परिमंतन हो जाता है। जैसा कि अग्रवाल आदि आतियोका उदाहरण ऊपर दिया गया है । 


पहले कहा जा चुका है कि आचाये श्रीवीरसेन स्वामीने 'उच्चगोत्र-कर्मका जीवोंमें किस रुपसें व्यापार 
होता है इस प्रष्नका समाधान करनेके लिये जो ढंग बनाया है उसका उद्देश्य सन सभी दोषोंका परिहार 
करना है जिनका निर्देश पूर्व पक्षके व्यास्यातम किया है। इससे हमारा अभिप्राय यह है कि आत्वार्य श्रीवीरसेन 
स्वात्ीते उच्चयोत्रका निर्धारण करके उसमें जीवोंकी उत्पत्तिके कारणभूत कर्मको उच्चमोज-कर्म नाम दिया है। 
/ ४8७४४ है कि दीक्षाके योग्य साधु आजारवाले पुस्णोका कुल हो उच्चगोज्र कहऊाता है और ऐसे कुछ- 
उत्पत्ति होना ही उच्चगोत्र-कर्मका कार्य है। इसमें पूर्वोक्‍्त दोषोंका अभाव स्पष्ट है क्योकि इससे 
जैन संस्कृति द्वारा देवोमें स्वीकृत उच्चगोत्र-कर्मके उदयका झौर सारकियों तथा तियंचबोंमें स्वीकृत नीलगोत्- 
कर्मके उदयका ध्याघात नहीं होता है, क्योकि इसमें उच्चगोत्रका जो लक्षण बतलामा गया है वह मात्र मनुष्य- 
गतिसे ही सम्बन्ध रखता है ओर इसका भी कारण यह है कि उच्चगोत्र-कर्मके कार्यका यदि विवाद है तो वह 
केवल मनुष्यगतिमें ही सम्भव है, दूसरी गतियोंमें याने देव, नरक और लियेकन ।मकी गतियोंमें, कहाँ किस 
गोत्र-फर्मंका, किस आधारसे उदय पाया जाता है, यह बात निविवाद है । इस समाघानसे अभव्य मनुष्योंकि भी 
उच्चगोत्र-कर्मके उदयका अभाव प्रसकक्‍त नहीं होता है क्‍योंकि अभव्योंकी उच्च माने जानेवाले कुलोंमें जन्म 
लेनेका प्रतिबन्ध इससे नहीं होता है । म्लेज्छलण्डोंमे बसनेवाले मनुष्योंके नीचगोत्र-कर्म के उदयकी हो सिद्धि 
इस समाघानसे होती है क्योंकि स्लेच्छण्डोंमें जैल संस्कृतिकी मान्यताके अनुसार घर्म-कंकी प्रवृत्तिका सर्वथा 
अभाव विद्यमान रहनेके कारण दोक्षाके योग्य साधु आचारवाले उच्चकुलोंका सदृभाव नहीं पाया जाता है । 
इसी आधघारपर अन्त्टीपज और कर्मभूमिज स्लेज्छके भी केवल नीचगोत्र-कर्मके उदयकी ही सिद्धि होती है । 
आरयंखलण्डके ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैद्य संज्ञावाले कुलोंमें जन्म लेनेवाले भनुष्योकि इस समाघानसे केवल उच्च- 
गोत्र-कर्मके उदयकी ही सिद्धि होती है क्योंकि ब्राह्मण, क्षत्रिय और वेधय संशावाले सभी कुछ दीक्षा योग्य साथु 
आधचारवाले उज्चकुल ही माने गये है । साधुवर्ग में उच्चगोत्र-कर्मके उदयका व्याघात भी इस समाधानसे नही 
होता है क्योंकि जहाँ दीक्षायोग्य साधु आचारवाले कुलों तकको उच्चता प्राप्त है वहाँ जब मनुष्य, कुल- 
ब्यवस्थासे भी ऊपर उठकर अपना जीवन आदर्शामय बना लेता है तो उसमें केवल उच्चगोत्र-कर्मके उदयका 
रहना हो स्वाभाविक है, शुद्रोमे इस समाघानसे नोजगोत्र-कर्मके उदयकों ही सिद्धि होती है क्योंकि उनके 
कौलिक आचारको जैन संस्कृतिम दीक्षायोग्य साधु आचार नही माना गया है। यही कारण है कि पूर्वमें उद्धृत 
घवलाक्षास्त्रकी पुस्तक १३ के पृष्ठ ३८८ के विदृआाह्मणसाधुध्वापि उच्चेगोत्रस्योदयदशंनात्‌' वाकक्‍्यमें वैध्षयो, 
ब्राह्मणों और साधुओंके साथ छूद्रोका उल्लेख आचार्य श्रीवीरसेन स्वामोने नहीं किया है । यदि आचायंश्रीको 
धूद्रोंके भी वेशय, ब्राह्मण ओर साधु पुरुषोंकी तरह उच्चगोत्रके उदयका सदुभाव स्वीकार होता तो शूद्रशब्द- 
का भी उल्लेख उक्त वाक्यमे करनेसे वे नहीं चूक सकते थे । उक्त वाक्यमे क्षत्रियद्वब्दका उल्लेख न करनेका 
कारण यह है कि उक्त वाक्य उन लोगोंकी माम्यताके खण्डनमे प्रयुक्त किया गया है जो लोग उच्चगोत्र-कर्म- 
का उदय केवल क्षत्रिय कुलोंमें मातना बाहते थे । 


यदि कोई यहाँ यह शंका उपस्थित करे कि भोगभूमिके मनुष्योंमें भी तो जैन संस्कृति द्वारा केवल 
उच्चगोज-्कर्मंका ही उदय स्वोकार किया गया है छेकिन उपर्युक्त उच्चगोत्रका लक्षण तो उनमे घटित नहीं 
होता है, क्योंकि भोगभूमिमे साधुमार्गका अभाव ही पाया जाता है, अत' वहाँके मनुष्य-कुलोंको दीक्षा-योग्य 
साथु-आचारवाछे कुछ कैंसे माना जा सकता है? तो इस क्षंकाका समाधान यह है कि भोगभूमिके मनुष्य 
उच्चमोत्री ही होते हैं, यह बात हम पहले हो बतला आये है, जैन-संस्कृतिकों भी यही मान्यता है। इसलिये 
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वहाँ मनुष्योंको उज्चता और नीचताका विवाद नही होनेके कारण केवल कर्मभूमिके सनुष्योको शक रखकर 
ही उच्चेगोत्रका तपर्यक्त हक्षण निर्धारित किया गया है । ] 


इस प्रकार पट्खब्डागमकी धवला टीकाके आधारपर तथा सर्वार्भसिद्धि आदि महात्‌ ग्न्थोंके अधारवर 
यह सिंडधान्त स्थिर हो जाता है कि उच्यगोत्री मनुष्यके उच्चगोत्र-कर्मका और नीचगोत्री मनुष्योके नीचगोश- 
कर्मका ही उदय रहा करता है लेकिन जो उच्लगोत्री मनुष्य कदाचित्‌ नीचगोत्री हो जाता है जथबा जो भीच- 
गोत्री मनुव्य कदाचित्‌ उच्चगोत्री हो जाता है, उसके यथायोग्य पूर्वगोत्र-कमंका उदय समाप्त होकर दूँखरे 
गोजकर्मका उदय हो जाया करता है! 


घटखष्डाममकी धवऊाटीकाके आधारपर दूसरा सिद्धान्त यह स्थिर होता है कि दोक्षाके योग्य साधु 
आचारवाले जो कुल होते हैं याने जिन कुलोंका निर्माण दीक्षाके योग्य साथु-आचारके आधारपर हुआ हो वे 
कुछ ही उच्चकुल या उज्यगोत्र कहलाते है। इसका स्पष्ट अर्थ यह है कि कौलिक आचारके आधारपर ही 
एक मनुष्य उच्चगोत्री और दूसरा मनुष्य नीचगोत्री समझा जाना चाहिए, गोम्मंटसार कर्मकाण्डमें तो स्पष्ट- 
खूपसे उच्बाचरणके आधारपर एक मनुष्यको उच्चगोत्रो और नीचाचरणके आधारपर दूसरे मनुष्यको नीअमोत्री 
प्रतिपादित किया है। गोम्मटसार कर्मकाण्डका वह कथन निम्न प्रकार है । 


'संत्ताणकमेणागयजीवायरणस्स गोदमिदि संण्णा। 
उच्च णीच॑ चरण॑ उच्च णीच॑ हवे गोद ॥ १३॥ 


जीवका संतानक्रमसे क्षर्थात्‌ कुलपरम्परासे आया हुआ जो आचरण है उसी नामका गोत्र समझना 
चहिए, वहु आश्वरण यदि उच्च हो तो गोत्रको भी उच्च ही समझना चाहिए, और यदि बहू आचरण नीच 
हो तो गोत्रको भो नीच ही समझना चाहिए । 


गोस्मटसार कर्मकाण्डकी उल्लिखित गाथाका अभिप्राय यही हैं कि उच्च और नीच दोनों ही कुलोंका 
निर्माण कुलगत उच्च और नीच आचरणके आधघारपर ही हुआ करता है । यह कुलगत आचरण उस कुककी 
निर्दिचते जीवनवृत्तिके अलावा और कया हो सकता है ? इसलिये कुलाचरणसे तात्पयं उस-उस कुलकी 
निर्धारिस जीवनवृत्तिका ही लेना चाहिये, कारण कि धर्माचरण और अधर्मानचरणको इसलिए उच्च और तीज 
गोत्रोंका नियामक नहीं माना जा सकता है कि धर्माचरण करता हुआ भी जीव जैन-संस्कृतिकी मान्यवाके 
अनुसार मोचगोत्री हो सकता है । इस प्रकार कर्मभूमिके मनुष्योमे ब्राह्मणवृत्ति, क्षात्रवुत्ति और वैद्मवृत्तिको 
जैन-संस्कुतिकी मान्यताके अनुसार उच्चंगोत्रकी नियामक और क्षौद्रवृत्ति तथा स्लेलवुतिकों नोजगोवको 
नियामक ममझता चाहिए । 


एक बात और है कि वृत्तियोंके सात्त्वक, राजस और तामस ये तीन भेद मानकर ब्राह्मणयूखिको 
सात्त्विक, क्षात्रवृत्ति और वैध्यवृत्तिको राजंस तथा ज्ञौद्रवृत्ति ओर स्लेच्छवृत्तिको तामस कहना भी अयुबत मही 
है। जिस वृत्तिमें उदात्त गुणकी प्रघानता हो वह सात्तिकयृक्ति, जिस वृत्तिमें शौयंगुण जबवा प्रामाणिक व्यवहार 
की भ्रधानता हो वह राजसवृत्ति और जिस बूृशिमें हीनभाव अर्थात्‌ दीनता या ऋरताकी प्रघानता हो वह 
तामघवूलि जानता चाहिए । इस प्रकार ब्राह्मगव्॒लियें सास्दिकता, क्षात्रवृत्तिमें शौर्य, वैश्यवृत्तिमें प्रामाणिकता, 
झौद्रवृत्तिमे दीनता और स्लेल्छवलिमे क्रूरताका ही प्रधानतया समाबेदा पाया जाता है। इस तीन प्रकारकी 
वशियोमेंसे सात््यिक वुत्ति और राजसब्त्ति दोनों ही उच्चताकी तथा तामसबुत्ति नीबताकी सिक्षाती 
समझना चाहिए । 
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इस केखमें हमने मतृब्योंकी उच्ताता और तीचताके विषयमें जो विऋ्र प्रकट किये है उनका आधार. 
सश्मपि जागम है किर भी यह त्रिषय इतसा विवादप्स्त है कि सहुसा समझमें आना कठिन है। अत: वि्वानोति 
हमारा अभुरोध है कि थे भी हस विषयका चिन्तन करें और अपनी विचारधाराके निष्कर्षको ब्यवत करें । 

पद्यपि इस विषय पर कर्मसिद्धान्तकी दृष्टिसे भी विचार किया जाना भरा, परन्तु केखका कलेबर हतना 
बढ़ जुका है कि प्रस्तुत लेखमें मैंने जो कुछ लिखा है उसमें भी संकोचको नीतिसे काम लेंसा पड़ा है । अतः 
अतिरिक्त विषय कभी प्संगानुसार ही लिक्षतरेका प्रयत्न करूँगा । 





श््ड 


भगवान महावीरका समाजदशैन 


इसमें संदेह नहीं, कि बर्तभान युगमे जहाँ एक ओर मनुष्यकी आध्यात्मिक विचारधारा समाप्त हुई है 
बहाँ दूसरी ओर विज्ञालकी भौतिक चकार्चाँचमे बिलासता जीवनकी आवश्यकताओंका रूप धारण करके 
मनुष्यके सरपर नाचने छगी है । आज भनुष्यके लिये इतना ही वस नही है, कि पेट भरनेके लिए उसे खाना 
मिल जाय और तन ढकनेके लिये वस्त्र, किन्तु मनुष्यकी आवश्यकताओंके बढ़ जानेंसे धोवीके रहनेकी झोपड़ी 
आज वाह्षिग शाप” बनी हुई है, नाईकी बाल बनानेको मामूली पेटीने 'हेयर कटिंगं सैखून का रूप धारण कर 
लिया हैं, दर्जी केवल दर्जी न रहकर टेलर मास्टर” कह जाने लगे हैँ और बजारू होटल तथा सिनेमा धर 
भी मनुष्ययी आवशध्यकताओंकी पति करलेवाले ही माने जाने लगे हैं। आज साधारण-से-साधारण व्यक्तिके 
व्यक्तिके धर जाया जाय, तो वहाँ भी कम-सैे-कम बाल बनानेके छिए एक रेजर, नहानेके लिए बढ़िया साबुन, 
बाल सवारनेके लिये सृगन्धित तेलकी धीशी, कंधा और दर्पण, चाय पीनेके लिये कप-रकाबी और बाजारमें 
चुमते समथ हाथमे लेनेके छिए अच्छी लम्धी-चौडी बेटरी आदि चीजें अवश्य ही देखनेको मिलेंगी। इसके 
अतिरिक्त प्रत्येक मनुष्यके अन्त'करणमें सुन्दर विलास-भवन, बिजलोकी रोशनी, बिजलोके पंखे, हारमोनियम, 
ग्रामोफोन, रेडियो, टीबी, रेफ्रिजरेटर, मोदर आदि बिलासकी सैकड़ों चीजे पात्रेकी कल्पनायें निर्वाघ गतिसे 
अपना स्थान बनाती जा रही है | 

मनुष्यकी उक्त आवद्यकताओको पूर्तिके लिए अटूट पैसेकी आवष्यकता है । जिस मनुष्यके पास जितना 
अधिक पैसा होगा वह मनुष्य विछासकी उतनी ही अधिक सामग्री आवश्यकताके नामपर संग्रहीत कर सकता 


है। यही कारण है कि प्रत्येक मनुध्यकी दृष्टि न्याय और अन्यायका भेदरहित छल-बल आदि साधनों द्वारा 
पैसा संग्रह करमेकी ओर ही झकी हुई है। भिखारी, मजदूर, किसान, जमीदार, साहूकार, मुनीम, क्लकं, 


आफीसर, व्यापारी, राजा, पुजारी, शिक्षक, धर्मोपदेशक, धर्मपालक और साधु-सस्त आदि किसीकी भी आज 
इस दृष्टिका अपवाद नही मात्रा जा सकता । 

गत द्वितीय महायुद्धने तो प्रत्येक मतुष्यकी उक्त दृष्टिकों और भी कठोर बना दिया है, जिसके 
परिणामस्वरूप आज मानवसमष्टि बिलकुल अस्त-»्यस्त हो चुकी है और कोई भी व्यक्तित अपनेको सुखी 
अनुभव नही कर रहा है। पैसा संग्रह करनेकी भावनाने हो मानबसमाजमें जबदंस्त आर्थिक विषमता 
उत्पन्न कर दी है, क्योकि पैसा कमानेके बढ़ें-बडे साधन पैसेके बलपर हो खडे किये जा सकते है; हसलिए 
सम्पत्तिके उत्पादनम पैसेको ही महत्त्वपृूणं साघन मान लिया गया है और परिश्रमका इस विषयमें कुछ भी 
मूल्य नही रह गया है । यही कारण है कि जिन छोगोंके पास पैसा है उन लोगोंने पैसा कमानेके बड़े-बड़े 
साघन खड़े कर लिये है और उन साघनोंके जरिये वे विध्वकी समरत सम्पत्तिको केवल अपने पास ही संग्रहीत 
कर लेनेके प्रयत्ममे लगे हुए हैं। इस प्रकार एक ओर जहाँ पैसे वालोंके खजाते दिन-प्रतिदित बिना परिश्रमके 
भरने चले जा रहे है वहाँ दूसरी ओर उनके इस कार्यमें अपने खुन और पसीनाकों एक कर देनेवाले मजदूर 
पेट भरनेको भोजन और तन ठकनेकों वस्त्र तक पानेके लिये तरसा करते हैं । 

मानवसमष्टिको भस्मसात्‌ कर देनेवाली वर्तमान विषम परिस्थितिसे आजके विचारवील लोगोंके मस्तिष्क- 
में विचारोंकी क्राति उत्पन्न कर दी है और उस परिस्थितिका खात्मा करनेके लिये साम्यवादी और समाजवादी 
भादि भिन्‍न-भिन्‍न दल कायम हो चुके हैं और होते जा रहे हैं। ये सभी दल अपने-अपने दृष्टिकोणके माधारपर 
मानव्समध्टिकी बतंमान विषय परिस्थितिका शीघ्र ही अन्त कर देना चाहते हैं। उक्त दलोंके दरस्थान नीति- 
सम्बन्धी मतभेद कितने ही क्‍यों न हो, फिर भी जहाँतक मानवसमष्टिकी वर्तमान आर्थिक विषमताका सवाल 
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हैं वहांतक इन वर्लोंकी विचारधारामें प्राय: कुछ भी भेद नहों है। रूसकों साम्यवांदों सरकारकी नीतिमें 
मूलत: आर्थिक समानताकों स्थान प्राप्त ही है परन्तु भिन्न-भिन्न देशोंकी समाजवादो सरकारें भी आथिक विष- 
भताकों दूर करमेकी दृष्टिस ही उद्योग-घन्धोंका राष््रीयकरण करनेकी ओर अग्रसर होती जा रही है । 


यह पि बर्लेमान विकासके युगमें मानवसमप्टिसे आथिक विषमताकों नष्ट कर देना असम्भव नही है, 
परन्तु इतना निद्चित है कि केवल शासनतस्त्रकी कानूनी अ्यवस्थाके आधारपर ही इसे नष्ट नहीं किया जा 
सकता । इसको नष्ट करनेके लिये कानूनी व्यवस्थाके साथ-साथ प्रत्येक मानवको अपने कर्तंवन्यको समझनेकी 
भी असिवायं आवश्यकता हैं। इसके बिना शासनतन्त्रकी विशुद्ध कानूनी व्यवस्था विल्कुल बेकार है। साम्य- 
वादी रूतको पहले निश्चित किये गये अपने दृष्टिकोणमे अब इसलिये कुछ परिवर्तन करना पडा है और यही 
कारण है कि कानूनी विध्वके सभी देक्षोंमें प्रजातनत्र अथवा राजतन्त्रके रूपमें स्थापित शासनतन्त्रके साथ-साथ 
धर्मंतन्त्र की भी स्थापना की गयी हैं | भारतवर्षमें तो सामाजिक सुव्यवस्थामें शासनतन्त्रकी अपेक्षा धर्मसंघको ही 
अग्रिम स्थान मिला हुआ है। विश्वबन्ध महात्मा गाघीने विशुद्ध राजनीतिको नगष्य और तुञ्छ मानते हुए विश्वके 
सामने और विशेषकर भारतवर्षके सामने धमंतन्त्रकी महत्ताके इस आद्शंको पुन स्थापित कर दिया है । तात्पय॑ 
यह है कि साम्यवादी अथवा समाजवादों सरकारों द्वारा उद्योगधन्धोंका राष्ट्रीयवरण कर देनेके बाद भी मानव- 
सर्माष्ट्से आथिक विषमताको दूर करनेके लिये प्रत्येक व्यक्तिकी कुछ-न-कुछ जवाबदारों अवश्य ही दोष रह 
जाती है, जिसे व्यक्ति मानवसमष्टिके प्रति निश्चित किये गये अपने कर्त्तव्यज्ञान द्वारा ही पूरा कर सकता है 
और उसको इस प्रकारका कत्तंव्यपना घर्मतन्‍्त्रके द्वारा ही प्राप्त हो सकता है । 


भगवान महावीरने धर्मतन्त्रकी महलाके इस तथ्यको भलछी प्रकार समझ लिया था, इसीलिये उन्होने 
अपने युगकी सामाजिक दुष््यवस्थाकों ठीक करलेके लिये अर्थात भानवसमष्टिसे शोषक और शोध्यके भेदको 
नष्ट करनेके लिये घर्मतन्त्रके आघारपर प्रत्येक मानवको अपरिग्रहबादके अपनानेका उपदेह्ा दिया था। इस 
सिद्धान्तके अनुसार आत्मार्थी लोकोत्तर महापुरुष साधु-सन्‍्त वगैरह आत्मकल्याणके उद्देश्यसे आध्यात्मिकताके 
उच्चतम शिखरपर पहुँचते हुए जहाँ परिप्रहका सर्वथा त्याग कर दिया करने थे वहा समाजके बीचमे रहनेवाले 
गाहैस्‍्थ्यमागंके पंश्चिक जन-साधारणके लिये उक्त अपरिग्रहवाद' के आधारपर अ-ईवत्‌-(अल्प), अर्थात्‌ आवश्य- 
फतानुसार परिग्रह रखनेकी छूट भी प्रदात की गयी थी और इसको भगवान महावीरकी धार्मिक परिभाषामे 
/वरिग्रहपरिमाणब्रत” ताम दिया गया था । 


तात्पय यह है कि भगवान्‌ महावीरका युग इस समय जैसा भौतिक विश्ञानका ०ग नही था, उस यूगमें 
कोई भी उधोगधन्धा कछ-कारलानोंसे सम्बद्ध नहीं था, प्रत्येक उद्योग और प्रत्येक घन्धा केवल मनुष्यके 
हस्‍्तकौशलमें ही सीमित था। इसलिये एक तो इस प्रकारकी आधथिक विषमता--' एक ओर तो करोडोंकी 
सम्पत्ति तिजोरियोंके अन्दर बन्द रहे और दूसरी ओर भूखे तथा नंगे नरकगाल आम रास्तोपर मारे-मारे फिरें; 
एक और पजीपति लोग हजारों मज़दूरोंको अपना आथिक गुलाम बनाकर बिना परिश्रमके ही छाखों रुपया 
कमायें और दूसरी ओर मजदूर कडो-सै-कड़ी-मेहतत करनेके बाद भी पौष्टिक भोजन, अच्छे वस्त्र और बच्चों 
को शिक्षाके साधन भी न जुटा पायें” उस समय न थी। दूसरे, उक्त परिग्रहपरिमाणनब्नतके जरिये भगवान 
महावी रने प्रत्येक मानवको अपने पुरुषार्थसे पैदा किये गये द्वव्यका भी सर्माष्टके हितमे उपयोग करना सिख- 
छाया था। भगवान महावीरने अहिसावादके जरिये “दूसरोंको जोने दो” के प्रवारके साथ-साथ “अपरिस्र ह- 
बावके जरिये दूसरोंको जीवित रखलेका प्रयत्न भी करो” का भो प्रचार किया था । 

भगवान महावीर चूंकि परछोकको मानते थे इसलिये उन्होंने मानव समष्टिको अपरियग्रहवादकी ओर 
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शुकानेके लिए इस बालका इृढ़ताके साथ प्रधार किया था कि पुसमंबमें मनुष्य योति उसी व्यक्तिको सिर 
सकती है जो परिप्रहपरिसाणत्रती होकर अर्थात्‌ आवश्यकताके अनुसार परिग्रह स्वीकार करके ही अपने 
जीवनका-याँका संधालन किया करता है और जो इस प्रकारकी आवश्यकतासे अधिक परियग्रह रखतेका प्रमत्त 
करता हैं उसको पुनभंवसें निश्चित ही नरकमोनिके कष्ट भोगने पड़ते हैं। इसका मतरूय यह है कि भावश्यकता- 
से अधिक परिग्रह रखनेका अर्थ दूसरेके हकका अपहरण करना ही तो है और जो इस तरहसे दूसरेंके हकका 
अपहरण करता है उसे प्रकृति इस प्रकारका दण्ड देती है कि पुसरमवर्मे उसे जीअम-कार्योंके संचांलमकी' सामभ्री 
अप्राप्प ही रहा करती है। यहाँपर यह यात अवद्य ही ध्यानमें रखना चाहिए कि यश्षपि प्रत्येक मनुष्यकी 
जीवनसम्बस्धी खोने-पाने पहिनने-ओढ़ने और निवास वगेरहकी आवद्यकतायें समान हैं फिर भी कोई व्यगित 
तो सिर्फ अपने जोवलकी अवावदारी बहन करता है, कोई व्यक्ति छोटे या बड़े एक कुटुम्बके जीवसको जवाब- 
दारी अहुन करता है और कोई व्यक्ति इससे भी आगे बहुतसे कुटुम्वोंकी जवाबदारी बहन करता है । इसक्तिए 
इस आधारपर भिन्‍ल-भिस्न मनुष्योंकी आवश्यकतायें सी तरतमरूपसे भिम्न-भिस्त ही रहा करती हैं। और 
इस आधारंपर परिग्रहका परिमाण भी किया गया है । 





जैन मन्दिर ओर हरिजन 


जैन संस्कृतिके आधारपर होनेवाली समाजरचनामें मानव-मानवके बीच छुआहूतको स्थान मिलना 
असस्मय है । यद्यपि गुछेक जैन ग्रन्थोंमे छुआछृतका उल्लेख है और जैन समाजमें उसका प्रचलन भी एक अरे 
से चला आ रहा है । परन्तु यह निश्चित बात है कि जैन संस्कृतिके ऊपर वैदिक संस्कुृतिका प्रभाव पड आानेके 
कारण ही यह सब कुछ हुआ है । इसलिए पहली वात तो यह है कि यदि भारतवर्षसे छुआछूतको समाप्त किया 
जाता है तो जैनोंको तो प्रसन्‍न ही होना चाहिये । दूसरी बात यह है कि जैन मन्दिरोंम हरिजनोंके प्रवेश करने- 
का विरोध करनेसे पहले हमें यह्‌ सोच लेना चाहिए कि समग्र भारतवर्षसे यदि छुआछूृतको समाप्त कर दिया 
आता है तो जैनोंमें इसका प्रज्रलृून बना रहना असम्भव हैं । | 


हरिजन-मन्दिर-पअवेश बिका केवल इतना हो जाश्षय हैं कि जो स्थान सर्वताधारणके उपयोगके लिए 
खुला हुआ है उस स्थानमें आनेसे हरिजनोंकों सिफे इसलिए नहीं रोका जा सकता है कि ये अछूत हैं । अत 
जैनोंको हससे डरनेकी बिलकुल आवद्यकता नहीं है कि हरिजन जैसी चाहे वैसी हालतमे जैन मन्दिरमें प्रवेश 
करेंगे और वहांपर मनचाहा काम करेंगे; क्योंकि कानून वैदिक मन्दिरोंके समान जैन मन्दिरोंकी सुरक्षा और 
सुक्यवस्थाका भी ध्यान रखा जायगा । 


जैजोंसे हरिजन-मन्दिर प्रवेश बिलके बारेमें एक अम यह भी फैला हुआ है कि इस बिलसे हरिजनोंको 
वे अधिकार प्राप्त हो जाते है जो कि सिर्फ एक जैनीको ही प्राप्स हो सकते है । मैं कहता हूँ कि जैनोंको यह 
अम भी अपने दिलसे निकारू देना चाहिये, क्योकि बिलके जरिये अजैम ब्राह्मणको भी वे आंघकांर प्राप्त नही 
हो सकते जो सामान्यतः एक जैनीको प्राप्त हूँ । 

उपर्यूकत कथनसे यह बात स्पष्ट हो जाती है कि जैन मन्दिरोंके बारेंमें हरिजन-मन्दिर-प्रवेश बिल 
निम्न लिखित रूपसे लागू होता है-- 

(१) प्रत्येक जैनी, चाहे वह हरिजन ही क्‍यों न हो, उन सब अधिकारोंके साथ जैत अन्दिरमे प्रवेश 
पानेका अधिकारी हैं, जो सामान्यत- जैन होनेके नाते स्वभावत ससे प्राप्त हो जाते है । 

(२) जबकि अजैन ब्राह्मण आदि जैन मन्दिरमे प्रवेधा कर सकते हैं तो जिस तरहसे और जहांतक वे 
मब्दिरके अन्दर प्रवेश करते है उस तरहसे और वहाँतक अछूठ होनेके कारण अजैन हरिजनोंको प्रवेश करनेते 
नहीं रोका जा सकता । 

(३) जैन संस्कृतिकी कामिक भर्यादा, मन्दिरकी पवित्रता और सन्दिरके अन्दर शान्ति कायम रखनेके 
रद्द क्यसे मन्दिरकी व्यवस्थापक कमेटो मन्दिर-प्रवेशके विषयमें सामान्य रूपसे ऐसे नियमोका निर्माण कर सकती 
है, जो अछुतताको प्रोत्साहन देनेवाले न हों । 

जो लोग मन्दिरोंके बारेमे हरिजन-मन्दिर-प्रवेश-बिछ छाग्रू होनेका विरोष करते हैं उनकी मुख्य दलीलें 
निम्त प्रकार हैं-- 

(१) जैन हिन्दू नहीं है, इसलिए यह बिल जैन मन्दिर्पर लाभू नहीं होना चाहिये । 

(२) ऐसा एक भी हरिजन लही है, जो जैनधर्मका साननेबाला हो । 

(३) धर्मके क्षेत्रमे शासनकों हस्तक्षेप करनेका अधिकार प्राप्त नही हो सकता है । 


३० : सरस्यली-धरक्पुत्र पं० अंझोर ध्याकरणाचार्थ अभिनस्थन-प्रत्य 


पहली दलीलके बारेमें यही कहूँगा कि जैस हिन्दू रहे हैं भोर रहेंगे । जैनियोंका हित इसीमे है कि ये 
एक स्वरसे अपने आपको हिन्दू घोषित करें | जैंनियोका यह भय बिरकुर निराधार हैं कि हिन्दू शब्द बेदिक 
संह्कृतिपरक होनेके कारण जैन सस्क्ृति केवल वैद्विक संस्कृतिकी शाला मात्र रह जाती है। वास्तवमे “हिन्दू 
धाब्द बेदिक संस्कृतिपरक है” यह बाल असत्य है । 

अब तक बेदिकों ओर जैंनोंके परस्पर जो सामालिक सम्बन्ध बने चले आ रहे है ऊत्हें और अधिक 
सुदृढ़ करनेकी आवद्यकता है और ऐसा होनेपर भी यह तो स्बंधा असंभव है कि ईइवरकर्तृत्ववाद तथा वर्णा- 
श्रमव्यवस्थाको लेकर परस्पर पूर्व और परचम जैसा मौलिक भेद रखनेवाली वैदिक और जैन संस्कृतियोंमेसे 
एक संस्कृतिको दूसरी सस्कृत्रिकी शाल्ामात्र मान लिया जायगा | भारतोय राज्यके असाम्प्रदायिक राज्य घोषित 
हो जानेपर ऐसा होना और भी असंभव है । 

दूसरी दलोलका बहुत कुछ उत्तर ऊपर दिया जा चुका है। विशेष यह कि “एक भी हसिजन जैनघर्म- 
का माननेवाला नही है” यह जैन समाजके लिये शोभाकी चीज नही हैं। इससे तो जैन समाजकी कट्टर अनु- 
बारता ही प्रकट होती है और इसीका यह परिणाम है कि जैनोंकी संख्या अंगुलियोंपर गिनमे लायक रहू गई 
है । दूसरी बात यह है कि यदि कदाचित्‌ कोई हरिजन जैनधर्ममे आज दीक्षित होनेको तैयार हो तो जैन छोग 
अपनो मर्जसि उसे मंदिरके अन्दर जाने देने व पूजा करनेकी इजाजत देनेको कहाँ तैयार है ” जिससे इस दलीरू- 
के आघारपर जैन मन्दिरोंको हरिजनमंदिरप्रवेश बिलसे अलग कराकर हरिजनोंकों जैन मंदिरमें न आने देनेकी 
अपनी चतुराईकों जैन समाज सफल बना सके । हरिजन जैनमंदिरमे प्रवेश न करें, यदि हमारी ऐसी इच्छा है, 
तो इसका एक ही उपाय हो सकता है कि अजैन मात्रकों जैन-मंदिरमे न आते दिया जाय, परन्तु जैन समाजका 
एक भी व्यक्ति यहाँ तक कि जैन मन्दिरमे हरिजनोंके प्रवेशका विरोधी भी इतना मूख॑ नही हो सकता है जो 
यह कहनेको तैयार हो कि जैन भन्दिरमें कोई भी अजैन प्रवेश पानेका अधिकारी नही हैं! इसलिए जैन समाज- 
को चाहिए कि जिलकी मन्शाके मुताबिक वह अजैन हरिजनोंको भी दूसरे अजैनोकी तरह जैन मन्दिरमे उदा- 
रतापू्वंक आमेकी इजाजत दे दे । 

तीसरी दलीलके बारेमें मैं इतना ही कहेगा कि यदि जनता स्वयं अपने अन्दरसे राष्ट्रीयताके घातक 
तत्त्योंको निकाल दे तो निश्चय ही शासनकों इसके लिए कानून बनानेकी आवश्यकता नहीं है । परन्तु दुर्भाग्य- 
से जनताम अभी इतनी जागृ त ही कहाँ पैदा हुई है ? इसलिए छोटी-छोटी बातोंके लिये भी कानून बनानेमे 
बड़ी मजबूतीके साथ सरकारकों अपनी अमूल्य शबित खर्ज करनी पड़ रही है। रही धामिक बातोंमे शासनके 
हस्तक्षेपकी बात, सो इसके बारेमें यही कहा जा सकता हैं कि जो तत्त्व राष्ट्रीयाका घातक है यह धर्मक्षेत्रकी 
मर्यादामे कमी भी नहीं आ सकता हैं । 

कुछ छोग बिना सोचे समझे यह कहा करते है कि जैन भादयोंने देशको स्वतंत्र करानेमे कांग्रेसको 
अपने त्याग और बलिदान द्वारा जो सहयोग दिया है उसका पुरस्कार जैनियोंको उनके धामिक अधिकारोंका 
अपहरण करके दिया जा रहा है । मैं ऐसे लोगोंसे पछता हूँ कि यदि जेन भाई देशकी स्वतंत्रताके लिए कांग्रेसके 
साथ लडाईमे सम्मिलित न होते तो क्या देशद्रोहका काम उन्हें शोभा दे तकता था ? और जैनोंके योग न 
देनेसे क्या देशको स्वतन्त्रता मिलना कठिन हो जाता ? इन दोनों प्रधनोंका उत्तर हाँ! मे देना जैन समाजके 
किसी भी व्यक्तिके लिए कठिन ही नहीं, असंभव है । मैं तो यह कहता हूँ कि उक्त प्रकारके धासनके बारेमें 
आह्षेप करना समस्त जैंन समाजकों करूंकित करनेके सिवाय और कुछ नहीं हैं । 

आशा है जैन बन्धु इसपर विचार कर समुचित भार्ण अपनायेंगे । 


६ | शंहकृति और समाज : ३१ 


[२] 
अब तक कांग्रेसका और हिन्दू महासभाका भी यही दृष्टिकोण रहा है कि जैन हिन्दुओंसे पृथक नहीं 
हैं, इसलिए भध्यप्रान्तीय सरकारने प्रास्तीय अस्रेम्बलीमें जब हरिजन-मन्दिर-प्रवेश बिल विचाराथ उपस्थित 
किया भा तब उस बिलमें निर्दिष्ट हिन्दू” शब्दकी व्याख्यामें जैनियोंका भी समावेश था, जिससे जैन मन्दिर भी 
उक्त बिलके दायरेमें आते थे, लेकित जैन समाजको यह सहाय नहीं था, इसलिए उसकी ओरसे उक्स बिलमें 
निदिष्ट हिन्दु” शब्दकी व्यास्यामेंसे जैन शब्दके निकलवानेके लिये काफी प्रयत्त किया गया था। यद्यपि जैन 
समाजके इस रवैयेका उस समय 'सनन्‍्मागगं प्रचारिणी समिति'की ओरसे मैंने बिरोध किया भा। परन्तु जैन समाज- 
को उसके अपने प्रयत्नमें सफलता मिश्ली और हरिजन-सन्दिर-प्रवेश बिझके दायरेमें जैन मन्दिरोंकों मध्यप्रांतीय 
सरकारने पृथक्‌ कर दिया। हो सकता है कि जैन समाजकों अपनी इस तात्कालिक सफलतापर गवं हो, परन्तु 
मुझे आज भी भध्यप्रान्तीय सरकारके दृष्टिकोणमें यकायक प/रवर्तनपर आक्यर्य और जैन समाजकी राजनीतिक 
अदूरदर्शिता और सांस्कृतिक अज्ञानतापर दु'स हो रहा है । 


जैन समाजकी आम धारणा यह है कि हिन्दू संस्कृतिका अथे वैदिक संस्कृति होता है और चूंकि जैन 
संस्कृति अपती अनूठी मौलिक विद्येषताओंके कारण वैदिक संस्कृतिसे बिलकुल निराला स्थान रखती है। इसलिए 
उसकी (जैनसमाजकी) रायमें उसकी इच्छाके अनु सार सरकारको जैनियोंका हिन्दुओंसे पृथक्‌ अस्तित्व स्वीकार 
करना चाहिए । जबसे हमारे देदमे राष्ट्रीय सरकारकी स्थापना हुई है तमीसे जैन संभाजके नेता और समा- 
चारपत्र इस बातका अविराम प्रयत्न करते आ रहे हैं कि जेन हिन्दुओंसे पृथक अपना स्वतन्त्र आस्तित्व 
रखते है । 

जैन ससाजके सामने सबसे पहले विचारणीय बात यह हैं कि जैन सस्कृतिके अनुसार मानवजातिम 
अछूत या हरिजन नामका पुृथक्‌ वर्ग कायम ही नहीं किया जा सकता है । जैनग्रन्थोमें जो छूद्रोंक एक वर्गंको 
अछूत बतलाया गया है वह जैन संस्कृतिके लिये वेदिक संस्कृतिकों ही देन समझना चाहिये । जिस प्रकार 
परिस्थितिवश किसी समय वैदिक संस्कृतिमे जैन संस्कृत्तिके सिद्धात प्रविष्ट कर लिये गये थे उसी प्रकार जैन 
संस्कृतिमे भी परिस्थितिवश एक समय वैदिक संस्कृतिके कतिपय सिद्धान्त प्रविष्ट कर लिए गये थे, उन 
सिद्धातोंमें शुद्रोके एक वर्गको अछूत मानना भी शामिल है। इसलिये हरिजनोंका मंदिर-प्रवेश स्वीकार कर 
लेनेसे वैदिक संस्कृतिका तो 'हास कहा जा सकता है परन्तु इससे जैन ससस्‍्कृतिका तो कल्क ही दूर होता है । 

दूसरी विचारणीय बात यह है कि मामवसमष्टिमें छूत और अदूतका भेद भारतवर्षके लिये अभिशाप 
ही सिद्ध हुआ है । इसलिये सरकार इस भेदकों शीघ्र हो समाप्त कर देना चाहती है । ऐसी हालतमें जैन 
समाज अपने वर्समान रवैयेपर कायम रह सकेगा, यह असंभव बात है। बल्कि आज इसका मतलब यह लिया 
जा रहा है कि नगण्य जैन समाज इस तरहसे एक बडी संख्यावाली जातिके साथ ऐसी दुश्मनी मोल लेना चाहती 
है जो उसके अस्तित्वके लिये खतरा सिद्ध हो सकती है। जैनमित्र' २५ जनवरी सन्‌ ४८ के अंकमे जो 
डॉ० हीराछालजी नागपुरका वक्तव्य प्रकट हुआ है उससे इसी बातकी पुष्टि होती है। अभी उस दिन सिवनी- 
में जैन समाजकी ओरसे दिये गये अभिनन्दनपत्रके उत्तरमें मध्यप्रान्‍्त और बरारके मुख्यमन्त्री श्रीमान्‌ पं० 
रविशंकरजी शुक्लते कहा था कि--- मुसरूमानोंको जैनियोंस सबक सीखना चाहिये। जिस तरहसे इनसे 
भारतको अपनी भूमि समझा है और जिस प्रकार मिछ॒जुल कर रहते हैं उसी , प्रकार मुसलमानोंको भी रहना 
शाहिये ।' हम मुख्यमन्त्रीकी तियतपर हमरा नहीं करना चाहते हैं, परन्तु इतना अवश्य निवेदन करेंगे कि 
महापुरुषोंको अपने भाषणोंमे नपे-तुरे धाब्दोंका ही प्रयोष करमा चाहिये, क्योंकि कौम कह सकता है कि भविष्य- 


३२ : शत्स्वती-बरबपुभ ५० अंजीधर व्याक्तरणाथार्य अधिनन्दम-फ़म 


में इस प्रकारके शब्दोंका दुरुपयोग नहीं किया जायगा और जैनियोंके साथ अभारतीयों जैसा व्यवहार नहीं 
किया जायगा। मैंने यहाँपर इसका निर्देश किया है कि अभी तक जो लोग जैनियोंका हिन्दुओंसे पृथक्‌ अस्तित्व 
स्थीकार नही करते थे उन्हें भी जैन ममाजके प्रचारने उसके हिन्दुओंसे पृथक्‌ अस्तित्वफो स्वीकार करनेके लिये 
मजबूर कर विया है और ऐसी हालतमे जैन समाज अपने स्वस्वोकी भलो प्रकार रक्षा कर लेगी, इसमे संदेह 
है । भव तक जैन नेता और जैन समायारपत्र जैन संस्कृतिके खत्म होनेका भय दिखलाकर ही जैनियोको 
हिन्दुओंसे पृथक, रहनेंके लिये प्रेरित करते आये हैं। परन्तु उनके पास इस बातकी क्या गारंटी है कि थे इस 
तरहसे जैत संस्कृतिकी रक्षा कर ही लेंगे, जब कि खतरा नि्थिवाद सामने है ! 

इस समय जैनियॉंको बहुत हो सावधानीके साथ लिखने, बोलने और कार्य करनेकी जरूरत है| 
जैतियोंको सोचना चाहिये कि भगवान्‌ महावी रके भाद जैन संस्कृतिका महत्तम उद्धारक यदि किसीकों माना 
जा सकता है तो वह महात्मा गांधी हैं। इनको क्रान्तिसे जितना बरू जैन संस्कृतिको मिछा है उतना दूसरी 
संस्कृतिको नहीं । परन्तु जैनियोंमें जिनसेनाचायं जैसे प्रभावक-नेताओंका अभाव होनेसे जैनी महात्मा गाधीकों 
क्रान्विका जैन संस्कृतिके छिये उच्चित उपयोग नहीं कर सके है । महात्मा गांधीके जीवनका अन्तिम जो छेख 
१ फरवरी तन्‌ १९४८ के हरिजन सेवकर्मे प्रकाशित हुआ है उसमे उन्होंने जैन मन्दिरोंमें हरिजनोंको जाने 
देखेकी बात कही है । उनकी दलील यह है कि यदि जैन मन्दिरोंमे अजैन ब्राह्मण प्रवेश पा सकता हैं तो भंगीको 
इसलिये रोकना अन्याय है कि वह अछूत है। यह बात दूसरी है कि जैन विनयका समुचित रीसिसे संरक्षण 
करनेके लिये जैन मन्दिरोंके व्यवस्थापको द्वारा नियम बनाये जा सकते हैं। प्रसन्‍नताकी बात है कि बोनाकी 
जैन समाजने सर्य-सम्मतिसे हरिजनोंके किये अपने यहाँका जैन मन्दिर खोल देनेका निर्णव किया है। 
जबलपु रके कुछ प्रमुख जैन सज्जनोंसे अभी कुछ दिन हुए वस्आसागरमे मेरी इस विषयपर चर्चा हुई थी वें 
हरिजनोंको जैन मन्दिर खोल देनेके पक्षमें हैँ । पुउ्य पण्डित गणेक्षप्रसाद जी वर्णी जैन मन्दिर हरिजनोंको 
खोल देनेमें कोई बुराई नहीं समझते हैं और बे चाहते हैं कि बहुत शीघ्र जैन मन्दिर हरिजनोंके लिये खोल 
दिये जानता चाहिये । 

मेरा जैन समाजसे निवेदन है कि वह उदारतापूर्क जैन मन्दिर हरिजनोके लिये खोल देनेका सर्व 
सम्मत फैसला करें । इसीसे जैन समाज और जैन संस्कृतिका फायदा है और बीनाकी जैन समाजने जेन 
विनयका संरक्षण करनेके लिये जैसी नियमावली बनाई है वैसी नियमावली बनाकर मन्दिरके दरवाजेपर 
टाक देना चाहिये । जैन मन्दिरोंमे श्ृंगारका जो सामान प्रदर्शनके लिये लगा रहता है उसे अछग कर देना 
चाहिये और ऐसे साधन जुटा देना चाहिये, ताकि लोगोंको मन्दिरोंम बौतरागताका अच्छा परिचय मिल सके । 

ता० १२ फरवरीके जैन मित्र'मे “विचित्रता' शीबकसे एक लेख श्री राजमऊ जौन वी० काम, “राजेश' 
कलकत्ताका प्रकट हुआ है उस लेखसे उनका जैनत्वके प्रति श्रद्धानकी अपेक्षा दम्भ ही प्रकट होता है । मैं 
ऐसे लेख छिखनेवालोसि प्रार्थना करूँगा कि हमलोग केवल भावुकताके ही शिकार न बनें, आपके ऊपर जैन 
संस्कृतिके भविष्यकी जबाबदारी है। यदि हम इस तथ्यको न समझ सके और समयका उचित उपयोग न 
कर सके तो भावी पीढ़ीके सामने हमछोग मूर्ख सिद्ध होंगे। अन्तर्मे में इतना और स्पष्ट कर देना चाहता हूँ 
कि यदि किसी तरफ्से जैन संस्कृतिको खत्म कर देनेकी ही साजिश की जाती है तो उसके विरद हमारा 
सर्वदा तैयार रहना अनुलित न होशा। में ऐसे किसी भी उचित प्रयस्तका स्वागत करूँगा और इसके लिये 
'सम्मा् प्रधारिणी समिति' ओगे करती हुई दिलाई देगी । 


हे 


॥। 


भारतीय संस्कृतिके सन्दर्भमें हिन्दू” शब्दका व्यापक अर्थ 

उक्त विधेयकके सम्बन्धर्में जैव संमाजकी ओरसे हिन्दू ध्से जैन धर्मंकी पृथक्‌ सताको लेकर जो 
आन्दोलन चक् पड़ा है, वह आन्दीलन गलत दृष्टिकोणपर आधारित है, ऐसा मेरा ख्याल है । 

“जौन हिन्दू नहीं है” या “वैदिक धर्म (ब्राह्मण घमम) का ही दूसरा नाम हिन्दू धर्म है ये दोनों मान्यता- 
में आन्त हैं बयोंकि ऐतिहासिक तथ्य हमें इस बातको माननेके छिये बाध्य करते है कि जिन जातियों और जिन 
धर्मोको जन्मभूमि भारतवर्ष है, वें सब जातियाँ ओर वें सब घमं हिन्दू शब्दके वाक्य अथमें समा जाते हैं । 

अतः जैन ममाजके छिये इस प्रकारका आन्दोलन करना उपयोगी नहीं हो सकता है कि “जैन हिन्दू 
नहीं हैं” था “जैनधर्म हिन्दू धर्म नहीं है!” 

जैन समाजसे मैं तो यही निवेदन करता हूँ कि वह इस प्रकारके गलत दृष्टिकोणको बदले और इस 
आधारपर आन्दोलन करे कि सावंजनिक और सरकारी क्षेत्रोंमें जो हिन्दू शब्दका संकुचित अर्थ प्रचलित है, 
वहू बन्द हो जावे तथा सभी क्षेत्रोंमें हिन्दू शब्द भारतीयताके ही अर्थमें प्रयुक्त होने ऊग जाबे । 

सन्‍्माग प्रधारिणी समितिके मंत्रीकी हैसियतमें जो पत्र मैंने भारत सरकारके पास भेजा है, उसकी 
नकल समाजकी जानकारी और मार्ग दर्शनके लिये यहाँ प्रस्तुत कर रहा हूँ । 

मान्यवर | 

विषय--तियमका नाम अस्पृल्यता । अपर विधेयक ।! 

क्रमांक--बिल नं? १४ बो सन्‌ ५४ का । 

विवादग्रस्त--भारा रे की व्याल्या । 

अस्पुश्यता अपराध विधेयकके पारित होने और भोरतवर्षके समस्त घधर्मावरम्बियोंके साथ जैन- 
घर्मावलम्बियोंपर भी उसे छाग्रू करनेका मैं इसलिये स्वागत करूँगा कि महू विधेयक जैनधर्म और जैन 
संस्कृतिकी सैद्धान्तिक परम्पराके अनुरूप है । 

इस पत्र द्वारा मैं आपका ध्यान केवल हिन्दू धमंकी व्यास्यामे जो कमी रह गयी है, उसकी ओर 
आकर्षित करना चाहता है । 

ऐतिहासिक तथ्योंपर दृष्टिपात करनेसे यह बात स्पष्ट रूपसे ज्ञात हो जाती है कि हिन्दू शब्दका 
प्रयोग भारतीयता के ही अर्थंमें करना चाहिये परन्तु आजकल साधारणतया हिन्दू शब्दका प्रयोग वैदिक धर्म 
(ब्राह्मण धर्म) को मानने वाले वर्गके लिये किया जाने लगा है जो कि भ्रान्त है और विधेयककी धारा रे में 
जो हिम्दू धर्मकी व्याश्या की गयी है, उससे भी म केवल उक्त अत धारणाका निराकरण नहीं होता, प्रत्युत 
उसको पृष्टि ही होती है । 

अतः निवेदन है कि घारा हे में हिन्दू धमंकी व्याख्यामे निम्त प्रकार परिवर्तन कर दिया जबि । 

१--विधेयकरमे हिन्दू शब्दके स्थानपर भारतीय शब्दका प्रयोग कर दिया जावे । 

यदि किसी कारणवश विधेयकमें हिन्दू क्ब्दका रखना अभीष्ट ही हो तो धारा ३ मे “हिन्दू धर्मेके 
विकास या रूप” के स्थानपर “समस्त हिन्दू धर्मों” ऐसा परिवर्तन कर दिया जावे । 

२--ध्याढयामें सिख, बौद्ध, जैन आदि धर्मोके साथ वैदिक धमंका भी स्पष्ट उल्लेख कर दिया जावे । 

ऐसा करनेसे जैनचर्म और बौद्धधर्मकी वैदिक भर्मबरी अपेक्षा स्वतन्त्र सत्ता, जो वास्तविक तथ्योंपर 
आधारित है--में कोई आँच नही आने पाबेगी । 

मै आशा करता हुँ कि मेरा यह उचित निवेदन स्वीकार कर लिया जावेगा और इस तरह जैन , 
समाजमें विधेयकके प्रति जो विरोधकी हहर उठ खड़ी हुई है, वह या तो समाप्त हो जावेगी था उसका 
महत्व ही कुछ नहीं रह जायेगा । कु 

६-५ 


परिशिष्ट 


प्रस्तुत ग्रन्थ में व्याफरणशचार्यके जो विभिम्न पत्र-पत्रिकाओं पूर्व प्रकाशित सामग्री दी गयी है, उसके 
पूर्व प्रकाशित दीर्षक आदिका विवरण हसमें प्रकाशित शीर्षकोंके साथ यहाँ दिया जाता है--- 


इस प्रन्थमें श्रकाशित शीर्षक 
धर्म और सिद्धान्त 


१. तीथंकर महावीरकी धर्मतत्व देशना 


२. जैन-दर्शनमें आत्मतत्व 
३. निएंचय और व्यवहार मोक्ष-मार्गं 


४. निश्चय और व्यवहार घर्ममें साध्य- 
साधकभाव 

५, निदचय और व्यवहार शब्दोंका 
सर्थास्यान 


६. व्यवहारकी अभूतार्थताका अभिप्राथ 


७, संसारो जीवोंकी अनन्तता 
८, जैनदशंनमें भव्य और अभव्य 
९, जीवदया : एक परिशीरून 


१०. जैनागममें कर्मंबन्ध 
११. कमंबस्घके कारण 


१२. गोत्र कमके विषयमें मेरा चिन्तन 
१३, भुउ्यमान आयमें अपकर्षण और 
उत्कषण 


१४. बया असंक्षी जीवोंमे मनका सदृभाव है ? 


१५. धम्पय्दष्टिका स्वभाव 
१६. पर्यायें क्रबद भी होती हैं और 
अक्रमबद्ध भी । 


अध्यत्र प्रकाशित शीर्षक आदि विवरण 


: तीर्थंकर भहावीरकी पधमंतस्व सम्बन्धी देशना, जैन सिद्धान्त 


भास्कर किरण-१,२ १९७४ | 


: जैन दर्दानमें आात्मतत्त्व, भ्र० पं० चन्दाबाई अभिननन्‍्दन-गन्ध, 


१९५४ | 


: निश्चय और व्यवहार मोक्ष-मार्मका विशलेषण, श्री भेवरीलाल 


वाकछीवाल स्मारिका, १९६८ । 


. निद्चय और व्यवहार धर्ममें साध्य-साधकभाव, श्री सुनहरीलाल 


अभिननन्‍्दन-ग्रन्थ, १९८२ । 


: जैनागममें प्रयुतत निश्चय और व्यवहार शब्दोंका अर्थाश्यान- 


मस्चर केसरी मुनि श्री मिश्नीलारूजी महाराज अभिनन्दन-प्रंथ, 
१९६८ | 


 व्यवहारकी अभूताथंताका अभिप्राय, दिव्यध्वनि वर्ष-१, 


अक्तुबर-नवम्बर १९६६ | 


: जीवोकी अनन्तता (अप्रकाशित ) 
: भव्य और अभव्य ( अप्रकाशित ) 
: जोव दयाका विश्केषण, आचार्य श्री देशभ्षणजी महाराज 


अभिनन्वन ग्रन्थ, १९८७ | 


* कर्मंबन्धपर विचार (अप्रकाशित) 
: आगममें कर्मंबन्धके कारण, वीर-बाणी वर्ष-४१, अंक १२,१६३ 


मार्च-अप्रैल, १९८८ । 


: गोत्र क्के विषयमें मेरी दृष्टि (अप्रकाशित) 


भुज्यमान आयुमें अपकर्षण और उत्कर्षण, जैनदर्शन १६ 
सितम्बर १९३३ । 

क्या असंज्ञी जीवोंके मनका सदभाव मानना आवष्यक है, 
अनेकान्त वर्ष-१ ३, किरण-९, १९५५ | 


: सम्यग्दृष्टिका स्वभाव, दिव्यध्वनि अप्रैल, १९६८ । 


( अप्रकाशित ) 


१७. जयपुर खानियाँ तत्त्वचर्चा और उसकी : जयपुर ( खानियाँ ) तत्त्वचर्चा और उसकी समीक्षा पुस्तकसे 


समीक्षाके अन्तगंत उपयोगी 


१९८२ 


प्रदनोशर १, २, ३, ४ की सामान्य समीक्षा 


दर्शन ओर न्याय 
१. भारतीय दर्शनोका मू आधार 


* भारतीय दर्शमोंका मूल आभार, वीर १९४५ । 


२. जैनदर्श॑नमें प्रमाण और नय 


३. आानके प्रत्ययां और परोक्ष भेंदोंका 
आधार 


४. जैनदर्शनमें लयवाद 
५. अनेकान्तवाद और स्यादवाद 


६, स्थादवाद दर्शन और उसके 
उपमोगका अभाव 

७. दर्शनोपयोग और ज्ञानोपयोगका 
विश्लेषण 

८. जैनदर्धानमें दर्शनोपयोगका स्थान 

९. जैनदर्शनमें वस्तुका स्वरूप 


१०. जैनदर्शनमें सप्ततरव और पषट्द्रब्य 


११, अथैमे भुल और उसका समाधान 
साहित्य और इतिहास 
१. वीराष्टकम्‌ : समस्या-- 
कान्ता-कटाक्षाक्षतः (क्षता') । 
२. समयसारकी रघनामें आचाये 


कुन्द-कुल्दकी दृष्टि 


हे. तस्‍्त्वायंसूत्रका महत्त् 


४. जैन व्याकरणकी विदेषताएँ 


५. पट्लण्डागमके संजद' पद पर विभर्ठं 


६, सांस्कृतिक सुरक्षाफी उपादेयता 
७. जैन संस्कृति और तत्त्वज्ञान 
<. युगधर्म बननेका अधिकारी कौन ? 


९. ऋषमदेवसे वर्तमान तक जैनधर्मकी 
स्थिति 


' जैनसंस्कृतिकी संप्तत्व और घटद्व्य व्यवस्थापर प्रकाश 


शॉरिकिक : ३० 


: प्राक-कथन, डॉ० कोठियाजी द्वारा संपादित स्यायदीपिकाका 


प्रकाशन, १९४५ । 


: झञानके प्रत्यक्ष और परोक्ष भेदोंका आधार, शानोदय, जून 


१९५१ । 


: जैनदर्शानमें नयवाद, गुरु गोपालदास वरीया स्मृति ग्रंथ १९६७ | 
: बीरशासतके मूलतर्व अनेकान्तवाद और स्थाद्वाद, अनेकान्त 


सअर्थ-२ किरण-१, १९३८ । 


: स्थादवादका जैनधर्ममें स्थान व उसके क्रियात्मकः उपयोगका 


अभाव, जैनदर्गन १९ सितम्धर १९३४॥। 


: दर्शनोपयोग और ज्ञानोपयोगका विश्लेषण-आयचार्य शिवसागर 


स्मृतिग्रन्थ बो० नि० सं० २४९९ । 


: भैनदशेनमें दर्शोनोपयोगका स्थान, ज्ञानोदय, अप्रैल १९५१ | 
: एक दार्णतिक विदक्ेषण-जैनदर्शनकी मान्यतामें वस्तु अनन्त- 


धर्मात्मक भी है और अनेकान्तात्मक भी है, दिव्यध्वनि वर्ष-९ 
अंक ९, १९६६ | 


हे 


अनेकान्त वर्ष-८, किरण ४, ५, १९४६ । 


: अथंमें भूठ ( अप्रकाशित ) 


: वीराष्टकर्म : समस्या-कान्ताकटाक्षाक्षतः (क्षता:) । दिगम्वर 


जैन, अंक र्‌ -र्‌। 


समयसारकी रघनामें आजाय कुन्दकुन्दकी दृष्टि, महावीर 
जयन्ती स्मारिका १९८८ । 


- तस्‍्वाथंसूत्रका महत्त्व, अनेकान्त वर्ष-१२ किरण-४ 


सितम्बर १९५३ 


: जैन व्याकरणमें इतर व्यांकरणोंसे विशेषता व उसका महस्व, 


जैनसिद्धान्त भास्कर, वर्ष-११ अंक-४ यी० नि० सं० 
२४५७ । 


' घटखण्डागमकी सत्प्ररूपणाका ९३२वाँ सूत्र, सनातन जैन 


बुलन्दशहर, अक्तुबर १९४५ । 


: अभिभाषण सिवनी विद्त्परिषद अधिवेदान सन्‌ १९६५ । 
- अभिभाषण श्रावस्ती विद्वत्परियद अधिवेशन ? 
- युगधर्म बननेका अधिकारी कौन, खण्हेलवालहितेच्छु युगधर्माक 


वर्ष २६, अंक १, २ । 


: जैन मान्यतामें धर्मका आदि समय और उसकी मर्मादा, प्रेमी- 


अभिनन्दन ग्रन्थ १९४६ ॥ 


३१६ : सराानियरकाुम पं० बंक्ीचर व्यासरयायार्य अभिनन्कता-आात्यं 


संत्कृति भौर समाज 
१. हमारी व्ब्य पूजाका रहस्य 
२. सायत्वमें नन्‍्तताका महत्व 
३५ जैनदृष्टिसे मनुष्यों उच्तच-मीच 
व्यकस्थाका आधार 
४. भगवान महावीरका समाज दर्षान 
५. जैन मंदिर और हरिजन 


६. भारतीय संस्कृतिके सन्दर्भमें हिन्दू 
बब्दका व्यापक अथ॑ 


: हमारी दब्म पूजाका रहस्य, जैनदर्शंन, विशम्बर १९१६ । 
: साधुस्वें भग्नताका स्थान, अभेकान्त, अप्रैल १९५५ । 


' जौनदुष्टिसे मनुष्यों उच्च-नीच व्यवस्थाकां आधार, मुनि 


हजारीमल स्मृतिग्रन्थ १९६९५ | 


: भगवान महावीरका अपरिग्रहवाद, बीर, ५ अप्रैल १९४७ । 
: जैन मंदिर और हरिजन, शानोद्य नवम्बर १९४९ । 


बीर' २८ फरवरी १९४८, वर्ष २३ । 


: अस्पुद्यता अपराध विधेयकके सम्बन्धमें जैन समाजको सही 


दृष्टिकोण अपनानेकी आवश्यकता, जैनसन्देश, २४ फरवरी 
१९५५ । 


